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परमश्रद्धेय गुरुदेव शान्तमू्ति पं. रत्न-मंत्री 
श्री किसनलालजी म० के जीवन की रंगीन रेखाएं 
के. श्री मनोहरम॒निजी शा्त्री, “साहित्यरत्न" 


जीवन एक सरिता है, जो समाज की समभूमि में बहती है | कभी विशाल चट्टान उसकी गति को रोकती हैं 
तो कहीं गहरे गड्ढे उसकी जल राशि को पी जाने के लिये आकुल रहते हैं । गइढ़ों को भरती ओर चट्टानों को 
चीरती हुई जीवनधारा बहती है । जिस ओर वह बह निकलती है वहां की भूमि में नया प्राण आजाता है। आस- 
पास खड़े वृक्षों में तरुण्य की खुमारी आ जाती है, सभी मुस्करा उठते हैं । दूसरे के जीवन में माधुय घोलकर पुरुष 
ऊपर उठकर महापुरुष बन जाता है । ' 


मझला कद, गोर वर्ण, भरा बदन, उन्नत ललाद ओर चेहरे पर सदा खिलती रहनेवाली मुस्कान सबने मिलकर 
एक ऐसे व्यक्तित्व का निमोण क्रिय| था कि जो आगंतुक को पहले ही क्षण में अपनी ओर खींच लेता था। जिसे हम 
श्रद्धेय गुरुदेव मंत्री श्री किशनलालजी म० के नाम से पहचानते हैं । व्यक्तित्व मं आकषण था तो मालब की मिट्टी ने 
कोमल हाथों से जो जीवन घड़ा था, उसमें कोमलता थी। ग्राम्य जीवन के सहज भोलापन की सहज सरलता ने जीवन 
को तरल बना दिया था। उस मिट्टी की आद्रंता ने जीवन को ऐसा ख्रिग्य बना दिया था कि कठोरता वहां पहुंचने 
कासाहस नहीं कर पाई । 


मध्यम वगे हमेशा ही आर्थिक चक्की में पिसता आया हे। दो हाथ कमाने वाले ओर दस मुंह खाने वाले यही 
तो सब से बड़ी समस्या है | मध्यम वगे की उसी समस्या से संघष करते श्री किशनलालजी खाचरौद आ गये थे । 
पिता का हाथ तो कभी से सिर से उठ गया था । हां, माता की ममतामयी गोद ने पिता के अभाव को खटकने न 
दिया, पर विधि के मन यह भी नहीं माया तो माता भी छोड़कर चल बसी !। इधर आर्थिक मुसीबत की टक्करों ने 
उन्हें अपनी जन्मभूमि छोड़ देने को विवश कर दिया। खाचरोद में सेठ के घर रहे | वहाँ परिवार के सदस्न-सा ही प्रेम 
मिला । उसमें द्वेत घुल गया, अब वे उसी घर के हो गये | आम की बहार थी । मांने एक रुपया देंते हुए कहा, 
'जाओ आम ले आओ ।' थेली लेकर बाजार पहुंचे | एक बुढ़िया मालिन आम का टोकरा लिये बेठी थी। आते हुए 
नये ग्राहक से बोली-“आम खरीदना है !।” 'हाँ' उसने कहा। ओर बोला, खरीदने के लिये तो आया हूं। पर भाव क्या 
होगा !” वह बोली-'एक रुपये के पचास | “नहीं, यह तो बहुत महंगे हैं।' नया ग्राहक बोला | “ अच्छा तो पचहत्तर 
ले ले” ग्राहक को रोकते हुए मालिन बोली। “नहीं, ये भी महंगे हैं। “अच्छा, तो सो ले ले।” अब तो पैर ठिठक 
गये । उन दिनों सो के एक सो छत्तीस होते थे | आम से पूरा झोला भर गया । रुपया दिया ओर घर की ओर लौट 
चले । मन में उमंग थी ओर जांते ही भरा थेला मां को देते बोले पूरे एक सो छत्तीस हैं ।” मां के उमंग भरे हाथ 
आंगे बढ़े । येला लिया, उसमें से आम निकाला पर वह दागी निकला, दूसरा निकाला वह भी पहले का भाई था । 
पूरा थेछा उलट दिया एक भी आम ऐसा न निकला जो बेदाग हो ! | अब तो सभी ठह्दाका मारकर हंस पढ़े | मां 
भी अपने भेहमान की अबोधता पर मुस्कराई । 


आचाये श्री नन्दलालजी म. एक शान्तमूर्ति आगमजश् आचाय थे | उनकी सोम्य ओर क्षान्त मुद्रा बड़े बड़े 
प्रतिबादियों को एक क्षण में स्तब्ध कर देती थी । उन दिनों उनकी आध्यात्मिक प्रतिमा से बड़े बड़े श्रुतधर अंजित 
थे | अपने आचार के लिये जितने कठोर थे उतने ही दुसरों के लिये भी मृदु थे। सीमित वस्त्र, सीमित पात्र 
अल्प उपधि के द्वारा वे अपने संयम पथ पर गतिशील थे | समाज में उनका बड़ा प्रभाव था। जिस ओर चल पड़ते 
लोग उनके खागत में पलक पांबड़े बिछा देंते थे। सांप्रदायिक संघर्षों से अलग रहकर स्वात्म-परिणति ओर स्वाध्याय में 


४ इसि-भासियाईं 


लीन रहनेवाले ये प्रतिभा संपन्न आचार्य जब खाचरौद पधारे तो सारे नगर में एक तहलका मच गया। दशनों के 
लिये नर-नारी उमड़ पड़े । 


ऐसे तो आप खाचरांद के ही थे ओर संयम पथ में आने के लिये आपको बहुत कुछ सहना पड़ा था। 
पिता का प्रेम ओर मां की समता उन्हें संसार के बंधनों में जखड़े रखना चाहती थी, पर जब मन में वेराग्य की धारा 
उमड़ी तो वह कब बंधन मानकर चलनेवाली थी !। जब उन्होंने अपना संकल्प पिता के सामने रखा तो गद्गद हो 
पिता बोल पंड़े-'बेटा, यहां कौनसी कमी है जो तुम साधु बनने की सोच रहे हो ? हम तो तुम्होरे लिये नववधू लाने 
के स्वप्त देख रहे हैं ।' 

पुत्र ने घीमे खर में कहा-“आपकी ख्रह की शीतल छाया में दुःख की दोपहरी का अनुभव नहीं हो सकता, 
फिर भी दोपहरी को भुलाया नहीं जा सकता ओर उसके लिये मुझे यह घर का मेह्व तो छोड़ना होगा | ।' पिता ने 
देखा सीधे रूप में यह माननेवाला नहीं ह॑ तो मोह ने कठोर कदम उठाये। ठाख समझाने पर भी जब वह मानने 
को तेयार न हुए तो पिता ने अपन परिचित थानेदार के सामने अपनी समस्या रखी। उसने नन्दलालूजी को 
बुलाया, उसको धमकाया; जब भी वे न माने तो उसने उन्हें जठ की दोपहरी में केगे पांव ओर नंगे सिर खड़ा किया। 
फिर पूछा-“अब क्या इच्छा है ?।' बोले “जो इच्छा है में पहले ही बता चुका हूं।' थानेदार ने एक बड़ा सा पत्थर 
मेंगवाया ओर उसके सिर पर रख दिया । प्राणों को सक देनेवाली उस धूप में पत्थर उठाकर आधे घेटे तक वे 
निश्वठ खड़े रहे, फिर पूछा तो भी उत्तर वही मिला । तब थानेदार हेरान हो गया, उसने श्रीनंदुलालजी के पिता को 
बुलाकर कहा-'सभी परीक्षाओं में यह उत्तीर्ण है, अब यह तुम्हारे घर रहनेवाला नहीं है ।' 


आखिर भोह शुका, त्याग ने विजय पाई और श्री नन्‍्दठारूजी आचाये श्री गिरधारीलालजी म० के पास 
दीक्षित हुए । आगम के अध्ययन और प्रतिभा के बल पर वे चमके | समाज ने उन्हें अपना आचाये चुना। खाच- 
रोद में उनके आगमन के समाचार श्री किशनलालजी के कानों ने सुने तो वे भी चल पड़े । आचाये श्री की शान्ति 
ओर सोम्यता ने उन्हें खींचा | प्रवचन की धारा में संसार की आसक्ति धुल गई । उनके निकट दीक्षित होने की 
भावना जाग उठी | सेठ केसरीमलजी के सामने उन्होंने अपनी भावना प्रदर्शित की। वर्षों के परिचय ओर प्रेम ने 
उनके भीतर जो आत्मीयता जगा दी थी, उप्तने रोकने की चष्ट की, पर वेशग्य का रंग इतना कच्चा न था कि सेठ 
या मां के आंसुओं से घुल जाय। आखिर उन्हें अनुमति देनी पड़ी ओर श्री किशनलालजी सं० १९५८ श्रावण शुक्का 
१२ को रतलाम में आचाये श्री नंद्लालजी म० के पास दीक्षित हो गंये । 


अध्ययन संयम का ग्राण है। ज्ञान के अभाव में संयम साधना नहीं हो सकती । इसीलिये आचार्य की प्रेरणा 
पाकर मुनि श्री किशनलालजी म० आगम के अध्ययन की ओर प्रवृत्त हुए । ग्रहण शक्ति ओर बुद्धि की पठुता के 
कारण आपने शीघ्र ही आगमों का गहरा अध्ययन कर लिया। आगमिक रहस्य आप से अछूत न रह संके। आपके 
प्रबचनों मे भी आगम का ज्ञान बोलता था। आपके आगमिक शली के प्रवचन इतने सरल एवं सुरुचिपृण होते थे 
कि श्रोता अघाता ही नहीं था। आपका शाखस्त्रपाठ का वाचन इतना मधुर होता था कि श्रोता झूम उठता था। 
लोग बोल उठते “आगमों का ऐसा वांचन अपन कानों से पहली बार ही सुना है !।' 

अध्ययन के साथ बाँद्धिक प्रतिभा और विचक्षणता भी आपमें काफी थी। यद्यपि वाद-विवाद आपके खभाव के 
अनुकूल नहीं था और विवाद से आप संदेव बचते रहते, किन्तु जब कभी सत्य का प्रश्न आता आप कभी पीछे भी नहीं 
रहते | किशनगढ़ में ऐसा ही एक प्रसंग उपस्थित हो गया जिसमें न चाहत हुए भी आपको चचो में उतरना पड़ा । 
प्रतिवादी के प्रश्नों का इस ढंग स आपन हल किया कि सब एक क्षण के लिये चकित रह गंये, किन्तु जब आपने 
एक प्रश्न रखा तो प्रतिपक्षी बगलें फांकन लंगे। एक के बाद एक नया तक रखंते गये कि उसके मुंह पर हवाइयां 
उड़ने लगीं | वास्तव में उस दिन पता लगा कि आपमे तर्क करने की शक्ति कितनी प्रबल है ओर उस तके में 
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कितना प्राण रहता है !। वे तिनके का स्तंभ नहीं थे कि फूंक देंते उड़ जांते । प्रतिपक्षी के पास उस सबका कोई उत्तर 
नहीं था । अन्त में विजय आपके पक्ष में रही | विशाल सभा ने जय नाद के साथ आपकी विजय को बधा लिया | 


अपने शिष्य समुदाय के साथ पं० मुनि श्री किशनलालजी म० एक बार मेवाड़ की ओर चल पड़े | संध्या 
के चार बज रहे होंगे। काफी लम्बा विहार करके आ रहे थे, पेरों ने भी जवाब दे दिया । एक छोटा गांव दिखाई 
दिया, सभी वहां पहुंचे । ठहरने को स्थान नहीं मिल रहा था। छोटा सा गांव, न मंदिर का पता था न धमशाला ही 
थी। आखिर एक व्यक्ति बोला-'पास में किसान का घर है वह बाहर गया है। आप इसके बरामदे में ठहर जाइये।' 
उसकी अनुमति लेकर ठहर गय । आधे घंटे के बाद वही किसान आगया जिसका कि मकान था । आंत ही बोला, 
(क्यों ठहरे यहां ! किसने कहा है ?' 

महाराज बोले-भाई साधु हैं, दूर से चलकर आये हैं; थक गये थे, यहां न धर्मशाला हे न मन्दिर ही । पड़ोसी 
ने कहा ओर हम ठहर गये, इसमें कोई जुल्म तो नहीं हो गया। हम कोई मकान की गठरी बांधकर ले तो नहीं 
जायेगे ! | रात भर रहकर सुबह चल द्‌गे । 

(नहीं महाराज, यह नहीं चलने का। में अपन घर पर तुम्हें सोने नहीं दूंगा, क्योंकि तुम बनिये के गुरु रात 
को रोटी नहीं खाते तो में अपने आंगन में किसी को भूख नहीं सोने देता । रात के दस बजे मेरे यहां मककी के 
गरम रोटे बनेंगे वे तुम खाते हो तो तुम ठहर सकते हो ।' 


महाराज ने सोचा यह अच्छी आफत आई । बोले-'भाई, भूख तो कड़ाके की लगी हुई है| दस मील से 
चलकर आ रहे हैं, पर रात को तो हर्गिज नहीं खारयेंगे, मे कुछ अभी हो जाय । हां, यदि भी तेरे घर में कुछ 
हो तो देंदे । 

भहाराज ! अभी हम किसानों के घर क्‍या मिलेगा ? 'कुछ घाट बाद तो होगी न? महाराज ने पूछा। 'हां 
महाराज, यह तुमने अच्छी याद दिलाई। घाट का तो हंडा भरा हैँ चलो।' पात्र लेकर महाराज पहुचे। उसने पूरा पात्र 
भर दिया ओर एक पात्रे में छाछ उंडेल दी। भूख तो थी। भूख ने मकाई की घाट को बदाम का हलुआ बना 
दिया । कभी कभी गुरुदेव अपने प्रत्रचन में इस घटना का उल्लेख करते थे और कहते थे “बड़े बड़े सेठों न मिठाइयां 
और बादाम का हलुआ भी बहराया होगा वे तो याद नहीं रहे, पर वह घाट तो आज भी याद है !।' 


कानोड़ में एक बार महाराज श्री प्रातः बाहर जा रहे थे। एक भाई ज्वर में तप रहा था, बोला-महाराज, 
मांगलिक सुना दीजिये।' महाराज श्री ने प्रभु पार्थनाथ का छन्‍्द ओर मांगलिक सुनाई | तीन घंटे में ज्वर उतर गया। 
उन दिनों कानोड़ में यह हवा फेली हुई थी, घर घर में लोग बीमार पड़े थे | मांगलिक से जहां एक स्वस्थ हुआ 
उसने दूसरे के कानों बात पहुंचाइ | दूसेरे ने तीसरे के कानों पर। धीरे धीरे बात फेल गई | अब तो प्रातः ओर साये 
जिस ओर महाराज के बाहर जाने का रास्ता था, भीड़ लगी गहती। जाते ही लोग घेर लेते। 'गुरुजी, तीन दिन से 
बीमार हूं, बुखार ने हड्डी ढीली करदी; एक हन्द सुनादो ।' महाराज छनन्‍्द्‌ ओर मांगलिक सुनाये बिना आगे नहीं 
बढ़ पाते । कभी जरदी में मांगलिक ही सुना देते तो लोग कहते, 'नहीं गुरुजी, छन्द्‌ सुनाइये, आपको कष्ट तो होगा 
पर मेरा रोग दुर हो जायगा । 


मांगलिक सुनकर जो स्रस्थ हो जाता वह आता गुरुदेव के चरणों में बन्दना कर कहता-“गुरुजी, आपने मुझे 


अच्छा कर दिया।' गुरुदेव कहते-भाई, यह तो तुम्हारे सातावेद्नीय कमे का उदय हुआ ओर तुम अच्छे हो गये, 
उसमें भरा क्‍या हे ?। 


भावुक भक्त तो यही कहते 'हमको दुःख से छुड़ाने वाले आप हो ओर हम कुछ नहीं जानते।' 








१. मकाई के दलिये की बनाई हुईं चीज जो मेवाड में छाछ के साथ खाई जाती है । 


४ हसि-भासियाईं 


छोटा सा गांव था । खेड्टतों के सो घर होंगे । घूमते हुए महाराज भी उस गांव में पहुंचे । सभी साधुओं को 
भूख तो लग रही थी, किन्तु अजेनों के यहां गौचरी करने में जग साहस चाहिये | वहां जेन घर तो था नहीं कि 
श्रद्धा ओर भक्ति के साथ आहार मिल सके | १० श्री किशनछालजी म० बोले-में जाता हूं, देखूंगा जहां प्रासुक 
मिलेगा ओर उसकी भावना होगी तो ले आऊंगा । 

पात्न लेकर चल पड़े । पूरे गांव में घूम लिये, पर किसी ने आधा रोटा भी नहीं दिया | वापिस लोट रहे थे 
बीच में देखा पति पत्नी बुरी तरह लड़ रहे हैं। महाराज ने कहा-'भाई, रोटी वोटी है! पर उस लड़ाई में महाराज 
की बात कोन सुनता !। उधर लड़ाई पुरे जोश में थी, दोनों ओर से गालियां की बोछार हो रही थी। पति का दिमाग 
जरा ठंडा हो रहा था कि पत्नी की लम्बी जीभ ने एक ही शब्द ऐसा बोल दिया कि बुझती आग में घी पड़ गया |। 
अब्न तो पति के हाथ उठे कि तभी महाराज बीच में खड़े हो गये | आदमी चोंक गया । महाराज बोले “मद होकर 
ओरत पर हाथ उठाते हो !' वह बोला महाराज, यह ऐसी है इससे में परेशान हो गया। इसकी जीभ केची 
सी चला करती हे । 

उस समय उस व्यक्ति की बगल में सुन्दर सलोना बालक था, महाराज ने उसके ओर इशारा करते कहा “यह 
देवी न होती तो यह द्वीरा जेता बच्चा कहां से आता ? यह इस देवी का ही प्रताप हे । 

'हां महाराज, बात तो तुम्हारी सच्ची है । ओर बालक के हंसते चेहरे को देखकर पति-पत्नी दोनों 
खिलखिला पड़े । 

क्रोध को हंसी मे बदल देने की भी एक कला होती है | दो लड़ते हुओं को आप एकदम रोक नहीं सकते । 
ऐसा करना चाहिए कि दोनों की लड़ाई कुइती में बदल जाए ओर कुइ्ती खेल में, फिर आप हल्के हाथों उन्हें हास्य 
नदी के किनारे ले आंबे, फिर देखगे क्रोध कहीं गायब हो गया है ओर दोनों खिलखिला रहे हैं । 

गुरुदेव इस कला के सच्चे कलाकार थे । दोनों किसान दंपति जो दो क्षण पहले क्रोध में भूत बन रहे थे दोनों 
खिल उठे। क्रोध का शेतान कभी का विदा ले चुका था। महाराज जाने लगे तो उसने पूछा-'कुछ चाहिये! ।! 
महाराज बोले 'इसीलिये तो आया हूं।' किसान ने पत्नी से कहा 'जा जा महाराज को दो रोटे दे।' ओर महाराज दो 
रोटे लेकर लोट आये। 

सोना आग में चमकता है। ज्वाला में उसके तेज में निखार आता है जबकि घांस आग से डरती है, क्योंकि 
आग में पडकर वह राख होती हे। मानव जहां कष्टों की आग से डरता है, भागने की कोशिश करता है; वहां महा 
मानव उससे खेलता है । कष्टठों की ज्वाला में उसके व्यक्तित्व को निखार मिलता है | एक शायर बोलता हैः- 

रंग लाती हैं हिना पत्थर पे घिस जाने के बाद, 
सुखंरू होता हे इन्सां भाफतें भाने के बाद ! 

आपत्ति आई है। उससे डरंगे तो वह आपके सिर पर सवार हो जाएगी। डरिये नहीं, डटके मुकाबला कीजिये। उससे 
आंखों से आंखें मिलाइये । उससे हाथ मिलाइये, अब वह आपके आपका परिचित मित्र बन जाएगा ओर आसानी 
से आप उस पर विजय पा सरकेंगे। एक इंग्लिश विचारक ने कहा हैः- 
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कठिनाईयां लहरें हैं; यदि तुम उनके सामने हो गये तो वे तुम्हें कोई हानि नहीं पहुंचा सकती । जैसे ही वे निकट 
आंबे तुम ऊपर उठकर उनसे मिलो । 

विपत्तियों से मुकाबला करने में गुरुदेव दक्ष थे। वास्तव में वे उनंस मुकाबला नहीं करते वरन्‌ खलते थे । 
एक बार विचरण करते हुए वे गिरिराज आबू जा रहे थे | तलहटी में छोटेगांव में रात को विश्राम किया । सूये की 
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प्रथम किरण के साथ विहार यात्रा शुरू हो गई । किसी से पूछ लिया “कितना दूर होगा यहां से ?” उसने कह दिया 
“यही छः मील के करीब है।' सभी चल पड़े | सोचा अभी दो घंटे में पहुंच जाते हैं। साथ में प्रवतक श्री ताराचन्द्जी 
म० भी थे जोकि वयोबृद्ध थे । इधर कुछ देर हो गई फिर चढ़ाई थी | छः मील पहुंचते ग्यारह बज गये | धूप चढ़ 
आई। सूये सिर पर था, प्यास के मारे कंठ सूखने लगे। पहाड़ी रास्ता सिर ढ़कने को एक वृक्ष भी नहीं। सभी 
पसीने में नहा रहे थे । फिर भी हिम्मत थी अभी पहुंचते हैं । जब छः मील पार हो चुके तब तो आकुलता बढ़ने 
लगी । उस ओर एक भील आ रहा था उससे पूछा-“भाई, मंदिर कहां है? चढ़ाई कितनी बाकी है!” उसने कहा 
भहाराज, अभी तो छः मील बाकी है।' “छः मील ओर ? ऐसी आग बरस रही है, पास में पानी का एक बून्द 
नहीं, कंठ सुख रहे हैं, मंजिल केसे तय होगी ? ।' 

बड़े महाराज बोल उंठे-“अब तो मेरी हिम्मत काम नहीं देती ।' छोटे वृक्ष के नीचे वे बेठ गये। बोले “में तो 
संथारा करता हूं। जिससे चला जाय वह आंगे जाय ओर प्राण बचाए।' गर्मी के मारे उनकी आवाज नहीं निकल 
रही थी । गुरुदेव श्री किशनलालजी म. बोले 'इतने घबराइये नहीं, जया हिम्मत से काम लें तो ये छः मील अभी पुरे 
हो सकते हैं। पर मेरे से तो एक कदम नैहीं चला जाता ।' यह कहकर वयोवृद्ध ताराचन्द्रजी म. वृक्ष की छाया में 
बेठ गये । सभी के मुख पर चिन्ता की रेखाएँ दोड़ने लगीं | किन्तु पं. श्री किसनलालजी म. के मन में उत्साह का 
प्रवाह था। वे बोले 'घबराहट मंजिल को दूनी बना देती हे। थोड़ी विश्रान्ति ले लें फिर आंगे बढ़त हैं | मन में 
उत्साह है तो मंजिल हमोरे कदमों में है ! ।' 

जरा आंगे बढ़े तो वृक्ष के नीचे कुछ बहिने बेठी हुईं दिखाई दीं । गुरुदेव को आंते देखा तो वे सभी खड़ी हो 
गई ओर वन्दन करती हुई बोलीं-“महाराज, आप अभी यहां कहां! ऐसी धूप में केसे पहुंचेंगे !।”. महाराज श्री ने कहा 
“ही समस्या तो हमोर सामने है। प्यास के मारे ग्राण कंठों में आ बसे हैं, बढ़े मह्दाराज श्री से तो चला भी नहीं जाता ।' 

“हमोरे पास पानी हे आप चिन्ता न करें !' बहिने बोलीं । 

“वह कच्चा पानी हमारे उपयोग में केसे आ सकता है !।' महाराज ने कहा।' 

“नहीं महाराज, हमारे पास गरम पानी है । ओली चल रही है हम सबको आयेबिल त्रत है, इसी लिये गरम 
पानी की गगरियां भरकर हम चली हैं।' 

फिर महाराज ने पानी लिया, प्यासे कंठ में पानी पहुँचा तो उसने नई ताजगी ला दी ! | बहिनें फिर बोलीं 
महाराज, आप भूखे भी तो होंगे। हमारे पास कुछ खाद्य पदाथ भी हैं। नन्हे मुन्नों के लिये लाये हैं ओर काफी 
ज्यादा हैं, थोड़ा उसमें से भी लेना होगा ।” महाराज श्री उनके आग्रह को टाल न सके ओर थोड़ा आहार भी लिया। 

जिन सूनी पहाड़ियों में जल की एक बून्द का पाना कठिन हो वहां प्रासुक आहार ओर पानी का मिल जाना 
चमत्कार नहीं तो क्या था! ु 

ऐसी ही एक घटना निमाड़ में घटी थी। प्रवतणी श्री गुलाबकुंवरजी म. के पास करीकस्बा में एक बहिन 
सोहनबाई ने दीक्षा की भावना व्यक्त की। सतीजी की इच्छा थी दीक्षाविधि गुरुदेव के हाथों से सम्पन्न हो । 
महाराज श्री उस समय इन्दोर थे | सतीजी का आग्रह विशेष था ओर महाराज श्री चल पड़े | मालव से निमाड़ 
पहुँचने के लिये विंध्याचल पार करना द्वोता है। उसे पार करती हुई सड़क मी जा रही थी, पर मावुक भक्तों की 
सलाह थी सड़कर चक्कर बहुत काठती है। कच्चा रास्ता लेलें तो दस मील का रास्ता छः मील में कट जाएगा। 
मानव का मन भी कुछ ऐसा होता है; कि जल्दी पहुँचने के लोभ में आराम प्रद मार्ग छोड़ नन्‍ही पगडंडी अपना लेता है। 
गुरुदेव ने खीकार कर लिया। साथ में एक मागेद्शंक भी था, अतः सभी निश्चिन्त होकर चल रहे थे। चलाचली में 
ग्यारह बज गये | सूथे सिर पर चढ़ आया । महाराज ने मागेदशक से कहा "कितने लम्बे हैं तेरे छः मील ! छः बजे 
से चले हैं ओर अब सूर्य सिर पर चढ़ आया क्या अभी तक छः मील पूरे नहीं हुए !।' 


६ इसि-भासियाई 


“में तो रास्ता भूल गया महाराज ।' मागेदशक ने कहा। मागेदशक ही मागे भूल जाए तब केसी विडम्बना 
होती है यह उस दिन पता चला !। गलत मार्गदशक रास्ते को दूना कर देता है। क्योंकि चलनेवाला तो उसी पर 
विधास रखकर चल पड़ता है! 


सभी के पेरों ने जवाब दे दिया। उधर सूये की तीखी किरणें गले को सुखा रही थीं । वयोवृद्ध प्रवतेक 
श्री ताराचन्द्र जी म० की प्राणशक्ति सीमा को"छू रही थी। वही आबू का दृश्य सामने आ गया। वे ही पहाड़िया 
ओर वही भीषण ग्रीष्म । वे वृक्ष के नीचे बेठ गये | बोले “जिसको रास्ता मिले चल पड़ो, मेरी आशा न रखना । 
अब किसके पर उठते। फिर गुरुदेव बोले “आपके इन शब्दों से तो सबका घये समाप्त होता है!। जरा साहस रखकर 
इस घाटी को पार करदें । घाटी के नीचे ही एक झोंपड़ा दिखाई दे रहा है । 


साहस भेरे शब्दों ने सब मुनियों के दिल में नई चेतना का संचार कर दिया । आधे घंटे में घाटी पार हो 
गयी, तभी पीछे से आवाज आयी “उठहरिये ! ठहरिये !' महाराज ने मुड़कर देखा, कुछ श्रवक दाड़े आरहे थे। मह[राज 
रुक गये | श्रावक निकट आई तो बोले 'महाराज, उधर किघर जा रहे हैं! | हम प्रातः सात बज से निकले हैं, अब 
तक आपका पता नहीं। मालूम होता है आप रास्ता भूल गये !।' गुरुदव न कहा “बात सही है, हमारा मागेदशेक ही 
मांगे भूल गया है । इस कठिनाई से हम पार हो रहे हैं कि एक कदम आगे रखना दूभर हो गया है।' श्रावक 
बोले यहां से एक फलोग पर छोटा सा गांव है, वहां पधारिये | संभव है वहां प्रासुक पानी का भी जोग लग 
जाएगा ।' महाराज उधर मुड़ गये । गांव में पहुंचे | एक घर से पानी का जोग लगा । उस दिन अनुभव हुआ 
पानी को जीवन क्यों कहा गया है !। श्रावक लोगों ने कहा महाराज, थोड़ा आहार भी मिल जाएगा ।' महाराज ने 
कहा “नहीं भाई, अभी तो पानी ही अमृत है।' 

बहती जीवन की चद्रिया उजले ओर काले धागों से बुनी हुई है। कभी उजले धार्गों की चमक है, तो दूसरे 
क्षण काला धागा आकर उसकी सफेदी को ढक देता है | जीवन बंधी बंधाई ठीक पर कभी नहीं चला हे। वह 
सदा समरूप में बहने वाली नदी नहीं है, वह तो पहाड़ी नदी हे | पत्थर ओर गड़ढ़े उसके मांग में हैं। उन सबको 
पार करना है ओर आगे बढ़ना है| हर मनुष्य के जीवन मे जीवनघारा के पत्थर आंते हैं, पर वे कहकर तो नहीं 
आते । यह क्षण मधुर है, आनंद की मघुर लहरियों में हम उसके दूसेरे पक्ष को भूल जांते हैं, किन्तु वह दूसरा क्षण 
कितना भयानक भी हो सकता है यह हमारी कल्पना के बाहर होता है। 


एक बार गुरुदेव ओर उनके विद्वान्‌ शिष्यरत्न प्रसिद्ध वक्ता श्री सौमाग्यमलजी म० आदि मुनिवर रतलाम 
से विहार कर डूंगर प्रान्त की ओर पधार रहे थे | साथ मे एक भाई मोतीलालजी भी थे। पहाड़ी रास्ता था; चलते 
चलते संध्या होने आई । महाराज ने भाई से कहा “अब तो ठहर जाना चाहिये ।' मोतीछालजी बोले थोड़ी सी दूर 
एक गांव है, वहां भील मेरे आसामी है । वहां स्थान भी अच्छा मिल जाएगा। पर भीलों के गांव एसे कि सारे गांव 
में घूम ज।एं तब भी पता नहीं लगेगा कि गांव कहां है !। दो चार झोंपड़े इस ओर तो दो उस ओर । दो मील तक 
झोंपड़े बिखरे रहते हैं वह दो मील का एरिया गांव कहलाता है। गांव में चलते चलते पेर भी थक गंये। व्योम 
मंडल की यात्रा पर थंके हरे भगवान भास्कर भी अस्ताचल पर विश्राम के लिये आ गये थे। महाराज बोले “अब तो 
बताओ मुकाम कहां करना है ।' 

भाई ने कहा “यह टेकरी हे उसी पर जो झोंपंडे हैं उसमें मेरे आसामी हैं, वहीं चलना है। वहां पहुंचे, किन्तु 
झोंपड़े मे एक चिड़िया भी नहीं थी | भीतर चूल्हा जल रहा था। एक रोटी चूल्हे पर थी । दूसरी नीचे थोड़ा आय 
भी था, किन्तु न रोटी बनाने वाले का पता था, न खाने वाले का। साथ के भाई ने आवाज भी लगाई, पर पहाड़ियों 
से टकराकर आवाज खाली लोट आईं, किन्तु कोई आया नहीं । थोड़ी प्रतीक्षा के बाद वह भाई बोला “महाराज, 
आप चिन्ता न करें। मेरे ग्राहक हैं हमेश आते हैँ, माल ले जाते हैं, अतः मेरी आज्ञा है आप विश्राम करें | 


श्री किसनलालजी महाराजफी जीवनी ७ 


महाराज ने सामान रखा । एक वृक्ष के नीचे आसन जमाया । प्रतिक्रमण का टाइम था। प्रतिक्रमण किया 
ओर थकी आंखें क्षपकियां लेने लगीं, सभी सो गये | भाई मोतीलालजी को नींद नहीं आ रही थी । अभी एक घंटा 
भी न बीता होगा कि पत्तों की खड़खड़ाहट हुई । मोतीलालजी ने चोंककर पूछा 'कोन है? अंधेरे में एक छाया सी 
हिलती हुई प्रतीत हुई । उन्होंने फिर पूछा 'कोन हैं !” अबकी बार उधर से आवाज आई 'तू कोन हे?” वह बोला 
८ मुझे नहीं पहचाना! में हूं मोतीलाल ”. 

“कोन मोतीलाल बाण्यो? यहां क्‍यों आया ?।” “हां हां में हूं, मरे गुरु आये हैं, उनके साथ आया हूं ।” 
“ये तेरे गुरु हैं ।” “फिर ये वे नहीं हैं। हां हां, सुझे भी शंका हो रही हे । जरा जाकर देखो पहले एक व्यक्ति 
जाओ । यदि कुछ गड़बड़ी हो तो वहां से आवाज लगाना | फिर हम एक साथ धावा बोल देगे।” आपस में 
वे लोग सलाह कर रहे थे। फिर उनमे से एक धीरे धीरे निकट आया । 

इस गड़बड़ में महाराज वी आंखें खुल चुकी थीं। उन्होंने पूछा 'क्या बात है ?। मोतीलाल जी बोले 'तड़वी 
( भील ) आया है ।' इतने में वह भी निकुट आगया था। उसने पूछा “मोती वाण्या, ये कोन हैं?” उसने कहा 
“थे मेरे गुरुमहाराज हैं, जेन साधु हैं, से किसी को सताते नहीं ।' “अच्छा, तो इनके पास यह लम्बी लम्बी क्या चीज 
है ”' ( ओघे की ओर इशारा करते हुए भील ने पूछा | ) 'यह ओघा है । छोटी चींटी भी मर न जाए इसलिये रखा 
है । रास्त में चींटी चल रही हे तो इससे अलग हटाकर फिर चलते हैं।' 

“ओर ये गोल गोल क्या है?” पांत्र की ओर इशारा करते हुए भील ने पूछा। महाराज ने बताया ये 
लक्कड़ के पात्र हैं । हम धातु की कोई चीज पास में नहीं रखते । हमारा खाना पीना इसी में होता है ।' 

“अच्छा, खोल कर बताओ।' अब भी उसे पूरा विश्वास नहीं आया था। महाराज ने पात्रे खोले । सब देखे, 
कुछ संतोष हुआ । ओर ये क्या है ?” डब्ब्रे की ओर इशारा करते हुए भील ने पूछा । 


महाराज बोले “ये डब्बे हैं, इनमें धमशास्त्र रहते हैं। “अच्छा खोलो तो।” महाराज श्री न वे भी खोलकर बता 
दिये। अब उसे पूरा संतोष था। उसने अपने साथियों को आवाज लगाई-““आजाओ, कोई डर नहीं है।” सब आ गय। 

महाराज ने पूछा 'भा३, बात क्या है? रात को हमको परेशान क्यों किया !' 

भील बोला “महाराज, आज तो तुम भी मरंत ओर हम भी मरते | गजब हो जाता!। यह देखो य तीर 
कामठी ( धनुष्य बाण ) लेकर ही हम आये थे | हम तीर छोड़नेवाले ही थे कि वह मोती वाण्या बोल दिया ।” 

गुरुदेव ने पूछा “भाई, बात क्या हुई ! । हमने ऐसा क्या बिगाड़ा कि तुम हमें मारने आगये ?” 

वह बोला “बात ऐसी हुई, जब तुम घाटी चढ़ रहे थे दूर स हमने तुम्हें देखा; जिन्दगी में पहलीबार तुम लोगों 
को देखा था। हमे तो श्रम हो गया यह खुफिया पुलिस आई है ओर हमें पकड़ेगी ! | इसीलिये हम तो प्राण लेकर 
दोड़े । आदमी ओरतें बाल बच्चे सभी मांगे। रोटी घूल्हेपर जलती छोड़ दी, क्योंकि प्राण बचाना था !। फिर हम इधर 
उधर लुक छिपकर देखते रहे, कब जावे किन्तु तुमने तो डेरा लगा दिया । फिर हमने सोचा ये छोड़नेवाल नहीं हैं, 
अभी नहीं तो सुबह पकड़ंगे । इसलिये हमने सोचा ये हमको पकडे इसके पहले हमीं इनको साफ न कर ! ओर 
इसीलिय हम सब मिलकर आये | यह तो पत्ते बज ओर मोतीलालजी की नींद खुली । इन्होंने आवाज दी, तब हमने 
सोचा आवाज तो मोती बाण्या की है ओर वह तो हमारा सेठ है। वह हमें पकड़ाने के लिये खुपिया पुलिस लाये 
ऐसा लगता नहीं हे | इसलिये हमने छानबीन की; पर महाराज तुम किस्मत वाले थे ! | यदि यह नहीं बोलता तो एक 
मिनिट में तुम सबको एक साथ बींध देते। तुम तो मरते साथ में हम भी मरते, क्‍योंकि फिर पुछिस हमको 
छोड़ती काहे को ! ।' 

महाराज ने कहानी सुनी । देखा मोत चार गज ही दूर थी, फिर भी जीवन की डोर मजबूत थी, बच गंये; 
नहीं तो सभी की जीवन लीला समाप्त थी ! | 


८ इसि-भासियाईं 


फिर वे भील बोले महाराज ! अब आप तो सो जाइये | हम रात भर पहरा देंगे, क्योंकि खुपिया पुलिस की बात 
वर दूर तक फेल गई है जेसे हम गिरोह बनाकर आये ऐसे दूसरा गिरोह आगया तब भी कठिनाई हे !।” उन्होंने सारी 
रात पहरा दिया। फिर दूसरा गिरोह आया या नहीं कह नहीं सकते। क्योंकि सभी महाराज भीलों के विश्वास में 
गहरी नींद ले रहे थे । 

भील जाति कितनी ही शेकाशील हो पर एक बार विश्वास जम जाने के बाद वह अपना प्राण भी आपके 
लिये दे देगी । प्रस्तुत घटना मुनि विहार पथ की लोमहर्षक घटना हे । जबकि विहार पथ में मरणान्तिक परिषद्‌ 
( कष्ट ) उपस्थित हो जाते हैं, किन्तु मृत्युंजयी मुनि उन सबका खागत करता है। 

गुरुदेव ने हजारों मील विहार किया । मद्रास में सबे प्रथम चातुर्मास आपका ही हुआ । मद्रास संघ विनंती 
के लिये आया मद्रास प्रान्त का भयंकर ताप, आहार विहार की प्रतिकूलताएं सभी सामने थीं, किन्तु फिर भी महाराज 
ने उसे ओर आने की स्त्रीकृति दे दी। उस समय प्रवतेक श्री ताराचन्द्रजी म. पूज्य गुरुदेव पं. किशनलालजी म 
प्रसिद्ध वक्ता श्री सामाग्यमलजी महाराज वयोबृद्ध वच्छराजजी म. कवि श्री सूयमलजी म. आदि १४ सुनिवर साथ थे। 
अपरिचित प्रदेश, आहार पानी की प्रतिकूलता और दुलंभता सभी कठिनाइयां सामने थीं। फिर भी महाराज श्री मुनिवृन्द्‌ 
के साथ चल पड़े। मद्रास की दो मो्रें साथ रहतीं, करीब दो मास तक ये क्रम चलता रहा । सेंठ मोहनमलजी 
चोरड़िया आदि साथ में थे। आहार पानी के लिये उनका काफी आग्रह था फिर भी महाराज श्री ने कहा “साथ रहे 
व्यक्तियों से हम आहार नहीं ले सकते।” पश्चात्‌ मोटरों द्वारा वे आंगे पहुंच जाते ओर बखाल जाति जोकि उधर की 
एक मात्र निरामिष जाति है उन्हीं लोगों को मुनि मयांदा के नियम समझाकर आहार. पानी की योगवाई लगवांते थे । 

इधर उन्होंने तेलगू भाषा में मुनि जीवन के नियमोपनियम छपवा लिये थे ओर गावों ओर शहरों में पच 
बांटे जति थे। उन्हें पढ़कर वहां के निवासियों को इतना आश्रय होता था कि वे समझते थे कि ऐसे नियम पालने 
वाले मानव नहीं, भगवान ही हैँ! और जिस माग से महाराज गुजरते उघर संकड़ों की तादाद में वे लोग कतारबद्ध खड़े 
हो जाते थे। मुनि समुदाय को देख कर वे हर्षित हो नमस्कार करते। कोई बहिन भी चरण छूने आती तो उसे समझा 
दिया जाता कि जैन मुनि स्री को नहीं छृूत । उधर के निवासियों में बहुत भावुकता है, इसी लिये कोई खरबूजा 
तरबूजा लिये इसलिये चले आते कि गुरुजी को भट करेंगे, तो कोई आम लेकर आंते | जब वे भेंट करने लगते तो 
महाराज श्री बोलते यह हमारा नियम नहीं है ।' साथ रहे गृहस्थ उन्हें तेलगू में समझाते तो वे बोलते “गुरुजी को 
नहीं चलता तुम्हें तो चलता है ? तुम ले लो ।' छाख इन्कार करने पर भी वे देकर ही जांते। 

महाराज श्री के सबेप्रथम पदारपण से मद्रास प्रान्त में जेनधर्म का प्रचार कार्य काफी सुन्दर ढंग से हुआ । 
साथ में मद्रासी भाषा का विद्वान्‌ भी रखा गया था। महाराज श्री प्रवचन देते विद्वान उनका मद्रासी भाषा में अनुवाद 
करता था, इसलिए वहां की जनता भी जेनधम ओर जन साधु के सम्बन्ध में कुछ जानने लगी थी । 

जिस दिन महाराज श्री ने मद्रास शहर में प्रवेश किया। सोरे शहर में एक तहलका मच गया था। मद्रासवासी 
मारवाड़ी भाइयों के हृदय में हष समा नहीं रहा था, क्योंकि मद्रास के इतिहास में पहली बार उन्होंने अपने गुरुदेव को 
मद्रास शहर में देख थे | इतनी कष्ट साधना की सफलता का वह दिन था । हजारों की संख्या में नर नारी उपस्थित 
थे | जिस ओर जुलूस जाता उधर की ट्राम, मोटरें, गाड़ियां बन्द हो जातीं। बाजार के दोनों ओर मद्रासवासी 
हजारों की संख्या में कतारबद्ध खड़े थे | भवनों की खिड़कियां ओर छत भी लद रही थीं । प्रेस प्रतिनिधि भी फोटो 
लेने के लिये खड़े थे । मारवाड़ी बहिनों खागत गीतों की झंकार से बाजार गरुंज रहे थे। उनके आभूषणों की प्रदशनी 
को देख अगले दिन एक पत्रकार ने टिपणी भी की थी “मद्रास शहर में पहली बार मारवाड़ी समाज के गुरु 
आये हैं उनके खागत में मारवाड़ी बहनों ने इतने गहने पहने हैं कि गहनों की ऐसी प्रदशनी कभी नहीं देखी गई !! 

इसके बाद मद्रास वासियों में धार्मिक भावना की जो लहर आई उसने सोरे मद्रास प्र।न्त में जिन शासन का 
जयनाद ग्रुजा दिया। मद्रास के तत्कालीन पब्लिक वर्कूस मिनिस्टर मोलाना याकुब हुसेन महाराज श्री के प्रवचन में 


श्री किसनलालजी महाराज की जीवनी ९, 


आये थे। गुरुदेव के प्रमुख शिष्य प्रसिद्ध वक्ता श्री सोभाग्यमछूजी म. के समन्वयात्मक प्रवचनों से काफी प्रभावित 
हुए । प्रवचन समाप्ति के पश्चात्‌ महाराज श्री की प्रशंसा करत हुए आपने कहा “थे प्रवचन जीवन में उतरें तब 
चर कर दर कार कर २ 
आत्म-कल्याण हो सकता है ।” आपने आगे बोलते हुए कहा “अहिंसा का पिद्धान्त सर्वश्रेष्ठ सिद्धान्त है । उसी का 
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यह प्रभाव हैं कि आजतक जन आर मुमलमान भाई भाई की तरह रहते हैँ, आज तक मेंने नहीं सुना कि जेनों 
ओर मुसलमानों में कभी क्षगड़ा हुआ हो !।” 


अन्त में उन्होंने कहा कि “आप मुनिगण हजारों मील पेदुल चलकर आये हैं ओर अहिंसा का इतना 
विचार रखते हैं कि उसके लिये (रजोहरण की ओर इशारा करते हुए) यह सदेव साथ रखते हैं, में मद्रास शहर 
की जनता की ओर से आपका अभिनंदन करता हूं ।' 

वयोवृद्ध प्रवतक श्री ताराचछदजी म., पं. शास्त्रज्ञ श्री किशनलालजी म. प्रसिद्ध वक्ता श्री सोभाग्यमलजी 
म., कवि सूर्यमलजी म. आदि चोद॒ह मुनिवरों की उपस्थिति में ता. १०-६-३७ को आहूम्दूर (मद्रास) में 
सेठ विजयराजजी मेहता के सज्जन विलास «उद्यान में विराट सभा का आयोजन किया गया, जिसमे तत्कालीन 
मद्रास कांग्रेस के सर्वोच्च नेता श्री चक्रवर्ती राजगोपालाचारी तथा अन्य प्रसिद्ध कांग्रेस बकर (कारयेकतो ) भी उपस्थित 
थे | उस समय प्रसिद्ध वक्ता श्री सोभाग्यमलजी म. ने ओजखी शैली में राष्ट्रधम पर प्रवचन दिया। अहिंसा 
प्रधान जनधम की मोलिक व्याख्या प्रस्तुत करते हुए एकता, राष्ट्रभाषा के प्रतिग्रेम, नशैढ्ली वस्तुओं का परित्याग, 
अछूतोद्धार आदि विषयों को सपश करते हुए राष्ट्रध्म की सुन्दर व्याख्या प्रस्तुत की | पश्चात्‌ जनता के आग्रह 
से महान्‌ तार्किक चक्रवर्ती राजगोपालाचारी ने तामिल माधा में प्रवचन देते हुए जनघर्म की अहिंसा और जैन 
मुनियों की कठिन साधना की ओर जनता का ध्यान आकर्षित किया। इसके साथ शतावधानी केबलमुनिजी म. 
के मनोनिग्रह के प्रतीक अवधान प्रयोगों ने जनता के मानस को हिला दिया | उस पर जैन संस्कृति ओर जैन मुनियों 
की गहरी छाया अंकित कर दी । इस प्रकार महाराज का प्रथम चातुम|स मद्रास के इतिहास में नया पृष्ठ 
जोड़नेबाला सिद्ध हुआ । दक्षिण भारत जो कि जेनधम ओर भगवान महावीर के संदेशों को भूल चुका था मुनिवरों 
के आगमन ने उसमें नव जागृति प्रदान की । 

इसी प्रकार हेद्राबाद (दक्षिण ) में भी महाराज श्री के यशखी चातुमोस हुए । वहां भी महाराज श्री ने 
अपने ओजसी प्रत्नचनों के द्वारा हजारों अजेन वेष्णव भाइयों को जेनधर्म के प्रेमी बनाया । आज भी वे लोग 
महाराज श्री को याद करते हैं । 

बेंगलोर का चातुमोस भी शानदार रहा । सेठ छगनमलजी मूथा ने अति आग्रहपूवक चातुर्मास करवाया 
ओर आगंतुकों के खागत में हजारों का खचे- किया। 

दक्षिण में बिचरते हुए महाराज श्री चोदह मुनिरयों के साथ मेसूर पधारे। वहां भी प्रवचनों ओर अवधान प्रयोगों 
के द्वारा बंड बडे अजेन विद्वान जनधम की ओर आकर्षित हुए । जो विद्वान बोलते थे आज के युग में एकपाठी 
विद्वान हो नहीं सकता। राजा भोज के युग में एकपाठी व द्विपाठी विद्वान थे जो कि एक बार या दो बार सुनकर याद 
रख लेते थे, किन्तु जब शतावरधानी केबलमुनिजी म० ने उनके कठिनतम छोक को एक बार व्युत्क्रम से सुनकर याद 
रख लिया ओर पुनः सुना दिया तो विद्वत्समाज चकित रह गया। जब महाराज ने कहा उल्टा सुनादूं, या आप कहे 
तो वेसा का वेसा सुना सकता हूँ? ओर जब महाराज ने व्युत्कम से सुना दिया तो वह आश्रय चकित होकर गुरुदेव 
के चरणों में झुक गया । 

एक बार राजप्रासाद में व्याख्यान रखा गया। विशाल सभाभवन पूण भरा हुआ था । मेसूर नरेश भी 
एकाग्र होकर प्रवचन सुन रहे थे। प्रवचन समाप्ति के पश्चात्‌ गुरुदव ने कहा 'महाराज, पूव संचित पुण्यों का यह्‌ 


मधुर प्रतिफल आपको प्राप्त हुआ है ।' मुस्कुरांत हुए महाराजा बोले “सच्चा पुण्य तो आपका है कि आप खतंत्रता 
२ 
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से प्रभु के पथ में घूम रहे हैं | में तो बंधनों मं जकडा हुआ हूं | चाहता तो में भी हूं, कि आपकी तरह बंधन॑मुत्त 
बनू, पर अभी इतनी तेयारी नहीं हे।' महाराज श्री ने गृहस्थ रूप में रहकर भी बंधन-मुक्ति का खरूप समझाया। 
परिग्रह के बीच में रहकर भी जलकमलवत्‌ रहने की प्ररणा दी। गुरुदेव के प्रेरणा संदेश से महाराजा अति प्रसन्न 
हुए ओर बोले “आपके बताये मार्गपर चलने की कोशिश करूंगा ।' 

इस तरह दक्षिण भारत में जन धर्म का प्रचारकाय सुन्द्ररूप से संपन्न हुआ । ऐसे ही बम्बई क्षेत्र भी 
आपके उपकारों का ऋणी है । बम्बई ओर उसके उपनगरों में आपेक नव चातुर्मास हुए । जब कभी बम्बई संघ को 
चातुर्मांस के लिये दूसरे मुनि निकट में दिखाई नहीं देते तब वह आशा लिए गुरुदेव की सेवा में पहुंच 
जाता | उसकी आग्रहभरी प्राथना को गुरुदव टाल नहीं सकते थ ओर पांच सो, सात सो माइंल दूर से भी वहां 
पहुँचते । एक बार तो आप नागपुर से बम्बई पधारे थे | एक बार सन सेंतालीस में बम्बई संघ चातुर्मास की विनंति 
के लिये आया । चातुर्मास के लिये केवल ढाई महिना शेष था | भयंकर गर्मी, दभैक्ष का वातावरण और हिन्दु 
मुस्लिम दंगों की आशंका, इन सबके बावजूद आप ६५ वष की अवस्था में लघुशिष्यों के साथ चल पंडे | उस 
समय इन पेक्तियों का लेखक भी तरह वर्षीय लघुशिष्य के रूप में गुरुदेव के साथ था। 

हस कष्ट साधना का यह प्रभाव था कि बम्बइ की चालीस हजार जन जनता के दिल में आप बस चुके थे । 
बहुत से भावुक गृहस्थ तो आज भी आपके नाम की माला रट्ते हैं | वे बोलते हैं जब कभी कोई उलझन भरी 
समस्या हमारे सामने आ जाती है तो ग़ुरुदव का सरण करते ही विकटतम समस्या एक मिनिट में हल हो जाती है। 
जब कभी उन्हें सफलता मिलती है तो वे बोल पड़ते हैं 'यह अपन गुरुद्‌व का प्रभाव है ।' कोट संघ के उपप्रमुख 
सेठ मगनभाई दोशी, सेठ वीरचन्द भाई, उनके सुपुत्र मणीलाल भाई, कान्दावाड़ी संघ के प्रमुख श्री गिरधरलाल भाई, 
सेठ रविचन्द्‌ भाई, प्रमुख द।द्र संघ, सठ गंभीर भाई, प्रमुख माठुगा संघ, सेठ हुक्मीचन्द भाई, सेठ नाथालाल भाई 
पारख आदि आपके कार्यकर्ताओं की आप पर अनन्य श्रद्धा है। माठुंगा संघ के भूतपूव प्रमुख सेठ रामजी भाई 
जब मृत्यु शय्या पर थे तब माटुंगा संघ के सदस्य उनके पास पहुंचे ओर बोले 'कोई आज्ञा या इच्छा हो तो कहिये।' 
बे बोले 'एक ही इच्छा है कि गुरुदेव मंत्री श्री किशनलालजी म. का एक चातुर्मास माटुगा में अवश्य करा ।' ये 
उनके अन्तिम शब्द थे पर कितनी श्रद्धा भरी थी इन शब्दों में ! 


बम्बई ही नहीं, गुजरात सोराष्ट्र में भी आपका प्रभावपूर्ण विचरण रहा । सोनगढी सिद्धान्त को प्रतिरोध के 
लिये राजकोट संघ आप को इन्दोर से ले गया था | वही भीष्म ग्रीष्म और तीन महीनों मे पांच सो मील कांटे थे। 
वह चातुमोस भी यशस्वी रहा । उसके बाद बढवाण संघ का अति आग्रह हुआ तो वहां भी आपको चातुर्मास 
करना पडा | यहां भी जनता में अति उत्साह था। मालव ओर सोराष्ट्रवासी भावुक भक्तों का यहां भी काफी 
प्रवाह उमड़ा | राजकोट की भांति बढवाण वासियों ने भी आगंतुकों का मुक्त हृदय से खागत किया । 


एक बार प्रवचन के दोरान में गुरुदेव ने दशम पोषघत्रत ( दया ) का निरूपण करते हुए फरमाया यह 
एक दिन की मानों मुनि दीक्षा है | सोराष्ट्र में दया की परंपरा नहीं है । अतः वढ़वाण के भाइयों में दया के प्रति 
काफी उत्सुकता दिखाई दी। पर दया का तरीका उन्हें ज्ञात नहीं था, अतः जब गुरुदेव ने उन्हें बताया कि दया 
में चोबीस घंटे संवर में बिताने चाहिये, उपाश्रय मे रहना चाहिये । पन्द्रह या ग्यारह सामायिक करना चाहिये। 
एक भाई ने पूछा 'फिरं उसभे भोजन करना या नहीं ?' गुरुदेव ने फरमाया हां हां, उसमें उपवास नहीं करना 
पड़ेगा, यह तो माल खोत हुए मुक्ति में जाने का तरीका है ।' यह सुनते ही सब खिलखिला पडे । फिर गुरुदेव ने 
बताया “दया में भोजन के तीन प्रकार हैं। पहला तरीका है बाजार से पुरी मिठाई आदि लेकर खा सकते हैं। 
दूसरा तरीका है अपने अपने घरों से टिफिन लाकर खा सकते हैं ओर तीसरा तरीका है मुनि की भांति गोचरी 
लाकर खाना । कर 
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एक भाई ने फिर पूछा इनमें सबसे अच्छा तरीका कोनसा है?” गुरुदेव ने फरमाया 'सबसे अच्छा तो है घर 
घर से गोचरी लाना। पर यह आपसे शायद बनेगा नहीं।' सभी बोल पड़े “बनेगा क्यों नहीं! हमें तो सबसे अच्छी 
दया करना है।' ओर दो सो भाई तेयार हो गये। नियत दिन सभी भाई उपाश्रय में आ गये | सबने दशमत्रत लिया 
और प्रवचन सुना । प्रवचन समाप्ति के पश्चात्‌ गुरुदेव के नेतृत्व में दो सो भाई हाथ में झोली लिंये हुए गोचरी के 
लिये निकल पड़े | जिधर भी ये दयात्रती निकल पड़ते जनसमूह देखने के लिय उमड़ पड़ता | सभी कहते महाराज 
ने जादू कर दिया | दो सो भाइयों को साधु बना लिया। दयात्रतियों मं डाक्टर, वकील, ग्रज्युएट, लक्षाधिपति 
आदि भी श्रावक थे। इन पंक्तियों का लेखक भी दीक्षार्थी के रूप मे वहां उपस्थित था। वह दृश्य सचमुच देखंत 
ही बनता था | जब एक लक्षाधिपति के घर पहुंचे ओर भिक्षा के लिये सेठ के पुत्र ने पीतल का पात्र आगे बढ़ाया 
और उसझ) माता भिक्षा देने लगी तो उसके नेत्नों में आंसू उमड़ पड़े | बड़े उछास के साथ भिक्षाचरी का काम 
पूरा हुआ। उस दृश्य को देखकर उैस युग की याद आ जाती थी, जबकि पांच सो मुनिवरों के साथ आचाये विचरते 
थे। उसी का छोटासा दृश्य यहां बन गया था। बड़े आनंद के साथ दशमत्रत संपन्न हुआ । 


दूसरे दिन माताएं बोलीं 'हमुने क्या पाप किया है? हम द्याव्रत क्यों नहीं कर सकतीं ?” गुरुदेव ने कहा 
<दयात्रत में किसी के लिये इन्कार नहीं है ।' बस फिर क्‍या था। चार सो बहिन तेयार होगई । उन्होंने भी उस ढंग 
से गोचरी लाकर दशमत्रत किया | वह दृश्य आज भी बढवाणवासियों के स्मृति पट पर सजीव है । 


बढवाण चातुमास की परिसमाप्ति के पश्चात्‌ दीक्षा प्रसंग को लेकर गुरुदेव मालव में पर्धारे। उस समय 
प्रसिद्ध वक्ता श्री सोभाग्यमलजी म. कुछ अखस्थ थे ओर चिकित्सा के लिये देवास रुकना पड़ा । चातुमोस भी 
वहीं करना पड़ा । प्रारंभ में कुछ सुस्ती भरा वातावरण रहा । फिर तो प्रवचनों की धारा ने अजेनजनता को आकर्षित 
कर लिया | प्रवचनों म॑ं मुसलमान बोहरे माली तक आते थे । उन्होंने प्रभावना तक बांटी । वहां भी गुरुदेव ने जब 
दया का प्रवचन दिया तो लोग तेयार हो गंये | एक मुमलमान भाई जो प्रतिदिन तीन मील से प्रवचन में आता 
था उसने कहा 'मरे से कुछ लिया जाय तभी में कुछ खा सकता हूं ।! उसकी बात मान ली गई ओर अजैन 
लोगों ने भी दया की । 

श्रद्चेय गुरुदेव पं. श्री किशनलालजी म. ने सबन्र आध्यात्मिक ओर धार्मिक जाग्रति का शंख फूंक दिया। 
जहां गये वहां भोतिकता के स्थान पर आध्यात्मिकता की प्रतिष्ठा की | आपके दो शिष्य रत्न हैं। प्रसिद्ध वक्ता 
श्री सोभाग्यमलजी म. आपके प्रतिभासंपन्न शिष्य हैं ओर लबु शिष्य प्रिय वक्ता श्री विनयचन्द्रजी म. सा. हैं। जिन्हें 
आपकी प्रतिभा ओर मधुर ग्रवचन शेली का वरदान प्राप्त हे । आपकी दीक्षा भी बड़े मनोरंजक ढंग से हुई । गुरुदेव 
जब लीमड़ी (पंचमहाल ) में थे तब उन्होंने एकबार खप्त में नवपललवित ओर पुष्पित हराभरा आम्नवृक्ष देखा ओर 
अगले ही दिन समाचार मिले कि बाबूलालजी मुनिवेश पहनकर आ रहे हैं। पर्युषण के दिनों मे हजारों की उमड़ती 
भीड़ में जब नये मुनि के रूप में बाबूछालजी उपस्थित हुए तो जनता चकित रह गई ! । यद्यपि दीक्षा में पारिवारिक 
मोह काफी बाधक बना पर उस संघष में आप डटे रहे | अन्त में विजय आपके पक्ष में रही ओर बाबूलाल (विनय 
मुनिजी म. ) गुरुदेव के शिष्य बने | गुरुदेव के दोनों शिष्य उनके नाम को नक्षत्र की भांति चमका रहे हैं । 


समाज के विकास में ओर संघ ऐक्य के काये में गुरुदेव का महत्त्वपूण योग रहा । आज से सत्ताईस वर्ष 
पूत्र संघ-ऐक्य के लिय उग्र विहार कर बम्बई से अजमेर पघारे। उस सम्मेलन की सफलता में आपका काफी 
योगदान रहा । उसके बाद २००४ में जब कान्फ्रेंस ने पुनः संघ ऐक्य की योजना हाथ में ली ओर समाज में एक- 
सूत्रता लाने के लिये एक प्रतिक्रमण ओर बीस लोगरस योजना रखी। तब भी आपने संघ संगठन के लिये 
अपनी परम्परागत दो प्रतिक्ररण और चालीस लोगरस की परम्परा त्याग कर आपने कार्न्फेंस की योजना 
स्वीकार करली । उसके बाद भी आपके संघ निमोण के प्रयत्न चलते रहे । 
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वीर वधेमान श्रमण संघ के निमोण की बात चली तो आपने अपने प्रमुख शिष्य प्रसिद्ध वक्ता श्री 
सोमाग्यमलजी म. को ब्यावर भेजा । संग्रदाय ओर पद के विलीनकरण का प्रश्न आया तो आपने सर्वप्रथम 
अपना प्रवतेक पद त्याग दिया। ओर शेष चार संप्रदायों के विलीनक्रण के सुफल खूप में बीर वद्धमान श्रमण 
संघ मूतरूप ले सका | 

जब सादड़ी सम्मेलन का आयोजन हुआ तब आप शिष्य समुदाय के साथ बम्बइ थे | उस समय भी 
आपका खास्थ्य ठीक नहीं था, फिर भी आपने संघ हित के लिये अपने प्रमुख शिष्य प्रसिद्ध वक्ता श्री सोभाग्यमलजी 
म. को बम्बइ से सादड़ी भेजे | वहां वद्धगान श्रमण संघ की योजना को मूतरूप देने में उनका भी प्रमुख हाथ रहा । 
श्रमण संघ न गुरुदेव को सेवा मंत्री का पद्‌ दिया। इधर सोजत सम्मेलन ने आपको महाराष्ट्र मंत्री का पद 
दिया । वयोबृद्ध होते हुए भी आपने कुशलता के साथ उस पद को निभाया और संघ की सवा कर समाज के 
सामने एक आदरश उपस्थित किया । | 


आपमें शास्त्रीयज्ञान की जितनी गहराई थी खभाव में उतना ही माघुय था। आपके वातालाप में हास्य 
का हल्का पुट रहता था आगंतुक खिल उठता था। आगमिक शैली के प्रवचनों में भी श्रोता रस में डुबकी लगाता 
था तो कभी चुटिले व्यंग भरे उदाहरणों से खिलखिला उठता था। बातचोत में भी कभी कभी एसा व्यंग छोड़ 
देते थे कि वह खिल उठता था । इन्दोर की घटना है। एक बार एक सजन आये जो थे तो जैनेतर, किन्तु जरा 
पड़ोसी संप्रदाय के चक्कर में थे। एक दिन भराये हुए थ। बातचीत में जरा उनका पारा चढ़ गया ओर वे बोल पढ़े 
“देखिये महाराज ! में सो गुण्ड़े का एक गुण्डा हूं । इन्दोर का में पहले नम्बर का मब्वाली हूं । 

गुरुदेव जरा व्येग कसते हुए बोले-'सेठ ! में तो समझता था आप बड़े सजन हैं। इन्दौर में प्रतिष्ठा प्राप्त 
व्यक्ति हैं, किन्तु आज पता लगा कि आप गुण्डे हैँ!।' यह सुनते ही सेठ सकपका गये ओर पेरों में गिर गये । 
गुरुदेव, मुझे माफ करो । मे गलती पर था । 


गुरुदेव की वाणी में जादू बरसता था। पृुण्यवान ओर गुणवान शब्द तो उनकी जीभ पर थे। कोई भी 
वन्‍्दना करने आता उसे पुण्यवान के मधुर संबोधन से बुलाते थे। आगमन्तुक के मन में प्रसन्नता के फोव्वारें छुट 
पड़ते थे । आगन्तुक ही नहीं लघुमुनियों के साथ भी उनका उतना ही माघुयपृू्ण बताव था। कोई भी काम होता 
बड़े प्रेम से कहते 'तूं बड़ा पुण्यवान है, बड़ा कुलीन है । पानी भी पीना होता तो बड़े प्रेम से कहते 'छा एक पात्री 
पानी ला दे तुझे धम होगा । हम बोल पड़ते 'गुरुदेब, आप यह न भी कहे तब भी पानी ले आववेंगे ।' वे फरमाति 
(हैँ, ले तो आओगे किन्तु ऐसा कहने से काम करनेवाले के दिल में उत्साह रहता हे ।' 


सन्त जीवन की सबसे बड़ी विशेषता हे अन्तर ओर बाह्य की एकता | जिसके मन में कुछ ओर है, वाणी 
में कुछ और है और आचरण में तीसरी ही बात है वह सन्त नहीं हो सकता । जीभ ओर जीवन के बीच की खाई 
जितनी चोडी होती जाएगी सन्‍्तबृत्ति उतनी ही दूर होती जोएगी। जीम और जीवन की समता में संतवृत्ति 
जीती है । गुरुदेव एक महान सन्त थे ओर उनमें संत जीवन की सरलता साकार हो रही थी। छठ छद्मय को तो वे 
जानते ही नहीं थे। कभी उन्होंने अन्तर ओर बाह्य में द्वेत नहीं रखा । “कभी किसी को कुछ कहा तो दूसरे को 
कुछ ओर कहा” पूरे जीवन में कभी एक भी घटना ऐसी न हुईं। ज्यों ज्यों अवस्था ढलती गई सरलता ला ला 
बढती ही गई । नहीं तो ऐसा होता है-बुढापा आता है। तो जीवन रस समाप्त हो जाता है ओर जीवन रस के 
अभाव में मनुष्य चिडचिडा हो जाता है। पर गुरुदेव उसके अपवाद थे। पहुची हुईं अवस्था, रोग की पीड़ा, सब 
कुछ होते हुए भी खभाव की सरलता ओर माधुये में जरा भी कमी नहीं आई । 
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१ मनस्येक॑ वचस्येक कायेचेके महात्मनाम्‌ । मनस्यन्यदू वचस्यन्यद्‌ काये चान्यदुदुरात्मनाम्‌ । 


श्री किसनलालजी महाराज फी जीवनी श्हे 


वह अनोखा रइय 


ऐसे तो आप दस वर्षा से मधुमेह की व्याधि से पीडित थे, किन्तु अन्तिम दस माह में तो व्याधि ने जो उग्र 
रूप लिया कि शरीर के बल को धो डाला; फिर भी चेहरे पर अलोकिक शान्ति विराज रही थी। दिव्य तेज चेहरे पर 
खेल रहा था | पेर में गहरा घाव था । डाक्टर इंजेक्शन लगांत, चीरा देते तब भी ऊफ तक नहीं करते थे !। जब 
भी आपसे पूछते “तबियत कमी है?' आप उसी शान्ति के साथ उत्तर देते “अच्छी है | कोई तकलीफ नहीं है ।' तब 
मैं विनोद में कह बेठता 'फिर हम विहार करें ।' मुस्कुगते हुए बोलेत “विहार तो नहीं हो सकता ।' 


तन घुल रहा था, पर मन तो समता ओर संयम के रस में डूब रहा था। पीडा कहां हो रही है। क्‍यों हो 
रही है उसकी ओर लक्ष्य ही नहीं था | चातुर्मास में जब्र पीडा न उग्र रूप लिया तब उनेके प्रिय शिष्य प्रसिद्ध 
वक्ता श्री सोभाग्यमलजी म. ने कहाँ चतुर्विध संघ के साथ क्षमायाचना करलें ओर उनेके समक्ष आलोचना करलें | 
गुरुदेव ने सहष स्वीकृति दे दी | खबर मिलते ही अगले दिन साधु साध्वी श्रावक और श्राविकाओं का समूह 
उमड़ आया | रतलाम, उज़न, खाचगद आदि शहरों के प्रतिष्ठित व्यक्ति भी उपस्थित थे । इन्दोर के संघ के 
प्रमुख सेठ सुगनचन्दजी भंडारी, मंत्री' राजमलजी माणकलालजी, सेठ भंवरलालजी धाकड़ आदि भी उपस्थित थे । 
गुरुदेव की ओर से प्रसिद्ध वक्ता श्री सोमाग्यमलजी म. ने फरमाया कि 'मेंने श्रद्धेय गुरुदव आचार्य श्री नन्दलालजी म. 
के पास चागित्र ग्रहण किया और यथाशक्य निरतिचार पालने का प्रयत्न किया, जहां तक मुझे स्मरण होता है मुझे 
एक भी बडे दोष को सेवन करने का प्रसंग उपस्थित नहीं हुआ | फिर भी मानव भूल का पात्र है। अतः चारित्रपथ में 
रखलना हुई हो और मधुमह की बीमारी से विगत दस वर्षों से में पीडित हूँ, अतः उसके उपचार में साधारण 
दोषादि लगे हों उन सबक प्रायश्रित्त स्वरूप चतुर्विंध संघ के समक्ष छह मास का दीक्षाछेद खीकार करता हूं। पं. श्री 
सोभाग्यमलजी म. ने पूछा “आपको दीक्षा छेद खीकार है ?' गुरुदेव ने खीकृति सूचक मुद्रा में कहा हां, खुशी से 
स्वीकार है ।' फिर उन्होंने कहा 'चतुर्विध संघ आपसे क्षमा याचना के लिये एकत्रित हुआ है।ये आपके शिष्य 
ओर पं. कबि श्री सूयमुनिजी प. श्रवर्तणी श्री राजकुंबरजी म. आदि साध्त्रियांजी म. विराजे हैं ओर सेंकडों श्रावक 
और श्राविकाएँ आपसे क्षमा मांगेत हैं ।' अत्यन्त अशक्त अवस्था में भी हाथ जोडकर गुहंदेव न अत्यन्त धीमे खबर 
में कहा 'सबको खमता हूं ।' प्रत्युत्तर में सबने सिर झूकाते हुए कहा 'हम आपसे क्षमा मांगते हैं । आप संघ के 
नायक हैं, आपने हमको अध्यात्म का पथ दिखाया है। ओर यह कहते हुए सत्रकी आंखें मर आईं | वह दृश्य 
सचमुच कोमल करुण दृश्य था !। 


तब भी आपका खास्थ्य इतना बिगड चुका था कि विश्वास नहीं होता था कि आज की रात्रि भी निकल 
सकेगी, किन्तु हम सबके सद्भाग्य से तबियत कुछ संभडी ओर चातुर्मास समाप्त हो गया । 


वह चातुम्मांस हमारा बम्बई में था। गुरुदव के बिगडते खास्थ्य के समाचार जब मिलते तो मन अज्ञात शंका 
से कांप उठता | विहार के लिये मन तड़प उठता, पर चातुमोसिक बन्धन दीवार की भांति सामने आजाता था। 
सद्भाग्य से चातुमांस समाप्त हुआ ओए श्रद्धेय पं. श्री नगीनचन्द्रजी म. प्रिय वक्ता श्री विनयचन्द्रजी म. ओर इन 
पंक्तियों का लेखक इन्दौर आने के लिये चल पंडे | पं. श्री नगीनचन्द्रजी म. का स्वास्थ्य कमजोर था | हाट की 
बीमारी थी । फिर भी प्रतिदिन दस ओर पंद्रह मील का विहार कर डेढ मास में इन्दोर पहुंचे । गुरुदेव के दशन 
पाकर श्रम सफल हो गया! । सफल क्या हो गया श्रम दूर हो गया। रास्ते में भी जब कभी लोग बोडत “आप चार 
दिन ठहरकर श्रम दूर कर लीजिय।” तब हमारा एक ही उत्तर होता 'श्रम तो गुरुदव चरणों में ही दूर होगा।' ओर हुआ 
वही । इधर रत्नश्री सूयमलजी म. गुरुदेव की आज्ञा से चातुमास में ही पधार चुके थे। श्री सद्नीतग्रिय श्री सुरेन्द्रमुनिजी 
म. सेवाभावी श्री हुक्ममुनिजी म. उदारचेता श्री रूपेन्द्रमुनिजी, तरुण तपखी श्री उमेशमुनिजी म. व्याख्यात। सेवाशील 


१४ इसि-भासियाईँ 


श्री जीवनमुनिजी आदि सभी मुनिवर सेत्रा में जुट हुए थे । रात्रि के जागरण की भी डब्ुटियां बंधीं हुईं थीं। सेवा 
का दृश्य भी अनोखा था। मुनियों की सेवा चरम सीमा पर थी तो गुरुदब की समता भी चरम सीमा को छू रही थी! 


इधर डा. मुखर्जी, डा. केलकर, डा. सिंपेया, डा. कोठारी, डा. पोरवाल आदि इन्दौर के प्रमुख डाक्टर और 
वेय हरिश्रन्द्रजी निःखार्थ सेवा दे रहे थे। इंदौर संघ और उसके प्रमुख कार्यकर्ता सेठ मंवरलालजी धाकड़, सेठ माणक- 
लालजी, सराफ श्री चाँदमलजी भंटेवरा एवं श्री केशरीमलजी मल्हार॒गंज आदि की सेवा बराबर बनी हुई थी। 


आखिर वह दिन भी आ पहुंचा। ता. ३।१।६१ जबकि शीत के प्रबल दोरे ने प्रातः गुरुदेव को बेचेन कर 
दिया। तत्काल डाक्टर आये, बोले “केस गंभीर है' तभी गुरुदेव को सागारी संथारा करा दिया । दोपहर को थोड़ी 
राहत मिली कि संध्या के ५-४५ पर सूर्यास्त के साथ जेन जगत का प्रभावपूर्ण सूये भी अस्त हो गया । 

तार और फोन से समाचार मिलत ही दूर दूर के लोग गुरुदेव के अन्तिम दरशन पाने के लिये उमड़ पड़े । 
रात से ही लोगों का आवागमन शुरू हो गया। प्रातः ग्यारह बजने के साथ साथ बाहर के आगंतुकों की संख्या 
दो हजार तक पहुंच गई ओर साढ़े ग्यारह बजे गुरुदेव के भोतिक देद्ठ, को जरी निर्मित पालखी में बैठाया गया। 

तीन तीन बँडों के साथ झुकी गदन से अश्वचल रहे थे ओर गजराज भर आधा झुका केशरिया और भजन 
मंडली के साथ १५ हजार नरनारी भारी मन ओर भीनी आंखें लिये चले जा रहे थे | सड़क के दोनों ओर कतार- 
बद्ध जनता गुरुदेव के मोतिक देह के दशनों के लिये खड़ी थी। हजारों की संख्या में जेन, अजेन, वेष्णव, मुसलमान, 
बोहरे आदि अपने भवनों की खिड़कियों से दशन कर रहे थे। देखनवाले बड़े बूढ़ों के मुंह से निकल पड़ा “ऐसी 
शवयात्रा इन बूढ़ी आंखों ने आजतक नहीं देखी ! ।' 

चन्दन चिता ने गुरुदेव के भातिक देह को समाप्त कर दिया किन्तु उनका यशःशरीर मानव के स्मृतिपट 
पर अजर अमर है । उनका जीवन इतना पवित्र ओर सरल था कि शजत्र भी उनंक चरित्र पर अंगुली उठाने का 
साहस नहीं कर सकते थे !। वास्तव में उनका श्र कोई था ही नहीं। उन्होंने सब्र मित्र बनाए | मित्र बनाने की कला 
कोई उनसे सीख सकता था । ग़ुहुदव के मधुर संयमी जीवन ने श्रमण संस्कृति को दीप शिखा की प्रज्वलित किया है 
आर इसीलिये श्रमण संस्कृति के इतिहास में उन्होंने उज्वल प्रृष्ठ जोड़ा है । 


जिन्दगी ऐसी बना जिन्दा रहे दिरुशाद दूं, 
जब न हे दुनियां में तो दुनियां को आय याद ते 


जपा++>२०<»- --- 
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श्रमणसंस्क्ृृति की आध्यात्मिक पृष्ठभूमि 

भारतीय संस्कृति अपने-आपमें एक विराद समन्वय है । भारत जेस विराद देश में जहां कि करोड़ों 
मानव बसेते हैं, समी का एक विचार, एक आचार असंभव नहीं तो कठिन अवश्य है, किन्तु जहां आचार और 
विचार की रेखाओं में विविधता लक्षित होती है, वहां विविधता में भी एकरूपता है। वह विविधता एक फुलवारी 
की विविधता है, जह्दां नानाविध पेड़ पोधे अपनी सोन्द्य-सुषमा में निबाध अभिवृद्धि कर रहे हैं। यदि एक ही 
किस्म के पेड़ पोषे होंगे तो विपिन की वह मनोहरता लक्षित न होगी जो तिविधता में होती है। इसी अभ में 
हम भारतीय दर्शनों को एक सजा हुआ गुलदस्ता कहेंगे, जहां हर एक दर्शन-पुष्प अपनी विचार-परम्परा का 
प्रतीक है । विविधता बुरी नहीं, बुरी चीज तो विविधता के आग्रह को लेकर एक-दूसरे के स्थान को हथियाने की 
चेष्ट करना, एक दूसरे को झूठलाना | अपने विचारों को ही सच्चा समझन के आग्रह के कारण, जब व्यक्ति दूसरे के 
विचार-वैभव को सह नहीं सकता ओर उसकी वैचारिक खतंत्रता का गला घोंटना चाहता है, तब उसमें जहरीली गेस 
घूस आती है, जो अपने व पराये सबको नष्ट कर डालती है !। 

साम्प्रदायिकता की प्राचीर में जिनके मानस केद रहते हैं, ओर बाहर की हवा लगते ही जिन की श्रद्धा 
लज्जावन्ती बन जाती है, उनके लिये वह विविध पुष्पों से सना हुआ गुलदस्ता महज एक जलते हुए अंगारे 
जेसा है। जिनकी विचारधारा ने सम्प्रदाय मोह के काशगृह से छुट्टी पा ली है सोचने ओर समझने के लिये 
दिमाग की खिड़कियां बंद नहीं हैं | वे जहां भी पहुंचते हैं जीवनमधु पा ही लेते हैं । विचार मधुमक्षिका जहां भी 
पहुंचती है शहद की बूंद ग्रहण करती है । इसीलिये अमृत के आगार करुणा के स्रोत भ. महावीर कहते हैं- 
“जो मेधावी विचारशील ज्ञान की रोशनी लिये आंगे बढ़ता है, उसके लिए विश्व का अणु-अणु श्रय की ओर बढ़ने की 
प्रेरणा देने वाला है, उसके लिये मिथ्याशासत्र भी सम्यक शासत्र है । वह जहां भी जाएगा अमृत की दृष्टि लेकर 
जाएगा ओर अमृत ही लेकर आएगा । और जो जहर की शोध करने चला उसे अमृत में भी हालाहल की बूंदें 
दिखलाई देगीं। इतना ही नहीं, जीवनदायी अमृत भी जहर की लहर देने लगेगा | हमें अमृत का शोधक बनना 
है, उसी अमृत की खोज भारतीय सन्तों ने की है । 

भारत को ऋषियों की भूमि होने का गोरब प्राप्त हे। जीवन ओर जगत्‌ के विषय में जिसने जो भी खोज 
की है दरशन के क्षेत्र में उसका अपना नया स्थान बन गया है । विभिन्न दर्शनकारों ने जीवन ओर जगत्‌ के विषय 
में पृथक-पृथक्‌ विचार व्यक्त किये हैं। उन्होंने कहा गति ओर प्रगति का नाम जीवन है पर अनन्त-अनन्त 
विविधताओं-विचित्रताओं से भरा यह विश्व क्या है ! 

में कोन हूं, इस विराट तह्मांड में मरा स्थान क्या है? इस गति ओर प्रगति का लक्ष्य क्या है? ये छोटी 
आंखें जो कुछ देख रही हैं वही सब कुछ है! या इससे भी परे कोई तत्त्व है ! इस विराट विश्व का नियंत्रण सूत्र 
किन सशक्त हाथों में हैं ! 

मानव-मानस में घूमड़ते इन प्रश्नों का एक ने उत्तर दिया तू ओर कोई नहीं, इस विराट विश्व का एक झिल- 
मिलाता सुन्दर बुलबुडा है । तेरी यह मोहकता, तेरी यह कमनीयता इस महान प्रकृति की देन है। उसी के हाथों से 
तेरा निमाण हुआ है | इसी असीम जलधि ने दो बूंद जल दे दिया ओर विशाल भूषिंड ने तेरा पुतठा खडा कर 
दिया। वायु तुझे अहर्निश जीवन दे रही हे, वनस्ति तेरा भोजन है, अनन्त आकाश तेरा आबास है, यही तेरे इस 
मिट्टी के जीवन की नपी-तुली परिभाषा है । कुछ क्षण तक हंस लछे, खेल ले, तमाम भोग्यपदार्थों का निर्माण तेरे लिये 
हुआ है, भोग, केवल भोग तेरे जीवन का साध्य है, अथ तो साधन है ओर आखिर में तुझे इसी मिट्टी में समा 
जाना है, इससे परे तेरा कोई अस्तित्व नहीं है । 
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इस दर्शनकार को हम चार्बाक के नाम से पहचानते आये हैं। दृष्टिगत, दृश्य संसार ही इन्हें मान्य था, इसी 
को सजाना-संबारना उनका लक्ष्य है। इनके विचार से मानव वित्तेषणा ओर लोकेषणा का जीवित प्रतीक म।त्र था । 
दूसरे शब्दों में आदमी रोटी दल का केत्रल यंत्र मात्र है, कामना ओर उसकी पूर्ति जीवन लक्ष्य हे । 

दूसरे दशनकार सामने आये। उन्होंन बतलाया जीवन एक शाश्वत तत्व है, मानव न केवल क्षणस्थायी पानी 
का बुदबुदा ही है, किन्तु उसमें ही अमरत्व के तार झेकत हैं | साथ ही उन्होंने यह भी बतलाया कि जन्म के बाद 
जन्मान्तर और मृत्यु के बाद नया जन्म भी हे ओर इस विदत्र की व्यवस्था करन वाला कोई महान्‌ व्यवस्थ|पक है 
जिसके सुदृढ़ हाथे में ज्िराट विश्व का नेतृत्व है। जीव तो उमका एक अणु है। उसी के इच्छाधीन होकर कार्य करता 
है, उसी के संकेतों पर कुछ समय के डिये भूतल पर आया है। वह सवशक्तिमान उत्ती की पूजा ओर अचना का 
प्यासा है । अपने जीवाणु के द्वारा की गई सेवा से वह प्रसन्न भी होता है । इसके अच्छे ओर बुरे कर्मों क आधार 
पर असुन्दर या वह सुन्दर ठोक प्रदान करता है। उसकी प्रभुसत्ता सभी जीबों को स्वीकार करनी होगी। उसकी सत्ता 
के सामने जीव की सत्ता नगण्य है । जीव अपने नये स्थानचय के लिए खतत्र नहीं है । इस प्रकार उसने जीवन 
की अखंडता खीकार की । त 

परन्तु जीवन के शाश्वत तत्व को खीकार करने के दुसरे ही क्षण उसे परलोक भी खीकार करना पड़ा । उसने 
कहा हां, इस चक्षु की सीमा से परे भी कोई लोक अवश्य है, वह दो भागों में विभक्त है - एक इष्ट, दूसरा 
अनिष्ट । उसका कारण है जीवन की शुभाशुभ कार्य-परिणति। दूसरे शब्दों में शुभाशुभ काय-प्रणालि ही कमे है ।' 

पुनजेन्म के लिये उसके कारणभूत कर्म का खीकार करना भी अपरिहाये था। बिना इसके परलोक की 
कर्पना केसे हो सकती थी ! इसलिये इस लोक से परलोक तक पहुंचने के लिये कम का पुल बनाना ही पड़ा । 
इनका विधान रहा है कि श्रेष्ठ कर्मकर्ता को श्रेष्ठ लोक मिलेगा । उसी श्रेष्ठ लोक को खगे कहते हूँ । उसकी प्र।प्त 
के लिए धम भी आवश्यक है। इसका धर्म शुभकर्म का अपर पर्याय ही है । अतः इस रूप में पुरुषार्थ की भी प्रगति 
होती है । पहले दशनकार ने केवल दो ही पुरुषाथ खीकार किये थे, किन्तु यह काम ओर अथ के साथ धर्म-पुरुषाथ 
भी खीकार करता हे। प्रथम दो ऐट्िक सुख के लिये, धर्म आंगे आने वाले लोक के लिये। यह तिपुरुष/थंवादी दल 
मोक्ष को खतन्त्र पुरुषाथ नहीं मानता था। उनकी विचारधारा यह रही है कि खगे शुभ कम का फल खर्ग है। 
ओर नरक अशुभ कम का प्रतिफल है। खगे ओर नरक से उसकी दृष्टि कमी आंगे-बढना ही नहीं जानती थी । 
जन्म और मृत्यु के चक्र का सर्वथा उच्छेद्‌ इनके विचार से असम्भव है। इनकी धम-अधर्म की परिमाषाएं भी 
समाजखीकृत मयादाओं तक सीमित थीं । अतः समाजमान्य प्रत्येक काये धर्म की कोटि में हे । सभ्यता व समाज की 
रक्षा तमाम धामक आचरणों में स्वेश्रेष्ठ हे । समाज की रक्षा के लिए की गई हिंसाएँ भी धर्म की सीमारेखा की 
उल्लंघन नहीं करतीं | इश्वर का ईश्वरत्व भी सामाजिक सुब्यवस्था में ही सुरक्षित रहता था। उसे भी समाज का 
शान्ति के लिये निज धाम छोडकर नीचे आना पडता था । दुशं का दलन, भक्तों का परित्राण उनकी यात्रा का 
लक्ष्य था । 

इसे हम याज्षिक या वेदिक मागे के नाम से पहचानते आये हैं| प्रवृत्ति उनका जीवनसाध्य रहा है । 

मनीषी विचारकी की चिन्तन-धारा जब आंगे बढ़ती है। मनन के मन्थन से प्राप्त आत्मानुभूति के बल से 
उन्होंने बताया-माना कि पुनजेन्म का कारण कम अवश्य है। शुभ कम के द्वारा आत्मा खग भी पा सकता है और 
अशुम के द्वारा नरक भी | किन्तु हमें शुभ ओर अशुभ से ऊपर उठना होगा। शुभ के द्वारा आत्मा क्षणिक शान्ति पा 
लेता है किन्तु यह चक्र तो समाप्त तो नहीं हो गया | उस चक्र की समाप्ति के लिये जैसे अशुभ कार्य त्याज्य हे वेसे 
शुभ को भी छोडना होगा ओर इसके लिये चोथा पुरुषाथे सामने रखा गया, बह था मोक्ष । जिसके हारा तमाम कर्मों 
का उच्छेद कर आत्मा का शान्त सहज रूप पाना है ओर वही हमारे जीवन का एकमात्र साध्य सम्भव हैं और 
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उस के लिये तमाम कर्मों का त्याग करना होगा, चांहि वे पुण्य रूप हों या पाप रूप। धम की सुहावनी मोहक छाया से 

आये हों या अधम की काली छाया से | पथिक का आदरी लक्ष्य पर पहुंचना है। राह में विराम कहां ! मागे फूलों का 

का हो तो भी चलना है, कांटों का हे तब भी चलना है; पर हां, फूलों पर फिसलन है ओर कार्टों में चुभन। विश्रान्ति 

के लिये लक्ष्य पर पहुंचना होगा | अनन्त युगों के यात्री-आत्मा का शान्तिभवन मोक्ष हे, इसीलिए मोक्ष पुरुषाथ 
के +३९ 6 कर 6 € हर 6 | 

हमारा साध्य है और धम उप्तका साधन । यह निवांणवादी दशन की भूमिका है, जोकि मानव-मन को खगे ओर नरक 

के फूलों ओर शूलों से बचाकर पवित्रता के पथ पर अग्रसर करती है । 


निवृत्तिवादी दर्शनकार ने साधक को प्रेरित किया हे तू अपने लक्ष्य की सही दिशा में दृढ़ता से पग घरत जा 
माग के फूलों ओर कांटों में तुझे उलझना नहीं है | कांटों में उलझनेबाला यदि राह भूला रही है तो फूछों की 
मुस्कान में बिंध जानिवाला भी लक्ष्य की ओर कदम बढ़ाने वाला नहीं है। कांटों से बिंधन वाला कम से कम 
राह को समझता है पर फूलों से बिंधनेवाला राह क्या राही को भी भूल जाता है | इसीलिय कभी कभी फूलों की 
मधुरिमा को भूला देना कांटों पर चलने से श्री कठिन हो जाता है । सूत्रकार ने राग और द्वेष की तुलना में राग को 
प्रगति की सबसे बड़ी बाधक चद्टात बताया है। राग ओर द्वेष दोनों पर विजय पाने वाले को इसीलिये तो 
“बीतराग ”” कहा जाता है । 

किन्तु ध्येय-सिद्धि के लिये हमें फूल ओर कांटे दोनों को भूला देना होगा । बड़ी लोहे की तब भी बन्धन है 
और सोने की है तब भी बन्धन है, बन्धन तो कहीं नहीं गया हे । पर हां, पहटी हाथों को बांधती हे तो दूसरी हाथों के 
साथ हृदय को भी बांध लेती । खतन्त्रता की हवा में सांस लेने के लिये दोनों को तोड़ फंकना होगा । किन्तु साथ 
ही यह भी समझ लेना होगा कि लोहे की बेड़ी चोरी का दंड है तो सोने की कंगन सजजनता का उपहार है । लोहे की 
बेड़ी में पपाधीनता की कप्तक है | किन्तु हां, कभी कभी लोहे के तारों को तोड़ फेंकने वाला रेशमी तारों में बंध 
जाता है। अनंत गगन में खच्छन्द विचरनेवाले विहग के लिये पिंजरा उसकी उड़ान में बाधक ही है । आत्म 
खातंत्र्य के इच्छुक को पुण्य ओर पाप दोनों से बचना होगा साधक की साधना केवल आत्मशोधन के लिये ही है । 
उसके मन को न दिव्य लोक की गुलाबी प्रभा मुग्ध कर रही हो नरक से उसके प्राण कांप रहे हों । इसीलिये 
सा अवतार भम० महावीर साधक को भय ओर प्रलोभन से मुक्त रहकर साधना करने की प्रेरणा देते हुए 
कहते हैं।-- 


“नो इह लोगट्टडयाए तब महिद्विज्जा, नो पर लोगद्रयाए तबमहिद्धिजा | नो वण्ण-कित्ति सदूद-सिलोगद्ुुयाए 
तबमहिद्विजा नन्नत्थ एगन्त निज्जरट्रयाए तवमहिद्विजा ।-दुशवेकालिक सूत्र अ० ९, उ० 8, तपसमाधिः । 


एक शब्द में कह तो खग ओर नरक की भय प्रलोभन जन्य छाया से साधक का मानस मुक्त रहे | उसकी तपःसाधना 
का केन्द्र न यह लोक रहे न परलोक । न यहां के भोतिक पदार्थों को पाने के लिये वह तपःसाधना करे, न अगले लोक 
में मिलनेवाली खग की परियों के लिये ही वह संयम साधना करे | ठोक ओर परलोक की भावना से ऊपर उठकर 
लोकोत्तर-साधना में प्रवृत्त हो । 


निवृत्तिवादी दर्शन के पास धर्म की खतन्त्र परिभाषा हे । उस पर उसका अपना निजी चिन्तन है, मनन है। 
सम।ज की स्वीकृति ही किसी भी काये को धमे का चोगा नहीं पहना सकती । समाज की हां और ना उसकी अपनी 
स्वार्थिक एषणाओं की प्रतिध्वनियां हैं | उसका धमे उसकी परंपराओं के पाश में बद्ध है। जहां तक उसकी सामाजिक 
लोह झूखलाओं के बन्धन को मान्य रखकर व्यक्ति चलता हे तबतक उसे वह धम की संज्ञा देता है, जहां किसी ने उसकी 
मार्मिक दुबलताओं की ओर इंगित किया, तो बह उसे शीघ्रही अधर्म का करार दे देगा । जहां व्यक्तियों का दम 
घोगनेवाली गली सड़ी रस्सियों को तोड़ने के लिये किसी ने करबट ली, समाज उसे विद्रोही कहेगा उस पर पापी ओर 


अधर्मी की मुहर लगा देगा । किसी खस्थचेता मानस द्वारा-जिसकी कि दिल दिमाग की खिड़कियां खुली हैं-ओर 
३ 


१८ इसि-भासियाईं 


जिसकी आत्मा छिपे पाप के प्रति विद्रोह कर उठती है ओर उसकी वाणी या लेखनी द्वारा समाज की पाप कहानी के नम्न 
चित्र उतरने लगते हैं तो समाज चीख पड़ती है- “यह गद्दार है |” इसने समाज की सुदृढ़ भित्तियों पर कर प्रहार 
किये हैं। यह समाज की फुलवारी में आग का कार्य कर रहा है ओर समाज के अधिनायक उस समाज में से उसी 
भांति निकल फेकते हैं, जेसे दूध में पड़ी मक्खी को फेंक दिया जाता है। यह पुरस्कार है उसकी विद्रोही आत्मा 
का जो समाज की पाप कहानी के प्रति अंधा, गंगा ओर बहरा नहीं बन सका है । यह दंड है उस चिकित्सक का 
जिसने फोड़े को नुकीली सुईं से बींध दिया ओर भीतर ही मीतर सड़ने वाला मवाद बाहर आंगया । 


सच तो यह है अधम की जड़ें सामाजिक इन्कार ओर खीकार में नहीं, मिथ्याभिनिवेश, राग ओर द्वेष में 
है । हमारा काय कितना भी मोहक क्यों न हो, समाज खीकृति की मुहर भी क्‍यों न लग चुकी हो, किन्तु यदि 
उस काथ के पीछे वेयक्तिक खार्थ झांक रहा हो राग ओर द्वेष से छानकर उसकी अनुभूति आ रही हो तो वह अघम 
ही कहा जायगा । फिर भले उस पर कितने ही शाख्त्र-त्राक्यों क पर्द ही क्‍यों न पड़े हों चांदी ओर सोन के आवरण 
से उस क्‍यों न ढक दिया गया हो । पारद्दी की आंखें उन सोने ओ़ सूत्रों के पर्दे को चीरकर छुपे पाप को खोज 
ही छेगी ओर उसके कान पाप की करण कसक को चांदी खनखनाहट ओर शाखत्र रटन के महा घोष में भी सुन ही 
'लैगे। वस्तुतः पुण्य और पाप की तमाम क्रियाओं के पीछे यदि अज्ञान बोल रहा हो तो वे क्रियाएं जीवन पथ 
विधायिनी नहीं बन सकती । 


ऋषिभाषित का अन्तस्तल 


ऋषिभाषित दाशनिक ग्रन्थ नहीं एक आध्यात्मिक सूत्र हे | इसमें दशन की नहीं जीवन की उलझी गुत्थियों 
को सुलझाने का प्रयत्न किया गया है । 


प्रय्रेक धर्म में ऐसे विचारक सन्त भी आते हं जिन्हें संप्रदायवाद की लोहरंखलाएं बांध नहीं पाती हैं । 
जो रहते तो संप्रदाय में ही हैं, पर उनका चिन्तन संग्रदायातीत होता है। आंखें शरीर के विशेष भाग में रहकर भी 
शरीर ओर शरीर से अतिरिक्त वस्तुओं को देखती हैं | स्थूल चल्लु के लिये यह संभत्र है कि शरीर से भिन्न वस्तु 
को भी देखे | उसके लिये किसी का विरोध भी नहीं है पर अन्तश्रक्षु की कहानी कुछ दूमरी होती है । यदि 
अन्तश्रक्षु खुले हैं तो वह दूसरे घम का भी वेसा ही सत्य निरीक्षण करेगा जेसा कि अपने घर्म का करता है। पर निरीक्षण 
की सत्यता की पहली शत है आंखें खुली हों । जो आंखें खुली रखकर चलता है वह टकराता नहीं है । माग के 
अवरोधक पदार्थों को वह देखगा जरूर, पर उनसे लड़ने मिड़ने को तेयार न होगा, उनसे बचकर ही निकलने की 
उसकी चेष्ट रहेगी | धर्म ओर दशन के सम्बन्ध में भी यही बात है जो आंखें मूंदकर चलते हैं उन्हीं में टक्कर 
ओर संघषे होते हैं । जिन संप्रदायों ओर जिन पार्टियों के बीच जितने ज्यादा संघष होंगे वह उतना आंख मूंद 
कर चलनेवालों का समुदाय होगा । 

तत्त्त-चिन्तक विरोध में अविरोध पाता है । इसी विशाल दृष्टि के द्वारा वह संतबृत्ति पाता है। हजारों वर्षो 
से साथ बहनेवाली भारत की तीन संस्कृतियों के तत्व चिन्तकों की अविरोध दृष्टि का परिचय ऋषिभाषित में मिलता 
है । प्रस्तुत सूत्र में जहां कु्मापुत्र, तेतिलपुत्र जेसे जनद्शन के तत्व चिन्तक हैं तो अंगिरस और देवनारद्‌ बेदिक दशन 
के लब्धप्रतिष्ठ ऋषि भी आये हैँ | पिंग ऑर इसप्लिगिरि जैसे ब्राह्मण परित्राजक आये हैं तो साति-पुत्र जसे बांद्ध 
मिक्षु भी आये हैं । पिंग ओर इसिगिरि के साथ” माहण परिव्वायेण का विशेषण है जो उनके ब्राह्मण बंश का 
परिचायक है । सातिपुत्र के साथ बुद्धेण अरहता विशेषण उनके बुद्धानुयायित्व का संसुचक है । 


इस संकलन से यह परिलक्षित होता है कि संप्रदायवाद के संघ के युग में एक धारा वह भी आई थी, जिसने 
संप्रदाय से ऊपर उठकर सोचा था । संप्रदाय भेद्‌ होने पर भी तत्व चिन्तन में जहां एकरूपता पाई गई उन सभी 


“इसिभासियाई ” सूत्रपरिचय १९ 


ऋषियों के उपदेशों को तत्‌ तत्‌विशेषणों के साथ संग्रहीत किया गया | यह सांप्रदायिक उपनाम भेद दशेन के लिय 
था | साथ ही यह इस बात का प्रतीक हे कि संप्रदायिक भेद होने पर भी तत्वज्ञों के तत्वज्ञान में एकरूपता केसे 
संभवित हो सकती है। विचार की नीची भूमिका तक उसमें बिरोध ओर विभेद्‌ पाये जाति हैं पर जब चिन्तक 
विचार की अमुक सीमा पार कर जाता है तो उसके चिन्तन में एकरूपता संभावित हो सकती है । फिर वेश 
ओर संप्रदाय उसे अपने में बांध कर रख नहीं सकते वह ज्यों ज्यों ऊपर उठता है दां लों पंथ, जाति, लिंग 
ओर वेश की दीवारें एक एक करके ढहती जाती हैं ओर एक दिन वह सबका हो जाता है सब उसके हो जाति 
हैं। यही कारण है भ० ऋषभंदेव को हम प्रथम अहत्‌ के रूप में पूजते हैं तो वेद्किदशन उन्हें ऋषमावतार 
के रूप में देखता है । 

जन संस्कृति यद्यपि आज पंथ आर वेश की शुखलाओं में जकड़ दी गई ह॑ फिर भी एक दिन उसक 
खर पंथ आर वेश पूजा के विरोध में जाग्रत था। उसने वेश-पूजा नहीं ग्रुण-पूजा का महत्व खीकार किया था। 
इसीलिये आत्म विकास की सर्वोत्तम श्रेणी (स्टेज) पर पहुंचने के लिये उसने पंथ ओर जाति का कोई आग्रह 
ही न रखा। उसने यह नहीं कहा क्षत्रिय ही मोक्ष पा सकता है, वेश्य नहीं या ब्राह्मण ही मोक्ष पा सकता है, 
शूद्र नहीं। सभी वणे ओर सभी वगे के व्यक्ति मोक्ष के अधिकारी हैं | उसने यह भी नहीं कहा कि तुम अमुक 
वेश धारण करो तभी मुक्ति पा सकोगे या अमुक पंथ में दीक्षित हुए बिना या अमुक प्रकार के विशेष अचेन पूजन 
या क्रियाकाण्ड किये बिना तुम्हें मोक्ष नहीं मिल सकेगी । वह यह नहीं पूछता तुम किस संप्रदाय में दीक्षित 
हुए हो या किस के शिष्य हो ? तुमने कितने वर्ष संयम पाठा है ? वह तो पूछता है अन्तःशुद्धि तुमेन कितनी 
पाई है ? यदि अन्तशुद्धि आ गई है तो गृहस्थ दशा में भी मोक्ष के अधिकारी हो ओर अन्तःबद्धि नहीं है तो मुनि 
वेश में भी मुक्ति नहीं है । यही कारण हे कि मरुदेवी-माता ग्ृहस्थ रूप में मुक्त हुईं है । सम्राट मरत चक्रवर्ती के 
रूप में ही केवल्य पागये। भगवान्‌ महावीर के शिष्यों में एक ओर गातम जेसे श्रमण थे तो दूसरी ओर आनंद 
जैसे उपासक हैं तो अंबड़ जेते पर्रिजक, परित्राजक के रूप में उनके शिष्य थे | तो चक्रवर्ती भरत के पुत्र मरीचि- 
कुमार त्रिदडी के रूप में म० ऋषभदेव के शिष्य थे। 

वेश ओर पंथ की सीमा तोड़कर आत्म-दृष्टि प्राप्त करनेवाढों का समन्वय हम ऋषिभाषित में पाते हैं । 


ऋषिभाषित का परीक्षण 

ऋषिभाषित का अन्तस्तल देखने के बाद हम इसकी पग्रामाणिकता पर विचार करना होगा। स्थानकवासी परंपरा 
केब्रल बत्तीस सूत्रों को लेकर ही चली है ओर बत्तीस में ऋषिमाषित का समावेश नहीं है । फिर तेतीसवां सूत्र केसे 
मान्य होगा ? अनुवाद के समय यह प्रश्न मेरे पास आया भी था। बम्बइ में एक भाई ने मुझसे प्रइन भी किया था 
महाराज आप तेतीसय सूत्र का अनुवाद कर रहे हैं! मैंने कहाः जी हां; हज क्या है ! । उन्हें मरे उत्तर पर आइचये 
अवश्य हुआ। हमे सोचना होगा हम बत्तीस ही में क्यों बन्ध गये 


पत्तीस ही क्‍यों ! 


ऐसा कहा जाता है कि स्थानकवासी परम्परा ने बत्तीस आगमों को खीकार किया है और शेष आगमों को 
आधारभूत प्रमाण न मानकर उनकी उपेक्षा करदी । अब जरा देखना होगा वह कौनसा प्रमाण है जिसके द्वारा 
उसेन ३२ आगमोंकों सम्यक माना हे ओर शेष को मिथ्याश्रत का करार दे दिया। कहा जाता है कि बाह्याडबर 
आर प्रवृत्ति धम के प्रति ऐकांतिक विरोध रखकर चलने के कारण उसने मूर्तिपूजा को आगम विरुद्ध घोषित किया 
है ओर जिन आगमों में मूर्तिपूजा का उछेख नहीं था केवल उन्हीं को मान्य रखा हे । जिन आगर्मो में मूर्तिपूजा का 
विधान मिलता है उन्हें ठुकरा दिया गया । 


२० इसि-भासियाईं 


केवल जिन-मूर्ति-पूजा या 'हरिहंत चइये' के पाठ लिये आगमी को अप्रामाणिक माना जाय तो उपांग सुत्र ही नहीं 
अंगसूत्र भी छोड़ने होंगा क्योंकि 'अरिहंत चेइयाईं' पाठ तो 'उपासक दशांग' ओर ज्ञाताधमकथांग सूत्र में भी मिलता 
च्ै ० हा ३५ ० मर «१ ०. ४] क्र मू| 
हे । उपासक आनंद अन्य तीर्थोर्मे विहित “अरिहंतचेइय' के वन्दन पूजन का परित्याग केरता है । द्रोपदी जिनमूर्ति 
का पूजन करती है'। अतः यह तो नहीं कहा जा सकता कि “अरिहंतेचइय' शब्द के लिये आगमों का परित्याग क्रिया 
हैक] 
गया है । 


यदि सववज्ञ प्रणीतत्व का आधार बनाया जाय ओर कहा जाय कि सबवज्ञ भ० महावीरद्वारा ग्रणीत सूत्रों को ही 
प्रमाण माना जायगा | इस आधारपर आगर्मो की छटनी करना चाहिंगे तो इस छटनी में बहुत कुछ खोना पंडेगा। क्योंकि 
स्वज्ञ प्रणित आगर्मों में केवल द्वादशांगी का ही समावेश होसकता है यदि ऐसा कहा जाए की नंदीसूत्र में जो आगमों का 
परिचय दिया गया है उस रूप में वे उपलब्ध नहीं हैं | पर नंदी सूत्र के आगम पॉरेचय के अनुकूल तो आज एक भी 
आगम नहीं है। नंदी सुत्र भे जहाँ द्वादशांगी का परिचय मिलता है जहाँ हर अंगसुत्र की पदसंख्या 
अपने पूर्ववर्ती स दुगुनी है। आज न तो पदसंख्या हीं उतने रूप में उपलब्ध है न द्विगुणित वृद्धि ही है। क्रम 
का इतना विपयास है कि व्याख्या प्रज्ञप्ति के उत्तरवर्ती सभी सूत्र उससे छोटे ही है। ज्ञाता-धर्म कथांग सूत्र की उन 
हजागें कथाओं में से केत्रछ गिनी चुकी कथाएं ही उपलब्ध हैं । 


प्रस्तुत प्रश्न का दूसरा उत्तर होगा क्‍या परिवर्धित ओर परिवर्तित आगम को मान्यता प्रदान नहीं की गई! 
आगमों का हम-जरा गहराई से अध्ययन करें तो अनुभव होगा भ० महावीर के परिनिवाण के बाद आग्मों 
में परिवतन ही नहीं परिवद्धन भी हुआ है। स्थानांग सूत्र के सातवें स्थानक में सप्त निह्वों के प्रकरण में गोष्ठा- 
माहिल का भी उल्लेख आता है। जबकि गोष्ठामाहिल भ० महावीर के निरवोण के करीब तीन सो वर्ष बाद हुआ 
है ओर स्थानांग सूत्र की रचना भ० महावीर के समय में संपन्न हो चुकी थी, क्योंकि वह अंगसुत्र है। तीन 
सो वर्ष बाद की घटना का उसमें समावेश होना यह सिद्ध करता है कि अंग स|हित्य की रचना के बाद भी उसमें 
परिवतन हुआ है। उत्तरवर्ती आचार्यों ने अपनी समसामयिक घटनाओं का यथास्थान उसमें प्रक्षेप किया हे । 


आगर्मो में खल्प परिवर्तन ही नहीं कहीं पूरा आमूलचूछ परिवतेन भी हुआ है । उदाहरण के लिये 
प्रश्ष व्याकरण सूत्र को ही लें। श्री नंदी सूत्र में उसका परिचय कुछ अन्य रूप में मिलता है ओर आज वह 
बिलकुछ भिन्नरूप में उपलब्ध है । देखिये नंदी सूत्र में प्रश्नव्याकरण सूत्र का परिचय इस रूप 
में मिलता है 

से किते पच्हवागरणाई ? पण्हवागरणे सुय अद्दत्तरं पसिण सय, भद्दुत्तरं अपसिण सर, अद्व॒ठुत्तरं पसणा पसिणसयं, 
तंजहा अंगुद्रठ-पसिणाई, बाहु पासिणाई, अद्याग पसिणाईं भ्षल्ञे वि विचित्ता विज्ञाइसया, नागसुवन्नेदिं साछ दिव्वा 
संवाया आधघवेजंति । 

-नेंदी सूुम्र ५४७ 

प्रश्न व्याकरण में अगुष्ठ प्रश्न आदि ३२४ प्रश्न, अप्रक्ष ओर सैकड़ों विद्याएं हैं । पर आज प्रश्नव्याकरण पंचाभश्रव 
और पंचसंवर वणनात्मक है । स्थानांग सूत्र के दशम स्थानक में दस दशाओं के वर्णन में प्रश्नव्याकरण दशा का 
वर्णन कुछ भिन्न रूप में ही मिलता हे । वहां प्रश्न व्याकरण के उपमा संख्या इसिमासियाई आदि दस अध्ययन 
बताये हैं । 

अतः इस तर्क में भी कोई प्राण नहीं है कि श्री नंदीसूत्र मं उलिखित अन्य आगम परिवर्तित है अतः 
हमें मान्य नहीं है । 


्चिलिस+ै 5 ककसफफस नल कं अ च््ंँ न कल लत“ +हन्‍िननननन- अन्न जज चीज प।भप+भ भले 


१, उपासक दशा. २ ज्ञातासूत्र, 


“ हसिभासियाई ” सूत्रपरिचय २१ 


ऋषिभाषित की प्रामाणिकता 

इतनी ठम्बी चर्चा के बाद अब हम सोचेगे कि वतमान में मान्य आगम बत्तीसी के किन आगमों में ऋषिभाषित 
का उल्लेख व परिचय मिलता है। पहले नंदीसूत्र को लेते हैं जहां वर्तमान में उपलब्ध और अनुपलब्ध सूत्रों की विशाल 
संख्या मिलती है। अंगबाद्य सूत्रों में कालिक सूत्रों की सूची में सातवें स्थान पर ऋषिभाषित का नाम उपलब्ध होता है । 

से कि त कालियं ? कालिये अगणेगविद्द पण्णत्त। तंजहाः- उत्तरज्ञायण, दसाओ, कप्पो ववहारो निसीहं महानिसीहँ 
इसिभासियाई । 

स्थानांग सूत्र के दशम स्थानक में दस दशाओं का वणन है उसमें पष्ठ दशा के रूप में प्रश्षव्याकरण दशा का 
उल्लेख है । प्रश्नव्याकरण के दश अध्ययन हैं जेसे कि उपमा, संख्या ऋषिभाषित' आदि परन्तु जैसे कि पहले लिखा जा 
चुका है कि प्रश्नव्याकरण सूत्र का वर्तधानहूप स्थानांग और नंदी सूत्र दोनों उछेखों से भिन्न है। अतः वहां ऋषिमाषित 
को खोजना व्यथ होगा। 

समवायांग सूत्र में चचॉलीस समवाय में-ऋषिमाषितसूत्र का उछख मिलता है। देवलोक से च्यवित चवालीस 
ऋषियों के प्रवचन" रूप यह सूत्र है किश्तु एक प्रश्न उपस्थित होता है कि यहाँ पर वर्तमान ऋषिभाषित सूत्र के पेंतालीस 
अध्ययन हैं ओर समवायांग सूत्र में चत्रेलीस अध्ययनों का उछिख मिलता है । इस विमेद को मिटाने के लिये टीकाकार 
लिखते हैं । समवायांग सूत्र में देवलोकच्यवित ऋषियों का ही उछेख है । संभव है एक ऋषि अन्य गति से आये 
हों, अतः उनका उलछेख नहीं किया गया हे । 

मूल भाष्य में आचाये चतुर अनुयोग की व्याख्या करते हुए धमकथानुयोग में इसिभासियाई की गणना करते हैं । 
कालिक श्रुत में चरणकरणानुयोग, ऋषिभाषित में धर्मकथा, गणितानुयोग सूर्य प्रज्ञप्ति में और द्वव्यानुयोग दृष्टि 

वाद में निर्दिष्ट है । 

इसप्रकार स्थानांग समवयांग ओर नंदी सूत्रमें उल्लिखित ऋषिमाषित आज उलब्ध हैं । इसके अतिरिक्त 
पूरे सूत्रमं एकादशांग सूत्रों की विषय परिधि से किसी भी प्रत्येक बुद्ध का प्रवचन बाहर नहीं गया है। फिर उसे 


अपनाने में हानि क्या है! 
ऋषिभाषित के रचयिता 


ऋषिभाषित के एक रचयिता का प्रइन ही नहीं उठता क्योंकि वह किसी एक व्यक्ति कृति नहीं है | उसमें पृथक 
पृथक्‌ वक्ताओं के विचार सूत्र संकलित हैं। ये विचार॒क ज्ञान की भीतरी तह तक पहुंचे हुए ऋषि हैं । आहंती 
भाषा में इन्हें प्रत्येकबुद्ध कहा गया है। प्रसिद्धि ओर घटना विशेष के कारण चार ही प्रत्येकबुद्ध लोकमानस में 
जीवित हैं । परन्तु इसका अथे यह नहीं होता कि प्रत्येक बुद्ध चार ही हैं । श्री नंदी सूत्र में विभिन्न तीथकरों के 
शासन के प्रत्येक बुद्धों की संख्या दी गई है | उसमें यह बताया गया है कि भ० आदिनाथ के ८४ दजार शिष्य 
थे और भ० महावीर के १४ हजार शिष्य थे । दूसरे रूप में यह भी बताया गया है कि जिन तीथेकरों के शासन में 








१, ख्यानेः--दस दसाओ पण्णत्ताओ तंजहा--१, २, ३, ४, ५ पण्ह वागरणदसाओ, पण्हवागरणदसाणं पंच 
अज्ञणा पं० तंजहा उवमा संखा इसिभासियाई ॥ 

२. चोयालीसं अज्ञयणा दिय लोग चुयभासिय-पण्ण्ता । दियलोयचुयाण इसीण चोयालीसं इसिभासिज्ञयणा 
पण्णत्तासमवायांग सूत्र ४४ वां समताय, 

३, एतदबृत्ती चतुश्चत्वारिंशत्स्थानेडपि किंचिट्लिख्यते, चतुइचत्वारिंशत्‌ इसिभासियत्ति ऋषिभाषिताध्ययनानि, 
कालिकश्रुतविशेषभूतानि, दियलेयचुयभासियेत्ति-देवलोकन्युतेः ऋषिभूतर्भाषितानि देवलोकच्युतभाषितानि । कस्यापि 
प्रत्येकबुद्धस्य अन्यस्या: कस्यारिचिद्‌ गतेरायातत्वमपेक्ष्य पंचचत्वारिंशतोध्प्यध्ययनानां विवक्षया एकोनतयात्र ॥ 

नन्दीसूुत्र ४४ 
४, कालियधुर्य च इसिभासियाईं तइयामसूरपन्नत्ति सब्वो य दिद्विवओ चउत्थो होइ अणुओगो मूलभाष्य २३९४ । 


२२ इसि-भासियाईं 


जितने ओत्यातिकी, वेनयिकी, कार्मिकी, पारिणामिकी बुद्धि से युक्त मुनि होते हैं उतने ही प्रत्येकबुद्ध होते हैं | अतः 
यह मानना आवश्यक नहीं कि प्रत्येक बुद्ध केवल चार ही हैं ।' | 

ऋषिमभाषित के प्रवक्ता अहंतर्षि हैं। अतः उनका वचन प्रमाण माना गया है। आगम बोलते हैं अभिन्नद्शपूरवंघर 
निशचयतः सम्यकृदृष्टि माने गये हैं ओर उनका श्रुत सम्यक्श्रुत है । इस रूप में प्रत्येकबुद्धों का यह प्रवचन सूत्र 
सम्यक्‌ श्रुत के अन्तर्गत ही माना जाना चाहिए । पर वे सभी दश पूवंधर हैं उसका क्या प्रमाण? हमारे पास कोई 
निश्चित प्रमाण नहीं है जिसके आधार पर कहा जा सके कि वे सभी सवज्ञ थे या दश पूवंधर थे फिर भी प्रायः 
सभी ऋषियों के नाम के साथ अहँतर्षि पद आया है। अहंत-+ ऋषि के रूप में पदविच्छेद करने पर फलिताथहोगा 
सभी ऋषि अहंत्‌ पद पर पतिष्ठित हैं । यदि अहंतर्षि का अर्थ केवल इतना ही लिया जाय कि वे सभी आहत 
परंपरा में दीक्षित हैँ । इतने मात्र से यह नहीं कहा जा सकता कि वे अभिन्न दश्पूर्वी हैं। ऐसा स्पष्ट आधार भी नहीं 
है और मिलता भी नहीं है। फिर भी इतना कहा जा सकता है कि विशिश्ज्ञानी आवश्यक थे, क्‍यों कि ये 
प्रत्येक बुद्ध थे और प्रत्येक के साथ अह्व॑तर्षि पद आया है । 


ऋषिभाषित का अन्तर्दशन 
ऋषिभाषित अन्तर के उद्बोधन का सूत्र है । जीवन ओर जगत के रहख ज्ञाताओं ने मानव की वृत्तियों को 
एक एक कर उठाया ओर उनका विश्लेषण किया है। कभी कमी वे हमोरे अन्तर को झकझोर देते हैं तो कभी 
बहिमुखता को अन्तमुखी वृत्ति के रूप में प्रदर्शित करने की बृत्ति को प्रताड़ित करते हैं । आज के साधक जीवन की बहुत 
चर | ञ्ै्‌ ९ बच उु के हि 9 
बड़ी विडम्बना यह है कि उसमें एक रूपता नहीं हे उसका बहिरूप कुछ आर है तो उसके अन्तर मे दूसरी वृत्तियाँ 
काम कर रही हैं। ऊपर की सफ़ेद चद्दर से उन्हें ढ़कन का प्रयास किया जाता है ओर आइचये तब ओर होता है 
बज छः . अर छ किक री 
जबकि वे वेशपूजकश्रमण केवल वेश की प्रतिष्ठा स्थिः रखना चाहत हैं ओर जब कभी उनके सामने वेश की प्रतिष्ठा 
को धक्का लगाने की घटना होती है तो वेही अन्तस्संगी साधक उनसे बोल उठते हैं तुमन मानव जन्म लिया है 
मुनिवेश का परिधान लिया है ओर श्रमण परंपरा की कलंकित करने का काय तुम कर रहे हो । वेश पूजा का सुन्दर 
चित्र प्रस्तुत गाथा में मिलता है । 
अन्नह्ा समणे होई अन्न कु्णत कम्मुणा 
अण्ण मण्णाणि भासंते माणुस्सग्गा हणे हुसे ॥ ७ ॥ 
- ऋषिभाषित अ, ४, गा. ७ 
कि 4 । चणै दम रु चर 
साधक जीवन में बहुरूपता को स्थान नहीं हे । जनता के सामने जिसका रूप कुछ दूसरा है ओर जनता की 
आंखों से ओझ्नल होते ही उसके जीवन की गति दूसरे प्रवाह में बहन लगती है। नगर में कुछ दूसरा रूप है तो 
ग्राम की भोली जनता के समक्ष उसके क्रिया कलापों में भिन्न रूपता आती हे तो समझना होगा वह साधक अपनी 


१, एवं माइयाईं चउरासीईं पइन्नग सहस्साईं भगवओ अरहा, उसहसामिस्स आइतित्थयरस्स; तहा संखिजाइं 
पदज्नगसहस्साईं मज्म्िमगगाण जिणवराणं चोहस पइन्नगसहस्साणि भगवओ वद्धमाणसामिस्स, अहवा जस्स जत्तिआ सीसा 
उप्पत्तिआए वेणइआए कम्मिया परिणामियाएं चउव्विहाए बुद्धिए उववेया तस्स तत्तियाईं पइन्नगसहस्साई, पत्तिय बुद्ध वि 
तत्तिया चेव । नन्दीसन्न के प्रसिद्ध टीकाकार आचाये मलयगिरि लिखते हैं-यस्य ऋषमभादेस्तीर्थक्तो यावत शिष्यास्तीर्थ 
औत्पतिक्या बैनयिक्या कर्मज्या पारिणामिका चतुर्विधया बुड्या उपेताः समन्विता आसीत्‌ तस्य ऋषभादेस्तावन्ति प्रकीर्णक- 
सहल्लाभवन प्रत्येक बुद्धा अपि तावन्त एवं। अत्रेक्रे वावक्षत-इह एकेकतीर्थक्ृतस्तीर्थंथपरिमाणानि प्रकीण्णेकानि भवान्ति 
प्रकीण्णेक अरिणामपरिमाणवत्वात्‌, केत्रलमिह प्रत्येकबुद्धरचितान्येव प्रकीश्णैकानि द्रष्टव्यानि । प्रकीणेकपरिमाणेन प्रत्येकबुद्ध- 
परिमाणप्रतिपादनात्तस्मादेतत प्रत्येकबुद्धानां शिष्यभावों विरृष्यते तदसमीचीनम्‌, यतः प्रत्नाजकाचायेमेवाधिक्ृत्य शिष्यभावों 
निषिध्यते नतु तीर्थकरोपदिष्टशासनाअतिपन्नत्वेनापि, ततो न कश्विद्दोष: । 

२, चौदस्सपुव्विस्स सम्मसुर्य अभिण्ण दसपुव्विस्स सम्मसु्यं तेण परं भिण्णेसु भयणा । नंदी सू० ४० 
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आत्मा के प्रति वफादार नहीं है । वह आत्मदर्शी नहीं है, अ्तर्षि अंगिरिसी ऐसे ही जीवन के बहुरूपियापन का 
दूसरा चित्र दे रहे है।- 
अदुवा परिसा मज्झे अदुवाविरहे कडे। 
ततो णिरिक्ख अप्पाण पाव कम्माणिरूस्भति ॥ 
-ऋषि. अ ४। गा० १०. 
शास्त्रों का प्रचार अकेली जीभ से या संपत्ति से नहीं हुआ करता है । उसके पीछे हृदय की साधना चाहिये । 
जीभ आगम को जनता के कानों तक पहुंचा सकती है। संपत्ति शास्त्रों को संगमरमर की दीवारों में अंकित करवा 
सकती हे पर हृदय की दीवारों भें अंकित करना उसेक वश से परे है । यही सत्य आपको निम्न गाथा में मिलता है । 
सुयाणि भित्तिए«चित्त कट्टेवा सुणिवेसितं । 
मणुस्स हिय ये पुणिण गहणं दुव्वियाणकं ॥ 
ऋषिभाषित अ. ४, गा० ६ 
जिसके पास साहित्य की विशाल संपत्ति है वह अकिंचन होते हुए भी हृदय का सम्राद है । फिर उसके 
पास एक नया पैसा भी न हो तब भी भिखारी पन या दीनता उसके मन को छुएगी तक नहीं । दुनिया दुःख से 
भागती है किन्तु कार्यों द्वारा वह दुःख को निमंत्रण भी देती हे | पर सनन्‍्तके मन पर दुःख सवारी नहीं कर सकता। 
न दुःख में दीनताही उसपर छा सकती है । वज्िय पुत्र अहतर्षि इसी तथ्य को निम्न गाथा में प्रस्तुत कर रहे हैं । 
जस्स भीता पलायनित जीव कम्माणुगामिणो । 
तमेवादाय गच्छंति किद्चा दिल्लेव वाहिणी ॥ 
अं, २, गा० १. 
साधक के पास मन की वह साधना होती है कि बाहिरी सुख ओर दुःख उसके पास पहुंच ही नहीं सकते । 
बाहिरी आलोचना उसकी मनःशान्ति को मंग नहीं कर सकती । आलोचना के तीक्ष्ण प्रहारों के समय वह सोचता 
है किसी के कहने मात्र से कोई बुर नहीं हो जाता । उसका चिन्तनशील मन बोलता है यदि सचमुच मुझ में 
दुष्टता भरी है ओर यह उस दुष्टता का उद्घाटन कर रहा है तब भी मुझे उसके लिये रोष नहीं करना चाहिये । 
जीवन मे दुःख की सही घड़ियां वे ह जब कि हम बुरे हों और दुनिया हमें अच्छा समझकर प्रशंसा के फूल चढ़ाती 
हो । भारद्वाजगोत्री अंगिरस ऋषि कहते हैं।- 
जद से परो पसंसाति असाचु साधु माणिया । 
ण मे सा तायए भासा अप्पाणं असमाहिते। 
ऋषिभाषित कल. ४१ । 
इस प्रकार ऋषिभाषित सूत्रकार साधक को आलोचना ओर ग्रत्यालोचना के इन्द्र में भी स्थितप्रज्ञ रहने का 
परामश देते हैं | ऋषिभाषित सूत्र में सर्वत्र आपको जीवन के अन्तर्तम को आलोकित करनेवाले सीप और मोती 
बिखेरे मिलेंगे । 
ऋषिभाषित एक शुद्ध आध्यात्मिक सूत्र है, वह आत्मदशन का प्रतिपादन करता है । आत्मा की विकृतियों को दूर 
कर शुद्ध खरूप की प्राप्ति की प्रेरणा देता है । कहीं यह कषाय विजय की प्रेरणा देता है तो कहीं समभाव की 
साधना का पाठ पढ़ाता है । कहीं आत्मिक खेती का निरूपण करता है । बत्तीसवें अध्याय में सुन्दर शलिमे 
ध्यात्मिक खती का रूपक दिया गया है। आत्मा को क्षेत्र तप को बीज ओर संयम को युग नांगल बताया गया 














१. आता खेत्त तवो बीज संजमो जुअणंगल । 
ऋषि, अ. ६२, 
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है । बोद्ध साहित्य में बताया गया है कि भगवान बुद्ध ने एक बार भारद्वाज ब्राह्मण से आध्यात्मिक खेती का 
निरूपण किया था। उसमें श्रद्धा को बीज, तप को बरृष्टि और प्रज्ञा को हल बताया गया है | काय-संयम वाक्संयम और 
आहार संयम कृषि क्षेत्र की मर्यादाएँ हैं और पुरुषाथ बेल हैं ओर मन जोत है । इस प्रकार की कृषि से अमृतत्व 
का फल मिलता है। 
एवं मेसा कप्ती कट्टा सा होति अमतप्फला । एवं कसी कसित्वान सब्व दुक्‍्खा पमुच्चति ॥ 
यहां आस्मा को क्षेत्र बताया है । वेदिक मंत्रों में भी क्षेत्र शब्द अध्यात्म अर्थ में प्रयुक्त हुआ हे । 
स्वे क्षेत्र भनमीषा विराज. 
-अथवेवेद. 
अपने क्षेत्र में अनामय होकर रहो । यह क्षेत्र किसी भी देहिक या अध्युत्म-व्याधि से छ्लिष्ट न हो । अन्यत्र 
कद्दा गया है।- 
वन्नः क्षत्रय्य पतिरस्तु शम्मु। | अथवे, १६+१० | १० 
हमारे क्षेत्र का स्वामी या क्षेत्र पति शम्भु कल्याण कर हो। 
ऋग्वेद्‌ के एक मंत्र में क्षेत्र शब्द अध्यात्म अर्थ में बहुत ही स्पष्टता के साथ प्रयुक्त हुआ है। 
अक्षेत्रविस्क्षेत्रविद्‌ ह्प्राट्‌ सम्रेति क्षेत्रविदानुशिष्ट: । 
एतद्टे भव्मनुशासनस्योत स्तुति विंद्य॑जसीनाम्‌ ॥ ऋ.,. १०३२७ 
अर्थात-अक्षेत्रविद्‌ क्षेत्रविद्‌ से आत्मज्ञान के सम्बन्ध में प्रश्न करता है । वह ज्ञानी क्षेत्रज्ष आत्मविद्या में 
उसका अनुशासन करता है । उसका उपदेश दोनों के लिये कल्याणकारी होता है । जिससे सर्वन्न उनकी प्रशंसा 
होती हे । यहां आत्मा के लिये क्षेत्रश् शब्द प्रयुक्त हुआ है। गीता में भी क्षेत्रज्ञ शब्द आत्मा के अथ मे ही आया है । 
हद शरीरं कोन्तेय क्षेत्रमित्यभिधीयते । 
एतद्ो वेत्ति ते प्राहुः क्षेत्रज्ञ इति तद्विदः । 
-गीता अ. १३।१ - 
अथः-हे अजुन ! यह शरीर क्षेत्र कहलाता है। जो इसे जानते हैं उन्हें तत्वज्ञानी क्षेत्रज्ञ कहते हैं । 
पाणिनि पर- क्षेत्र का अथ जन्मान्तर लेते हैं। क्षेत्रियच्‌ परक्षेत्र चिकित्सः (५) २।९२) 
काव्यों मे भी क्षेत्र शब्द अध्यात्म अथ में आया है- 
योगिनो ये विचिन्वन्ति क्षेत्राभ्यन्तरवर्तिनम । 
अनावृत्तिमये यस्य पदमाहुमैनीषिणः ॥ 
यमक्षरं क्षेत्रविदों विदुस्तमाव्मानमात्मन्यवऊोकयन्तम्‌ ॥ कुमारसंभव ३। ७० 
महाकवि कालिदास अपने कुमारसंभव में आत्मा के लिये क्षेत्रविद्‌ शब्द का प्रयोग करते हैं । 
जैन सूत्रों में भी क्षेत्र्ष शब्द आत्म ज्ञातांके अर्थ में भगवान महावीर का विशेषण बनकर आया है। 
खेयसये से कुसले महेसी, अणंत नाणीय अणंतदसी । 
जसंसिणो चक्खु पहेठियस्स, जाणाहि धम्मे च घीईं च पेहि ॥ 
| वीरस्तुति | ३ ॥ 
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१,  मिलाइये निम्न गाथा से-- 
एवं किसि किसित्ताणं सब्व सत्त दयावहं, 
माहणं खत्तिए वेइसे सुद्दे वाविय मुच्चति ॥ 
“-इसि-भा. अं, ३२ ॥ 


“४ इसिभासियाई ” सूत्रपरिचय श्ण्‌ 


* अथात्‌ आये जम्बू आचाय॑ सुधरम से बोले-वे क्षेत्रज्ञ कुशल महर्षि अनंतज्ञानी और अनंतदर्शी यशखियों के पथ में 
स्थित हैं उन (भगवान्‌ महावीर ) के धर्म को आप जानते हैं ओर उनके ध्येय को देखते है । 
. इंस प्रकार क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ शब्द जेन बोद्ध वैष्णव आये संस्क्रति की तीनों धाराओं में समानरूप से व्यवहतत हुआ 
है और उसके प्रयोग में आश्रय जनक समता है । 

अडतीसवे अध्ययन में इन्द्रियों के सम्बन्ध में चचा आई है | यदि पांचों इन्द्रियां सुप्त हें, तो अल्प दुःख की 
हेतु बनंती' हैं | इन्द्रियां क्या है! आत्मा इन्द्र है ओर उसकी काये में प्रवृत्त शक्तियां इन्द्रियां है। शतपथ अह्मण में 
बताया गया है इन्द्र आत्मा की प्राचीन संज्ञा है । उसी के संपर्क से हमारी इन्द्रियां अपने कार्य में प्रवृत्त रहतीं हैं । 
इन्द्र की शक्ति ही इन्द्रियरूपी देवों के रूप में प्रकद हो रही है । इन्द्र ही सबके भीतर बेठा हुआ मध्य प्राण है 
जो इतर इन्द्रिय प्राणों को समृद्ध करता' है । 

कठोपनिषद्‌ आदि अन्य भारतीय ग्रंथों में इन्द्रियों की उपमा अश्व से दी गई है । जो शरीर रूपी देवरथ में 

इन्द्रियां के सदूअश्वों को जोड़कर बुद्धिरूप सारथि की शक्ति से सफल जीवन यात्रा कर सकता है वही विजय 
शील महारथि हे । जेन आगमों में इन्द्रियों को नहीं मन को अश्व बताया गया है | महामुनि केशीकुमार महान 
साधक गोतम को पूछते हैं, हे गौतम, तुम एक साहसिक दुष्ट अश्व पर आरूढ हो । वह पत्रन वेग से दोड़ता है 
किन्तु आश्रय है कि तुम उसके द्वारा गलत मार्ग पर ले जाये नहीं जाते ! महान्‌ सन्‍्त गौतम ने उत्तर देते हुए 
कहा-उन्माग की ओर दोड़ते हुए उस अश्व को में सूत्ररूप रस्सी के द्वारा रोकता हूं, अतः मेरा अश्व उन्मागे की ओर 


न जाकर सन्माग की ओर ही जाता' है । 
महा श्रमण केशीकुमार फिर पूछते हें:-वह अश्व कौनसा हे ? संतगोौतम बोले-मन ही यह साहसिक भयंकर 
दुष्ट अश्व हे, उसे में रोकता हूं ओर धम्म-शिक्षा के द्वारा उसे जाति संपन्न अश्व की भांति चलाता हूं'। 
शतपथ त्राक्मण में बताया गया है मन ही देवों का वाहन अश्व है, इसी पर आरूढ़ होकर देव विचरण 
० 
करते ' हूँ । 


मनो वे देववाहन । मन। हीदे मनस्विन भूयिष्ट वनीवाह्मते । 

ग शतपथ ( $॥४।३।६. ) _ 
ऋग्वेद में देव वाहन अश्व का वर्णन हैः- 

वृषो अप्तिः समिध्यते5श्ो न देववाहनः । ते हृविष्मन्त ईंकते ( ऋ. ३।२७।१४। ) 
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१, पंच जागरओ सुत्ता अप्प दुकखस्स कारणा । 
तस्सेव तु विणासाय पण्णे वष्षिज संतर्य ॥ 
२, स यो5य॑ मध्ये प्राण: । एप एवं इन्द्र: । तानेष प्राणान्‌ 
मध्यत इन्द्रियणेन्द् । यदेन्द्ध तस्मादिन्धः । 
इन्धी हद वे तमिन्द्र इत्याचक्षते परोक्षम्‌ ॥ ६॥ १। ६२ 
३, भ्रयं साहसिओ भीमो दुद्शस्सो परिधावइ । 
जंसि गोयम आरूढो कह तेण न हीरसि १ 
पद्दात्रतं णिगिण्हामि सुयरस्सी समाहिय॑ । 
नमे गर्छई उम्मग्गं मग्गं च पडिवजइ ॥ ५७-५६ उत्तरा० अ, २३, 
४,  मणो साहसीओ भीमो दुद्वस्सो परिधावइ । 
त॑ सम्मे णिगिण्हामि धम्मसिक्खाइ कंथग ॥ उत्तरा, अ, २३. गा. ५९ 


२६ हसि-भासियाई 


यजुर्वेदीय कठोपनिषद्‌ में एक रूपक आता हैः-शरीर रूप रथ में आत्मा रथी है, बुद्धि सारथि है, मन. छग्राम 
है, इन्द्रियां घोड़े ओर विषय उनके विचरने के माग हैं । इन्द्रिय ओर मन की सहायता से आत्मा पदार्थों का उप- 
भोग करता है । जो प्रज्ञासंपन्न होकर संकल्पवरान मन से स्थिर इन्द्रियों को सुमार्ग में प्रेरित करता हे वही मांग के 
अन्त तक पहुंचता है | जहां से वापिस लौगता नहीं है । 


दशन की त्रिपथा से 
मारतीय दरशैन की त्रिपथगा (गंगा) भारत में तीन धाराओं में बही हे । जेन बौद्ध ओर बेदिक संस्कृति दर्शन क्री. 
त्रिपयगा है । तीनों के बीच बहुत कुछ वेचारिक साम्य है। कहीं थोडा वेषम्य भी है। आचार ओर व्यवहार में 
यद्यपि वे बहुत कुछ दूर जा पड़ी ह फिरभी विचार के क्षेत्र में कुछ साम्य भी है ओर वह साम्य कहीं कहीं तो इतना 
स्पष्ट हे कि चकित रह जाना पड़ता है। गहराई से अध्ययन करने पर अथ साम्य तो अधिकतर परिलक्षित हो जाता 
हैं पर कहीं तो शब्द्साम्य और पद्साम्य तक आश्रय प्रद्‌ रूप मे परिलक्षित हो जाता हैं। ऋषिभाषित सूत्र में भी 
ऐसे अनेकों छोक है जिनका इतर भारतीय दरशेनों में साम्य मिल जाता है । 
पैंतीसर्व अध्ययन में अहँतार्षि उद्दालक कहते हैं :- 
जागरद णरा णिच्च मा मे धम्मचरणे पमत्ताण । काहिंति बहू चोरा दोग्गतिगमणे हिडाकम्स ॥ 
जागरद्द णरा णिन्व जागरमाणस्स जागरति सुत्त । जे सुवति न से सुहिते जागरमाणे सुही होंति ॥ 
- इसिभा. भ. ३७, गा. २०-२२ 
मिलाइये- 
उत्तिष्ठत जाप्रत प्राप्य वरान्षिबोधत । छ्षुरस्य धारा निशितां दुरत्यया दुग पथस्तत्कवयो वद॒म्ति ॥ 
- कठोपनिषद्‌ १।३।१ ७. 


( है अज्ञान से अस्त लोगो ) उठो, जागो, श्रेष्ठजनों के पास जाकर ज्ञान प्राप्त करो । जिस प्रकार छुरे की धार 
तीक्ष्ण होती है ओर छुईं नहीं जा सकती, बुद्धिमान्‌ पुरुष आत्म-ज्ञोन के मांगे को उसी प्रकार दुर्गम बतलाते हैं। 


बोद्ध दशन के प्रसिद्ध ग्रन्थ धम्मपद से मिलाइये. 
भप्पमत्तों पमत्तेसु सुत्तेसु बहु जागरो । अबलस्सं व सीघस्सो हिव्वा याति सुमेधसो ॥ धम्मपद २९ 


प्रमादी लोगों में अप्रमादी ओर ( अज्ञान की निद्रा में ) सोते हुए लोगों में जागरणशील बुद्धिमान मनुष्य 
दुबर घोड़े से तेज घोड़े के समान आंगे बढ़ जाता हे । 
नत्थि जागरतो भय. ३६ 
जागते हुए को भय नहीं होता । 


समभाव का साधक सबत्र अपने रूप का दशन करता है । विश्व के अनंत अनंत प्राणियों में अपनी छाया 
का दरशन कर विषम भाव से रहित हो विचरण करता है । 


सब्बतो विरते दंते सब्बतो परिणिव्वुडे । सव्वतों विष्पमुकरप्पा सब्वत्थेसु सम चरे ॥ 
- इसिभा. भ. १॥८ 


१, आत्मान रथिन विद्धि शरीर रथमेव तु । 
बुद्धि तु सारथि विद्धि मनः प्रग्नहमेव च ॥ 
इन्द्रियाणि हयानाहुतिषयांस्तेषु गोचरान्‌ । 
आत्मेन्रियमनोयुक्ते भोक्तेद्या हुमनीषिण: ॥ यजुर्वेदीय कठोपनिषद्‌ 
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“इसिभासियाईं ” सूत्रपरिचय २७ 


प्रिलाइये--- 
यस्तु स्वाणि भूतान्यात्मन्येवानुपश्यति । सर्वभूतेषु चात्मानं ततो न विजुगुप्सते ॥ 
“- हैशोपनिषद्‌ ६ 
जो समस्त आाणियों को अपने में ओर अपने को समस्त प्राणियों में देखता है, वह उपयुक्त एकात्मदशन के 
द्वारा किसी को घृणा या उपेक्षा का पात्र नहीं समझता है । अथात्‌ वह सबके हित में अपना हित समझता है । 
 ओोद्ध, दीन में-- 
अत्तान उपसे कत्वा न हनेय्य न घातये. -धम्मपद ( १२६ ) 
सभी प्राणियों को अपने जेसा समझकर किसी भी प्राणी की घात नहीं करना चाहिये । 
गीता भी कहती हे-- 
योगस्थः कुरु कमाणि संग त्यक्त्वा धनेजय ! सिद्धयसिद्धथो: समो भूत्वा समत्व योग उच्यते । 
| “गीता २।४९ 
है अजुन | कर्म फल की आसक्ति छोड़कर सिद्धि ओर अमिद्धि में समबुद्धि रखकर ओर योग में स्थित होकर 
कैमे करो! क्योंकि उपयुक्त समत्व भाव ही योग कहा जाता है | 
सत्य ही विश्व का परित्राता है । साधक अविश्वास की भूमि असत्य से दूर रहे | देव नारद अहतर्षि कहते हैं 
आत्म-शान्ति का गवेषक साधक त्रियोग ओर त्रिकरण द्वार असत्य क! परिहार केरें--- 
मुसावाद तिविहं तिबिहेण णेव बूया णभास"० बितियं सोयव्वरक्खण ॥ -इसिभा० अभ. १।४ 
मिलाइये-ऋमग्रेद में ऋत सत्य को शान्ति का खोत बताया है- 
ऋतस्य दि शुरुधः सन्ति पूर्वीऋतस्य धीतिबृेजिनानि हन्ति । 
ऋतस्य कछोको बचिरा ततदे. कणों बुधानः शुचमान आयोः । 
ऋतस्य व्हा धरुणानि सन्ति. पुरूणि चन्द्रा वपुषे वपूंषि । 
ऋतेन दीघेमिषणन्त पक्ष. ऋतेन गाव ऋतमा विवेशु: । 
“ऋग्वेद ४।२३।॥९- ६ 
ऋत अनेक प्रकार की सुख शान्ति का स्रोत है। ऋत की भावना पापों को नष्ट करती है। मनुष्य को 
उदबोधित ओर ग्रकाश देनेवाली ऋत की कीर्ति बहरे कानों में भी पहुंच चुकी है। ऋत की जड़े सुद्ढ है। विश्व के 
नाना रमणीय पदार्थों में ऋतमूर्तिमान हो रहा है । 
ऋत के आधार पर ही अन्नादि खाद्य पदार्थों की कामना की जाती हे। ऋत के कारण ही सूथ-रशिमियां 
जल में प्रविष्ट हो उसको ऊपर ले जाती है । 
सा मा सत्योक्तिः परिपातु विश्वतः । -ऋग्वेद्‌ १०।३७।२ 
सत्य भाषण द्वारा ही में अपने आपको सब बुराइयों से बचा सकता हूं । 
सत्य का द्र॒ष्ट ब्रह्मतेज को प्राप्त करता है। वह आत्मा की शुद्ध ज्योति है। समस्त तपः साधनाओं मे ब्रह्मचये 
उत्तम तप है! । ऋषिभाषित सूत्र में बताया गया हे त्रह्मचय खये एक उपधान तप है। वेदिक धारा के अमृत ख्रोत 
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१. तवेसु वा उत्तम बम्भचेर॑ -सूत्रकृतांग, वीरस्तुति 
इसिभासियाईं अ, १ गा, १० 

२. ब्रह्मचारी ब्रह्म श्राजद्‌ बिभर्ति, 
तस्मिन देवा अधिविश्वे समेतः। - अथवबै० ११।५।२४ 


२८ इसि-भासियाई 


अथवैवेद में कहा गया है-ब्रह्म चारी ब्रह्म ( समष्टि रूप त्रह्म अथवा ज्ञान ) धारण करता है । उसमें समस्त देवता 
ओतप्रोत होते हैं । 

आचार भी ब्रह्मचय के द्वारा ही ब्रह्म वारियों को अपने शिक्षण ओर निरीक्षण में रखने की योग्यता ओर क्षमता 
का सम्पादन करता है | सत्य ओर संयत जीवन से रहनेवाला मनुष्य ब्रह्मचय द्वारा ही अपनी इन्द्रियों को पुष्ट ओर 
कल्याणोन्मुख बनाने ओर उन्हें साधना की ओर प्रवृत्त करने में समर्थ होता' है । हे 

दुःख के विनाश के लिये हमे अपने स्वरूप का ज्ञान करना होगा। में कोन हूं! मेरा खरूप क्या है? यह 
शरीर और ये इन्द्रियां क्या मेरा खरूप है! कूकर और शूकर के रूप में भटकना, रोना ओर चीखना क्या मेरा 
खरूप है ! वज्िय पुत्र अहंर्तषि साधक को प्ररणा देते हैँ, अज्ञान ही दुःख का मूल हेतु है। सिंद्द की भांति 
अपने खरूप का ज्ञान करो ओर कूकर ओर शूकर के रूप में आत्मखरूप को* भुलानेवाली कर्मों की झंखला को 
तोड़' फेको । ऋग्वेद का अन्तंद्रश ऋषि कहता है में कोन हूं। में खय॑ इन्द्र हूं। मेरी पराजय नहीं हो सकती' । 
मुझ मे अनंत शक्ति है। रोना ओर चीखना मेरा खभाव नहीं है । 


जो अपने खरूप को भूलकर पर रूप में आसक्त होता है वह अपने खरूप का विनाश करता है ओर 
अपने खरूप को भूलानेवाला अन्धकार मे ग्रवेश करता" है । जिसने अपने खरूप का विस्मरण किया है वही 
चेषयिक पदार्था में आनंद की अनुभूति करता है। आध्यात्मिक आनंद की अनुभूति में वेषयिक आनंद बाधक है 
इसीलिये विचारकों ने साधक को वासना और उसके प्रलोभनों को दूर रहने का परामशे दिया है। वल्कक चीरी 
अहर्तर्षि कहते हैंः-हे पुरुष | तू स्त्रीवृन्द की संसक्ति से दूर रह ओर अपना अबन्धु न बन । नारी में आसक्त अपने 
आपका शत्रु होता है । अतः जितना भी संभव हे इस मन की वासना से युद्ध करो, विजयी बनो' । 

कठोपनिषद्‌ के अहर्तार्ष कहते हैं-मूढ़ लोग ही बाह्य विषयों के पीछे लगे रहते हैं । वे मृत्यु-अथीत्‌ अनात्मा 
के विस्तृत जाल में फंस जाते हैं, किन्तु विवेकी लोग अमृतत्व को जानकर अप्न॒व॒अनित्य पदार्थों में नित्यत्त्व की 
कामना नहीं करते" हैं । 

महाकवि भारवि अपने प्रसिद्ध काव्य किराताजुनीय में लिखते हैं-योब्रन की शोमाएं शरद ऋतु के मेघ की 
छाया के समान चंचल होती हैँ | इन्द्रियों के विषय भी कवल तत्काल रमणीय होते है और अन्त में दुःख देनेवाले 
होते है | 
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आचार्था ब्रह्मचर्यंण ब्रद्मयचारिणमिच्छते । - अथरब० ११॥५।१७ 
, इन्द्रो ह ब्रद्मचर्थण देवेभ्यः खराभरात्‌ । - २२।५।१६ 
३. इडुक्खमूल च संसारे अण्गाणेण समजितं । 
मिगा रिव्त्र सख्प्पत्ति हण कम्माणि मूलतो । - इसिभासियाईं अ. २।८ 


४. अहमिन्द्रो न पराजिय्ये। - ऋग्वेद १०।४९।५ 
५. असुर्या नाम ते लोका अन्घेन तमसा बृताः । 

तास्ते प्रेय्याभिगच्छन्ति ये के चात्महनो जना: ॥ +- यजु ० ४०।३ 
६. इसिभासियाईं अध्ययन अ. ६ गा. ३ 

. पराचः कामाननुयन्ति बाला- 

से मत्योर्यान्ति विततस्य पाशम्‌ । 

अथ धीरा अमृृतत्वं विदित्वा, 

घ्रुवमभुवेष्विह न प्रार्थथन्ते ॥ - कठोपनिषद्‌ २।१॥२ 
८, शरदम्बुधरच्छाया गत्वयों यौवन श्रिय:ः । 

आपातरम्या विषयाः पयन्तपरितापिन: ॥ - किरात ११॥१२ 


“इसिभासियाईं ” सृत्रपरिचय ५९, 


परम शान्ति ही निर्वाण है। उस परम शान्ति को जाने के लिये हर मुमुश्नु आत्मा प्रयत्षणील है । तप ओर 
संयम की साधना के द्वारा आत्मा कर्म क्षय करता है तब वह भव परम्परा को समाप्त कर नि्वाण को प्राप्त करता है । 
महाकाश्यप अहंतर्षि कहते हैं- 
णेह वत्तिक्खए दीवो जहा चयति संतति । 
आयाण बन्धरोहम्मि तहृप्पा भव संततिं ॥ 
-इसिभा. भ. ६।१६ 


जैसे तेल ओर बाती के क्षय से दीपक दीपकलिका रूप संतति को समाप्त कर देता है। उसी प्रकार आत्मा 
आदान-कर्मो का अहण ओर बन्ध का अवरोध करके भव परम्परा को क्षय करता है । 


यहां निवाण को दीप निर्वाण से उपमित किया गया है। बोद्ध दर्शन भी दीप निर्वाण से आत्म निर्वाण को 
उपमित करता हे, पर दोनों उपमाओं में उतना ही विभेद है जितना कि जन ओर बोद्ध दशन में | जेनदशन दीप 
कलिका की सनन्‍्तति रूप भव-परम्परा को मानता है। उसके क्षय से आत्मा की शुद्ध स्थिति की प्राप्ति खीकार 
करता है जबकि बोद्ध दशन वासना की संतति ( परम्परा ) के क्षय के साथ आत्मा का भी क्षय मान लेता है। जोकि 
अत्यन्त कारुणिक अन्त है | जब आत्मा ही समाप्त हो गया तब इतनी साधना किसलिये ! यह तो वसा हुआ कि 
रोग को मिटाने चले, पर रोग मिटा ओर उसी क्षण रोगी मी चल बसा | ऐसी चिकित्सा क्या मूल्य रखती है ! 


महाकवि अश्वघोष काव्यात्मक शैली में दीपनिबाण से आत्मनिर्वाण को उपमित करते हैँ--- 


दीपक जब निर्वाण प्राप्त करता हे तो न वह ऊपर जाता हू, न नीचे जाता है। न दिशा मे जाता है, न 
विदिशा में । स्नेह के क्षय से केवल शान्ति को प्राप्त करता है, ऐसे ही निर्वाण प्राप्त आत्मा न पृथ्वी पर आता हे 
न आकाश में, न वह दिशा में जाता है न विदिशा में | छेश क्षय होने पर केवल शान्ति प्राप्त करता' हे । 


जेन दशन ने कह है निर्वाण के बाद आत्मा शुद्ध स्थिति में लछोकाग्र पर स्थित रहता है'। उस निर्वाण 
प्राप्त करने के लिये एक प्रमुख साधन हे सम्यग्दशन | तत्व-प्राप्ति के लिये सर्वप्रथम उसके खरूप का ज्ञान होना 
आवश्यक है । वस्तु के खरूप पर निश्चित श्रद्धान ही सम्यग्द्शनः है । जेन दशेन में सम्यग्दशन की तीन प्रकार से 
व्याख्या की गई है । प्रथम व्याख्या के अनुसार सुदेव सुगुरु ओर सुधर्म पर श्रद्धा रखना ही सम्यग्दशन' है। 

ज्ञान की प्रथम सीढ़ी तक यह व्याख्या ठीक है किन्तु जब विचार चर्चा आंगे बढ़ती है, तब यह व्याख्या 
कुछ अपूर्ण सी रह जाती है । यदि देव गुरु धर्म पर श्रद्धा ही सम्यग्दशन है तो जो समस्त विकारों पर विजय पाकर 
जो अरिहन्त बन चुके हैँ उनके लिये देव कोन हैं, उनके गुरु कोन हैं, ओर उनका धमम क्या है । क्योंकि वे खय॑ ही 
देव खरूप हैं। उनका ज्ञान खय॑ के लिये गुरु तुल्य हे ओर उनकी वाणी ही धम हे । अतः दूसरी व्याख्या आती 


दि व्निनतीननओऋंत तधिननननलफििकनन्‍नन 


१.  दीपो यथा निवतिमभ्युपेतो नेवावर्निं गच्छति नान्तरिक्षम्‌ । 
दिश न कांचित्‌ विदिश न कांचित्‌ जेहक्षयात्केवलमेति शान्तिम्‌ ॥ 
तथाक्ृति निश्तिमभ्युपेतो नेवावर्नि गच्छति नान्तरिक्षम्‌ । 
दिश न काँचित्‌ विदिश न कांचित्‌, क्लेशक्षयात्‌ केवलमेति शान्तिम्‌ ॥ 
- अश्चघोष, बुद्धचरित 
२. तदनन्तरमूध्वे गच्छद्यालोकान्तात्‌। +-तत्त्वार्थ अ, १०५ 
३. तल्वार्थश्रद्धानं सम्यग्दशनम्‌ ॥ -तत्वार्थ सूत्र अ, १-२ 
४, या देवे देवता बुद्धि गुरी च गुरुता मतिः । ह 
धमम च धर्मंधीः शुद्धा: सा सम्यक्त्वमिदमुच्यते - आ, हेमचन्द्र योगशास्र द्वितीय प्रकाश, 
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है। तत्वों का खरूप दशन कर उसके प्रति अचल आस्था रखना ही सम्यग्रदर्शन है। चेतन्य का खरूप क्या दै 
यह भेद विज्ञान पाकर पदार्थों का खरूप दशेन करना सम्यग्दशन है । पदाथ विज्ञान रूप सम्यग्दशन प्राप्त होने के 
बाद द्वी मिथ्याज्ञान सम्यग्ज्ञान के रूप रूप में परिणत होता' है । 


भगवतीसूत्र में आचार्य सुधमाखामी सम्यकत्व की परिभाषा करते हुए फरमाते हैं कि वही सत्य हे जो जिने- 
श्वर देव ने प्रतिपादित किया है ओर ऐसा श्रद्धान ही सम्यगदरशन है' | 


तत्वाथसूत्रकार आचाये उमाखाति सम्यगूदशन के सम्बन्ध में लिखते हें-सम्यग्रहृष्टि का ज्ञान ही सम्यग्जञान 
होता है । अतः आय तीनों ज्ञान ( मतिश्रतावधि ) अज्ञान भी होते हैं, क्योंकि वे मिथ्यात्व दशा में भी पाये जाते हैं । 


यह तत्व रुचि रूप सम्यग्द्शन भी एक स्थान पर जाकर सीमित हो जाडा है । सिद्ध खरूप में स्थित आत्मा 
के लिये तत्व रुचि का कोई सम्बन्ध ही नहीं है | यद्यपि उनके अनंत ज्ञान में विश्व के समस्त पदाथ-सा4 समस्त 
पयोर्थों के साथ प्रतिमासित होते हैं फिर भी सिद्ध प्रभु जड़ चेतन्यादि तत्वों का लक्ष्यपूबक पार्थक्य नहीं करते । 
अतः तत्वाथ श्रद्धात्मक सम्यक्त्व भी सिद्ध स्थिति में उतनी र्पष्टता के साथ प्रशिम[सित नहीं होती हैं । अतः आचार्यों 
ने एक अन्तिम व्याख्या ओर दी हेः-खात्मोपलब्धि रूप सम्यक्त्व | आत्मा का शुद्ध खख्प ही सम्यक्त्व है ओर 
कद सम्यक्त्व सिद्धात्माओं में भी स्पष्ट रूप से प्रतिभासित* है । 


इसिभासियाई सूत्र में महाकाश्यप अहतर्षि सम्यक्त्व ओर ज्ञान की उपादेयता बताते हुए कहते हैं-जैसे 

अप्नि ओर पवन के प्रयोग से खण विशुद्ध हो जाता है वैसे ही सम्यग्द्शन ओर सम्यग्ज्ञान के द्वारा युक्त आत्मा पाप 

से विशुद्ध होता है" । क्‍ 

' सम्यग्द्शन की उपादेयता जैनद्शन में ही नहीं अजैन दररानों मे भी खीकार की गई है । हिन्दु धर्म के सामा- 
जिक विधि नियमों के प्रणता महापमनु मनुस्मृति में सम्यग्दशेन के सम्बन्ध में लिखत हें के 

सम्यग्दशन से सम्पन्न आत्मा कम से बद्ध नहीं होता है ओर दशन स विरहित आत्मा संसार को प्राप्त करता है । 

सम्यग्दशन आत्मदशन का वह प्रकाश है जिसके प्राप्त होने पर आत्मा ख ओर पर का विवेक करता है। 


विचार-जगत्‌ में वह खुले दिमाग के साथ ग्रंवेश करता है। उसके लिये अन्य दर्शन भी खदशन है । जो हंस बुद्धि 
की लेकर चलता है उसके लिये सब्र दूध है, क्योंकि पानी को उसकी चंचु दूर कर देती हे । 


0७ 








१. जीवादि सहृहर्ण समत्तंरुवमप्पणो त॑ तु । 
दुरभिणिवेस मुक्‍क णाणं खु होदि सदि जम्हि ॥- द्रव्यसंग्रह गा. ४१ 
२. तमेव सच्च॑ निस्संक ज॑ जिणेहिं पवेइयं। - भगवती सृत्र, 
२, सम्यग्हशेज्ञानं सम्यग्ज्ञान मिति नियमतः सिद्धम्र । 
आदत्रयज्ञानमज्ञानमपि भवति मिथ्यात्वसंयुक्तम्‌ ॥ 
वाचकमुख्य उमाखाति प्रशमरति प्रकरण । 
" मति श्रुतावधयों विपर्ययश्र ॥ - तल्वार्थ आ, १ 
४, सम्म च मोक्खबीय॑ तंपुग भुयत्थसदृहणारूव॑ । 
पसमाइ-लिंग-गम्स सुहायपरिणाम रूवे तु+ - आ. देवगुप्त - नवतत्व प्रकरण. 
७, इसिसासियाई अ. ६१२६ 
६, सम्यर्दशनसम्पन्न: कम भिने निबध्यते । 
दशनेन विहीनस्तु संघारे प्रतिययते ॥ - मनुस्मति अ, ६ 
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भाष्यकार जिनभद्र गणि क्षमाश्रमण विशेषावश्यक भाष्य में लिखते हैं-पर समय ( सिद्धान्त) और खसमय' 
दोनों ही सम्यग्दष्टि आत्मा के लिय ख समय ही है। जो मिथ्यामतों का समूह सम्यक्त्व में उपकारी है वहा पर- 
सिद्धान्त भी सम्यक्त्वी के लिये ख समर्या है । ु 

इस प्रकार हम देखते हैं | भारतीय दशन की तीनों धाराओं के विचार सूत्रों में बहुत कुछ साम्य है । उनके 
दाशनिक तथ्य कहीं साम्य रखते हैं तो एक स्थान पर जाकर अलग भी हो जाते हैं । यहां उनके साम्य वेषम्य का 
आंशिक दिग्दशन कराया गया है। 

पिभाषितस्त्र की भाषा 

इसिभासियाई सूत्र को रचना पद्धति “त ” श्रति प्रधान है। संस्क्रत “तथा” शब्द का प्राकृत में तहारूप 
होता है | किन्तु जिस प्राकृत पर शोरधैनी ओर पेशाची की छाया है उसमे हकार श्रति के स्थ।न पर तबगे की श्रति 
आती है । संस्कृत “तथा ' को वे “तथा बेलिंगे । 


प्राकृत शब्द उन तमाम प्राचीन भाषाओं के लिये प्रयुक्त होता है जो जन साधारण में संस्कृत के स्थान पर 
बोली जाती थी | हर प्रान्त की अपनी भौषा थी ओर उनमें थोड़ा कुछ अन्तर अवश्य था। आज के प्राकृत साहित्य 
में जो विभेद्‌ दृष्टिगोचर होता है, उसमे प्रान्तीय माषाओं की छाया है। शेलिमेद प्रान्तीय भेद पर आधारित है । 
महाराष्ट्र में बोली जानेवाली आषे भाषा महाराष्ट्रीय पग्राकृत थी, तो आगरा के आसपास में बोली जानेवाली प्राकृत 
शोरसनी कहलाती थी । स्थल की दूरी ने भाषा में बहुत बड़ा विभेद्‌ खड़ा कर दिया है ओर यह खाभाविक भी है।' 
प्राकृत में यद्यपि सबका समावेश हो जाता है । फिर भी उनकी प्रकृति में अन्तर अवश्य है | 

मूल आगम में जिस प्राकृत का व्यवहार हुआ है उसमे मागधीमभाषा का प्राधान्य है | इसीलिये उसे 
अधेमागधी कहा जाता है ओर अधमागधी की व्याख्या ही यह हैं कि जिसमें मगध प्रान्त और उसके निकटबर्ती 
प्रान्तीय भाषाओं के शब्दों का समावेश हो । खय॑ मागधी ओर अध मागधी में भी कुछ अन्तर हे । 

जिस सूत्र की रचना जिस प्रान्तीय भाषा विशेष में हुई है उसकी रचना पद्धति में तत्‌ तत्‌ प्रान्तीय भाषा का: 
बहुत कुछ हाथ रहा है। इसीलिये आचारांग सूत्र की भाषा में गठन जो सुदृढ़ता हे और अर्थगांभीय है हव 
उत्तरवर्ती सूत्र कृतांग आदि आममों में नहीं पाया जाता है । 

श्रुत परम्पपा के अनुसार समस्त आगमों के अर्थ-प्रणेत! भगवान महावीर हैं ओर उनकी शब्द-रचनां 
गणधर देव करते हैं | विशेषावश्यक भाष्य में आचाये जिनभद्रगणि क्षमाश्रमण इसके लिये सुन्दर रूपक देते हैं- 

तप नियम ओर ज्ञान रूप वृक्ष पर आरुढ़ अनंत ज्ञानी केबली प्रभु भव्यात्माओं के बोध के लिये श्ञानरूप 
फूलों की वृष्टि करते हैं। गणधरदेव उन ज्ञान पुष्पों को बुद्धिरूप पट में ग्रहण करके तीथेकर भाषित वाणी को 


४१३ 


प्रवचन रूप में ग्रथित करते हैं'। वत्तेमान द्वादशांगी की शब्द्‌ रचना आचाये सुधभ द्वारा हुई हे । किल्तु 
१, परसमओ उभये व सम्मदिद्विस्स ससमओ जे ण॑ 
तो सब्वज्ञयणाईं ससमयवतब्ब निययाई 0 
च्छतमयसमूहं समभत्ते ज॑ च तदुबगारम्मि । 
वढ़इ पर सिद्धतों तो तस्स तओ ससिद्धतो ॥ - विशेषावश्यक भाष्य ६५३-५४ 
२, अत्थ॑ भासह अरहा गन्थ॑ गुन्थन्ति गणहरा णिउणा ॥ 
३. तव नियम नाण रुकखं आइरूढो केवली अमियनाणी । 
तो मुयइ नाणवुद्धि भविय जण विबोहणट्ठाए । 
त॑ बृद्धिमएण पडेण गणहरा गिण्हिउण निरवसेसे । 


तित्थयर भासियाईं गंधन्िति तओ पवयणट्ठा ॥ ; 
“ विशेषावश्यक भाष्य ( नियुक्ति ) १०९४०९५ 


श्२्‌ इंसि-भासियाई 


कुछकाल तक श्रुत परम्परा के द्वारा यह द्वादशांकी मोखिक रूप में रही। लिपिबद्ध न होने से विभिन्न प्रान्तों में 
विचरनेवाले आचार्यो की प्रान्तीय भाषा के उच्चारण अग्रत्यक्ष रूप से प्रवेश कर गये । जब आचार्य देवाद्धिंगणि क्षमा 
श्रमण के नेतृत्व म॑ आगम पुस्तकारूढ़ हुए तब यह उच्चारण भेद स्पष्ट हुआ। कहीं उच्चारणभेद के साथ शब्द- 
भेद ओर अथमभेद्‌ कभी सामने आया। किंतु उस समय उच्चारणमेद्‌ को उपेक्षित कर दिया और शब्दभद ओर अधमेद 
को पाठान्तर के रूप में स्थान दिया गया । “बितियं ” “बिइयं” में उच्चारण भेद है, 'दुइज्ज ' में शब्द भेद है । किन्तु 
पाठान्तर में कहीं शब्दभद रहता हे तो कहीं थोड़ा अथभेद भी आ जाता है । 


वल॒भी वाचना के समय जब बहुश्रुत मुनि एकत्रित हुए ओर समवेत आगम वाचना हुईं तब विभिन्न आचारयों 
के मुंह से विविध पाठ सामने आये। आचार्य देवद्धि गणि क्षमाश्रमण ने आगम के हाद को परखते हुए बहुमत 
के आधार पर मूल पाठ तैयार किया ओर शेष को पाठान्तर के रूप में प्रथक्‌ स्थान दे दिया गया | आगम सम्पादन के 
गुरुतर कार्य को काफी बिचार पूर्बक करने पर भी कहीं कहीं स्खलना रह गई। जैसे कि अन्तकृतांग सूत्र के तृतीय 
बगे के प्रथम छः अध्यायों में नाग गाथापति के अनियसेन आदि छः कुमारों का विवाह चारित्र ओर निवीण प्राप्ति का 
निरूपण है। उनकी निर्वाण की कहानी समाप्त हो ज।ने के बाद तप और प्याग के उज्वल नक्षत्र गजसुकुमार की 
कहानी प्रारंभ होती है ओर महारानी देवकी के प्रासाद में दो दो के रूप में छः मुनि प्रवेश करते हैं । 


ये छः मुनि कोन से हैं प्रभु नेमिनाथ समाधान देंते हुए महारानी देवकी से कहते हैं “ये तेरे ही पुत्र हैं? 
किन्तु हरणगमेषी के द्वारा सुलेसा को प्राप्त हुए। हैं । 


निवोण प्राप्त मुनियों का फिर से जीवित होकर भिक्षा के लिय जाना अटपटा-सा लगता है । इतना ही नहीं, 
कहानी की खामाविकता समाप्त हो जाती है। अच्छा तो यह रहता कि उनका निबाण भी गजसुकुमार के साथ 
दिखाया जाता । 


हां, तो आचाये देवद्धिंगणि ने पाठान्तरों को भी आदर का स्थान दिया । पाठान्तरकारों में आचाये नागार्जुन का 
स्थान महत्व पूण है। नंदीसूत्र के बृत्तिकार आचार हरिभद्र सूरि स्थविरावलि की व्याख्या करते हुए कहते हैं अब' में 
श्री द्िमवन्‍त आचाय की स्तुति करता हूं। जिनके शिष्य श्री नागाझुन नामक आचाय॑ हैं । आचारांग, सूयगडांग, 
उत्तराध्ययन आदि सूत्रों में पाठान्तर रूप पाठ उनके हैं । वे कालिक श्रुत की व्याख्या के पूर्णतः ज्ञाता थे और बहुत 
से पूर्वों के पाठी थे। अतः उनके पाठ प्रामाणिक माने गये हैं । 

- आगर्मो का गहराई से अध्ययन करें तो ज्ञात होगा कि पाठान्तरों का महत्वपूर्ण स्थान है और पाठान्तर को 
सामने रखकर आगम की व्याख्या की जाय तो में समझता हूं काफी नये रहस्य ज्ञात हो संकेंगे। आज का 
व्याख्याकार मूल पाठ को महत्व देकर उसी की व्याख्या करता है ओर पाठान्तरों को फुट नोट में देकर आंगे चल 
पड़ता है । किन्तु पाठान्तरों की व्यास्या की भी आवश्यकता है। क्योंकि पाठान्तर नया अथ रखता है ओर 
उसके द्वारा सम्पूण गाथा से नया अथ प्रस्फुटित होता है । 


पाठ भेद के साथ उच्चारण भेद को भी महत्व देना चाहिए। कह प्रतियों में *त ' श्रुति की प्रधानता हे तो 
कई प्रतियों में 'य' श्रुति की | सूत्र के लिये कहीं 'सुत्त' शब्द का प्रयोग हुआ है तो कहीं 'सुय ' | कहीं च 
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१, अन्तह्तांग सूत्र तृतीयवग अ० सृ० ७ 
२. कालिय सुय अणुओगस्स घारए घारए य पुव्वाणण । 
हिमवनत खमासमणे वन्दे णागजणायरिये ॥ 
मिउ-मदव-सम्पन्ने अणुपुव्वि वायगत्तर्ण पत्ते । 
- ओह-सुय-समायारे णागाजण वायएवन्दे ॥ - श्री नंदीसूत्र स्थविरावलि गा, ३९% 


५ इसिभासियाई * सृत्रपरिचय ३है 


आता है कहीं च के लिये य आता है | इसिमासियाई सूत्र के पाठ संशोधन के लिये प्रसिद्ध आगम सेवी विह्ान 
मुनि श्री पुण्यविजयजी म० के द्वारा पाटन भण्डार की चार प्रतियां प्राप्त की गई थीं । उनमें तीन प्रतियों में 
परिग्रह शब्द के लिये सर्वत्र परिग्रह ही आया है। यद्यपि प्राकृत व्याकरण के अनुसार परिग्नह के लिये परिग्गह 
शब्द आता है । पर हम केसे मानक कि परिग्रह शब्द लिखने में ब्रृद्ध लेखकों की स्खलना हुईं है! यदि प्राचीन 
दृस्तलिखित प्रतियों मे ऐसे शब्द मिलते हैं तो फिर क्यों न उन्हें खीकार किया जाए! व्याकरण भाषा के पीछे 
चलता है। वह शासन नहीं, अनुशासन करता है। महान वेयाकरण पाणिनीजी ने भी समस्त आर्ष रूपों को 
मान्यता दी है उसके लिये प्रथक्‌ सूत्र बनाये हैं ओर जो आप रूप से अथ्ध्यायी से सिद्ध नहीं होते उन्हें 
वार्तिककार वार्तिकों के द्वारा सिद्ध करते हैं । 


आगम में आत्मा के “अप्य' “अत्ता? “आया” आदि विभिन्न पयाय मिलते हैं। ये तमाम उच्चारण भेद्‌ 
प्रान्तीय भाषा भेद को लेकर आये हैं । 


इसिभासियाई सूत्र में आत्मा के लिये आता शब्द का ही अधिकतर प्रयोग हुआ है! | इसमें तश्रुति की 
प्रधानता है । किस शब्द का उच्चारण किस भाषा से अधिक साम्य रखता है, इस सबके लिये हमें सूत्रों का गहराई 
से अध्ययन करना होगा । इसके लिय सब प्रथम आगमों की तश्रुति प्रधान पाठों वाली एक प्रति तेयार करनी होगी । 
उसके लिये भाषाविज्ञान का गहरा अध्ययन अपेक्षित है। भाषा विज्ञान के आधार पर जो प्रतियां तेयार होंगी वे माषा- 
विदों के लिये भी काफी खोजपूर्ण सामग्री प्रदान करेगी । 


इसिभासियाई स्रत्र की रचना पद्धति 

इसिभासियाई सूत्र के मूल वक्ता अहर्ता् हैं जो भगवान नेमिनाथ भगवान पाश्वनाथ ओर भगवान महावीर के 
शासन में हुए हैं । अहतर्षियों की संख्या पेंतालिस हैं ओर उन्हींके प्रवचन पेंतालीस अध्ययनों के रूप में संकलित 
हैं। इन अध्ययनों का संकलन कर्ता कोन है, यह निश्चित कहा नहीं जा सकता, क्योंकि कहीं पर भी संकलन कर्ता 
ने मुंह खोला ही नहीं है । 

प्रस्तुत सूत्र की रचना पद्धति बताती है कि इसका संकलन कत्ता एक अवश्य है। हर अध्ययन के प्रारंभ में 
अध्ययन में वर्णित विषय का मूल बताती द्ुई एक पंक्ति आती है । बाद में “अरहता इसिणा बुइते ” आता है। अहर्ताप 
का प्रवचन तो इस के बाद शुरू होता है । किन्तु प्रश्न यह है कि इसके पहले की पेक्ति और “इसिणा बुइत ” 
बोलने वाला कोन हे ! 


जब हम मूल आगमों का अध्ययन करते हैं तो वहां ज्ञात होता है कि आगमों के तीन प्रवक्ता हैं। भगवान महावीर 
गणधर देव गोतम खामी से कहते हैं । उसके पहले आर्य जम्बु से आचार सुधमंखामी कहते हैं। प्रस्तुत द्वादशांगी के 
मुख्यवक्ता सुधमंस्वामी हैं। उन्हीं की वाचना आज चालू है । आये जम्बु सुधर्मखामी से प्रश्न करते हैँ-“आये, आपकी 
कृपा से मेंने इतने अंग सूत्रों का वणन सुन लिया है । प्रस्तुत अंग सूत्र में श्रण भगवान महावीर ने क्या अथे 
फरमाया है?” आये जम्बु के प्रश्न के समाधान में आचार्य सूत्र की व्याख्या करते हैं ।' 

आये जम्बु ओर आचाये सुधर्म के पहले भी एक वक्ता अंते हैं जो आचाये सुधम के नगरी में आगमन का 
संदेश देंते हैँ । वर्तमान श्रुतपरम्परा के अनुसार सर्वप्रथम उत्क्षेपक ( भूमिका निर्देशक ) आये देवार्द्धि गणि क्षमाश्रमण 
हैं। वतमान आगमों को स्थिर रूप देकर उन्हें संकलित ओर सम्पादित करनेवाले आये देवद्धि ही हैं। अन्य 


१. आता खेत्त । इसि, अ, ५ 
आता जाणाह पजवे | इसि. अ, ६ 


२. अन्तगढ सूत्र प्रथम वे भूमिका. 





इ७ : इसि-भासियाई 


आगमों के मुख्य सम्पादक के रूप में आये देवाद्धि गणि को हंम मानते हैं तो इसिभासियाईं सूत्र के संकलन कतो भी 
उन्हीं को मान सकते हैं । जब तक नई खोज एवं नया तथ्य सामने न आए तब तक हमें इसी तथ्य को खीकार 
करके चलना चाहिए | 

प्रस्तुत सूत्र की भाषा प्रांजल है | कुछएक स्थलों को छोड़कर प्रायः सर्वत्र सुबोधता है। एक अध्ययन में प्रायः 
एक विषय का निरूपण है | सभी गाथाएं अन्तर से अनुस्यूत हैं । विषय का प्रतिपादन हृदयस्पर्शी है। कुछ स्थल 
तो ऐसे हैं जो सीधे हृदय को सशे कर जांत हैं ओर मन मस्तिष्क को झकझोर कर साधक की सुप्त चेतना को 
जाग्रत कर देंते हैँ । 


इसिभासियाईं प्वत्न का बत्तेमान रूप " 

काफी कांट छांग ओर तराश निखार के बाद इसिभासियाई सूत्र ने वत्तेमान रूप प्राप्त किया है। प्रत्येक 
अध्ययन के प्रारभ में संक्षिप्त विषय प्रवेश दिया गया है जो अध्ययन में वर्णित विषय की ओर संकेत करता है। 
फिर संशोधित मूल पाठ दिया गया है । किर मूलरपर्शी अथ आता है। उसके नीचे गुजराती अनुवाद भी दे दिया 
गया है, क्योंकि गुजरातीभाषी भाइयों की मांग थी कि ग्रुजराती अनुवाद के अभाव में गुजराती समाज के लिये 
उपयोगी न हो सकेगा । अतः सावेजनीन उपयोगिता को लक्ष्य में रखकर गुजराती अनुवाद देने की बात भी 
स्वीकार कर ली गई । 


गुजराती अनुवाद के बाद हिन्दी विवेचन दिया गया है, जिसमें मूल के हादे को स्पष्ट करने की चेष्ट की 
गई है | उसके अभाव में केवल मूलस्पर्शी अथ पाठकों की जिज्ञासा को पूरी तरह संतुष्ट नहीं कर सकता था। 
विवेचन के पश्चात्‌ संस्क्ृत टीका को स्थान दिया गया है । टीका का अथ प्रायः मूलस्पर्शी अथ से साम्य रखता है, 
अतः उसका अनुवाद नहीं दिया गया है। गताथ कहकर आगगे बढ़ गया हूं । जहां मूलस्पर्शी अनुवाद ओर 
संस्क्ृत टीकाकार के अभिप्राय भिन्न पड़े हैं वहां टीका के साथ अथ भी दे दिया गया है । इसके साथ द्वी डाक्टर 
झुञ्िंगू की टिप्पणियों को भी स्थान दिया गया है। डा० शुत्रिंग की टिप्पणियां कहीं कहीं बहुत महत्वपूण बन 
गई हैं, कहीं कहीं उन्होंने सूत्रकार की भूल की ओर भी इंगित किया है। जहां कुछ पाठ ही छूट गया है! प्रबन्ध 
रचना की त्रुटि एवं उन्दो-भंग आदि के लिये अनेक स्थानों पर उन्होंने संकेत दिया है| प्रायः टीकाकार टिप्पणीकार 
ओर हम एकमत हैं, कहीं टीकाकार से में अलग हो गया हूं ओर कहीं कहीं तो हम तीनों तीन रास्ते पर हो 
गये हैं । टीकाकार वाल्ड स्लीडट हैं ओर टिप्पणीकार डाक्टर शुबत्रिंग हैं| जेसे कि में पहले लिख आया हूँ टीका 
संक्षिप्त है अतः सभी स्थलों पर नहीं दी गई है । टिप्पणी मी आवश्यक स्थलों पर दी गई है । 


प्रस्तुत सूत्र के अनुवाद एवं विवेचन में काफी सावधानी रखी गई है । सत्य भूत होकर अहंर्त्षि के 
विचारों को स्पष्ट करने की चेथ्ट की गई हे । उसमें कहां तक सफलता मिली है यह निणय आपके ( पाठकों ) 
ऊपर छोड़ता हूं । 
खातंत््य दिन १५ आगस्त १५६१ मनोहर मुनि 
राजगढ़ जि. धार 


१. देखिये तृतीय अध्ययन, 


ऋषिभाषितानि-प्रतियों का परिचय 


प्राप्ति की कद्दानी 


इन्दौर से बम्बई आते हुए भांडुप में सुश्रावक श्री मणीभाई गांधी जी ने मुझे ऋषिभाषित की एक प्रति 
दी । यह मेरा ऋषिभाषित से पहला परिचय था। प्रथम दृष्टि में ही में कुछ पन्ने उछट गया। कुछ गाथाएं देखीं । 
मन को गहरा आकर्षण हुआ ओर अनुवाद की प्रेरणा भी जगी । तीन दिन के बाद ही अनुवाद चल पड़ा। नया 
नया विषय था । पाठ भी कुछ दुरूह्द लगे, पर मन का उत्साह उन सबसे ऊपर था । इस दुरूद्दता की कह्दानी विद्वानों 
के समक्ष रखी तो प॑ं० बेचरदासजी ओर पं० दलसुखभाई के सुझाव आंय कि अन्य प्रतियों से पाठ संशोधन करें| पर 
प्रश्न तो प्रतियों की प्राप्ति का था। अहमदाबाद मे प्रसिद्ध आगम सेवी विद्वान्‌ मुनि श्री पं० पुण्य विजयजी म० से 
पत्रपरिचय स्थापित किया । उत्तर संतोषप्रद था व उन्होंने हस्तलिखि+ प्रतियों की उपलब्धि में सहयोगी होने की कामना 
प्रकट की । मेरा अनुवाद काये चलता रद्दा | प्रतियों की उपलब्धि के लिये अहमदाबाद से फिर संपक्क स्थापित 
किया पर अहमदाबाद मौन था । करीय ढाई महीनों की ठम्बी प्रतीक्षा के बाद पत्र आया कि पाटण से ऋषिमाषित 
की चार प्रतियां आगई हैं ओर कुछ दिलों में वे प्रतिया मरे हाथ में थीं। 


पाठ संशोधन हाथ में लिया । पर इस दिशा में पहला ही प्रयास था। प्राचीन लिपि के पुराने मोड़, पडिमात्राएं 
सब कुछ मेरे लिये नये ही थे, फिर भी प्रारंभिक कुछ कठिनाइयों के बाद प्राचीन लिपि से दोस्ती होगइ ओर संशोधन 
का काम चल पड़ा। इस काये में प्रियवक्ता पं० विनयचन्द्रजी म० और सौभाग्यमलजी जैन कोट का सहयोग 
भूलाया नहीं जा सकता । 


प्रतियों की कहानी 
चारों प्रतियों पाटण भंडार की हैँ । उन पर मुद्रालेख भी अंकित है । पांचवी छपी हुई प्रति है । 


लम्बी प्रति 


डा० २१६। ने १००८३ इस प्रति को हम हम्बी प्रति के नाम से पहचानेग, क्योंकि यह प्रति अन्य प्रतियों 
में सवीधिक लम्बी है | इसकी लम्बाई १३॥ इंच है । पत्र संख्या १३ हे । हर पन्ने में एक रंगीन चित्र है। अक्षर 
भरावदार ओर घुमावदार हैं ओर कुछ बड़े भी हैं । पड़ी मात्राओं में यह लिखी गई है पर यह ग्रति काफी अशुद्ध हे । 
कहीं पाठ के पाठ गायब हैं तो कहीं ह्विरुक्तियां हैं । साथ ही इसका लेखक ग के द्वित्व को सदेव “ग्र' के रूप में 
लिखता है । “परिग्गह ' को हमेश परिग्रद्द के रूप में ही लिखता है | इसमें लेखक का नाम नहीं हे साथ ही सन 
संवत्‌ भी नहीं दिया गया है | लिखावट में प्राचीनता बोलती है । सन्‌ संवत के अभाव में यह ठीक ठीक तो नहीं 
कह्दा जा सकता कि यह कितनी पुरानी है; फिर भी पत्रों की जीणता और लिपि के प्राचीन मोड़ इसकी पुरातनता 
सिद्ध करने में काफी द्ृद तक सह्दायक द्वोते हैं । 


छोटी प्रति 


छोटी प्रति इसका हमने यों नाम दिया कि यह प्रति पहली प्रति की अपेक्षा काफी छोटी है । प्रति आवरक 
पर परिचय यों मिलता हद | ऋषिभाषित प्रकीणक, पत्र संख्या १३ । डा ४१ नं० ७५२ । इस पर पाटण भंडार का 
मुद्रालेख हे-श्री हेमचन्द्राचाये जेन श्ञानमन्दिर, पाटण श्रीसंघनो जेन ज्ञान भंडार । 


यह प्रति प्रथम की अपेक्षा अधिक शुद्ध है। इसमें ह्विरुक्तियों का अभाव है । शेष में प्रायः दोनों का खर 
मिल जाता है | लिपिकार ग के द्वित्व को श्र के रूप में ही लिखता है । 


३६ इसि-भासियाईं 


प्रति की प्राचीनता के सम्बन्ध में स्पष्ट प्रमाण मिलता द्वै। प्रति के अन्त में लेखक ने संवत्‌ दिया है- 'संवत्‌ 
१४९५ वर्ष माघ वदि १२ भूमे लिखितं |छ ७४ ग्रंथ ८१५ । यह प्रति स्पष्ट रूप से ५०० वर्ष की प्राचीन 
सिद्ध होती है। “भूम लिखित” स्पष्ट जरा स्पष्ट नहीं होता, पर संभवतः इसका अथ होगा भोमवार को लिखी गई है । 
मंगलवार को देशी भाषा में भोमवार भी कहा जाता है। ग्रेथात्र ८१५. 


तीसरी प्रति 


इसके पन्नों की लम्बाई चौड़ाई, आकार प्रकार, दूसरी प्रति के अनुरूप हे । आवरक कवर पृष्ठ पर परिचय इस 
प्रकार हैः- ऋषिभाषित पत्र संख्या १५ डा० १७६ ने० ६८७२ श्री देमचन्द्राचाये जेन ज्ञानमंद्रि पाटण, श्री वाडी 
पाथनाथनो जेन ज्ञान भंडार । 


द्वितीय प्रति पर श्री संघ नो जेन ज्ञान भंडार का मुद्रालेख है । प्रस्तुत प्रति वाड़ी पार्थनाथ के जेनज्ञान भंडार 
की दे । प्रस्तुत प्रति प्रथम दो प्रतियों से अधिक शुद्ध हे । हिरुक्तियाँ नहीं जेसी हैं । अशुद्धियां भी अब्पतर हैं । 
प्रस्तुत प्रति अपेक्षाकृत मुद्रित प्रति के अधिक निकट है । लेखक “ग” के ढ्वित्व को कहीं द्वित्व रूप में और कभी 
ग्र के रूप में लिखता है । 


प्रति की प्राचीनता 

प्राचीनता की दृष्टि से प्रस्तुत प्रति सर्वाधिक प्राचीन लगती है। यद्यवि इसके अन्त में सन्‌ संवत्‌ का अभाव 
है। अतः निश्चित रूप से तो नहीं कहा जा सकता कि यह कितनी पुरानी है फिर भी इसके पत्र सर्वाधिक जीण जजेर 
हैं। पत्रों के बीच में छेद भी हो गये हैँ । यह सब मिलाकर कह सकते हैं प्रति का निमोण काल ५०० वर्षों से 
अवीचीन तो नहीं दे । साथ ही प्रस्तुत प्रति में प्रशस्ति के रूप में ऋषिभाषित की संग्रह गाथाएं भी दे रखी हैं । 
प्रथम दो प्रतियों में इसका अभाव है। 


ऋषिभाषित उद्धार प्रति 


आवरक पृष्ठ पर इसका परिचय यों दिया है। ऋषिभाषित उद्धार, पत्र संख्या ३ डा० ३६ नं० ६१८ मुद्रालिख 
श्री देमचन्द्राचाय जेन ज्ञानमंदिर, पाटण-श्री संघनो जेन ज्ञान भंडार । 

यह पूरी प्रति नहीं है । जेसा कि उद्धार नाम से ही कुछ आभास मिल जाता है। उद्धार से यहां पुनरुद्धार 
का आशय नहीं है, अपितु ऋषिभाषित की सूक्ति खरूप ममस्पर्शी गाथाओं का सुन्दर लघु संकलन है। संकलन में 
गाथाओं के अतिरिक्त पाठ भी लिया गया है। गाथाएं प्रारंभ में तो पूर्ण हैं, पर बीच बीच में कहीं कहीं गाथाओं 
के दो ही चरण लिये हैं। कहीं पर्दों को विरुद्ध क्रम मं भी रख दिया गया है, पर सबत्र नहीं, एक दो स्थानों पर ही 
ऐसी भूले हुई हैं । 

प्रस्तुत प्रति की लेखन रैली से अनुमान होता है यह अति प्राचीन नहीं है । क्‍योंकि अक्षरों के मोड़ भी 
अवाचीन है। अक्षर भी वर्तमान देवनागरी के हैं, साथ ही इसमें पड़ी मात्राओं के प्रयोग नहीं है| जोकि प्राचीन 
प्रति की अपनी निजी विशेषता द्वोती है । पड़िमात्रा का मतलब हे ए ऐ ओर ओ ओ की मात्राएं अक्षर के ऊपर 
न लगाकर उसके पूवे भाग में लगाई जाती हैं । जैसे कि “सोयव्वमेव”” वद्‌ति को वे “सायव्वामव” वद॒ति लिखते हैं । 
विशेष परिचय हस्त प्रतियों के फोदू खय॑ दे रहे हैं । 


मुद्रित प्रति 


प्रस्तुत प्रति रतलाम से प्रकाशित हुई है । सन्‌ १९२७ में छपी है। श्री ऋषमदेव केशरीमलजी नामक संस्था 
की ओर से प्रकाशित की गई द्वे। परन्तु संपादक का नाम नहीं है। सफाई आदि ठीक होने पर भी प्रति में 


ऐे ज्क्षरमणाणाज्नावग्ागी टये फ़्लेवपत्मिणीम ?्सनिश्वेगा ढ बच्चि ने रमेमे ने जि | दाएं। गा जा सा वयु गे दये फ्ल्लेवपउ्मिणीमेरे मर तिव्वेगार व्िते उममे तेत्ि 
णिदाण।गाणा नाव ग्राणा द ये कम ये गष्पि यारा या छि ये वस्म। यू तेयातावमरंरंमंबाहितावाराण धरे बहिने वो मटाहारंरए मद वेटि | वदठिमीतादतावा 
विणिवायंबातिलाहाता नावारवासउधिया। श्रणान्र। 303८ )नीरंमबेतानरे।गउनेगएपसले मरणेपयता मेप्प निणिद वयएं नर] सारद वाजले म॒ दे प 
प्पेवामाममेडले नबमणियटंवाधिरंग।मतिणी तले मानावियेय गे कतेना भतानिए मा सफम॑मितारा पडिच्वे मे सार दं वा गले गाए। सब्देषप मा मणे पष्पा वि! 
पाणपवियेला दिमवेतेगिरिएप्यातरुएं ली मगे मनेशद्दीमतीमकगेन्ती रतेघवहती नम थवा स ईक॑ तेजस एपलवीरिये परयस्ख्यणरिदर्य कतार र मिथ 
ग्य आरगकारणा।वव्था ण/कावा 5 हा बढ़ा एस ४334 तेएरिदाउकंतारजियारमिय रायपातीयवेदातासपमते(हिएहिये अ।ण/का व व्रिरिस् मेर 
प्यम्र जुनी माता मेसरिट स्कमेव। * इन सक्चाद दिए नली कमा २ युरुअंधीमंत्ताला मितेइमे मेमेका एग फ।मना प्रग। तविर्मतातों बदधिकज बठि। 


(५/बचुमारूटी धिगयाक्ष मीरणायेविय/विना विपला यवाएमीनती” आगंेक्षणऊलैनात]जुक्षण।गामराविम खविज्ञामधिसंद्तेपियेता ता तिना 

थ 5 2 3/200280 रमतिसदाना ये वतप्रणामउज्ता ह 74442. 42 60 रा।मवर्णियामा यपलिना व सद्वित मु क्ञमे 
बने5ंटामगीएनकद्याटना कद्ीअणमरी थामा दिये तेमबाद॥ अंजब्यारिद्वेगाराब सगारुरंजदषक्षिम वा मकछाजालिते मामिसेवा॥दीमाय्म। 
ताकंगे डरे क २ काम किनबसीतिरका ना मढए। बंप व अर मपलिगण। अनियष्यानरापैम कामास्मासहीतिरिका माताकंमाणुमारिणी तह 

मातेद्मिग्ये३तष्टा4द (रहिए मुदवायागेधबे मनिरिस्केममाणुम वज्े।नर्टिंजगेकिबेतश्/यामनिबंधां अरके वेग वी/लवोतावएनैन्रत ग्रय एा 
मागउमगि तैव जुनिताक सका रएे आहारादी परी काश मबथवयागा हित अप्याइतिबव श्द्िमेजमडा एसंजमा दूमेदा आ यमे व। श्व५ग इस्कको 
राणा महः्पस्या विद स्छाणिवाएडरकस पद अमलग्माणदबेमिधी मना कग्यका गो कतार श्निवाश्नि विणा योदट ४४२ साग॥रए विणिया/का अर उसे 
बाउरंगाम नायणेन्िद्याहिरिवान्नाएसइरुस्सकां जातैत्रानेजवीरिये हर जि यित्रमयम प्रष्यादाटिप॒ष्याएं रस्कं।ताआदिकारए एवंमप्राद्द बद्दवे 
रात विपायेद नेद विफश्च लेनी ती प्राय रविरत छे रुद्वमागड्ठे तिनिवगि ४५७ 


2१32 (५५-२६ 


पाटण भंडार से प्राप्त । इसिभासियाइं सूत्र की प्राचीन हस्त लिखित प्रति 


समय १४९५ मापरक्ृष्ण १२ मंगलवार; प्रति-लिपिकारने अन्तमें समय भी सूचित कर दिया है 
जो कि पृष्ठ की अन्तिम पंक्ति में परिलक्षित हो रहा है । 


तीनों प्रतियाँ स॒प्रसिद्ध आगमज्ञ पं. पुण्यविजयजी मे. के सोजन्य से प्राप्त हैं । 


सियाजंसग्गनाई॥8! मे वत२७०१५बप्रमाघव १९ घ मेलि खिते।। 0000₹ 


॥एगानमामिशा मरावद्ाम बवदतीमायचमवपद वति।क्षए सम यती वम व डा एग्बति। तह मय वाता यरेगश्ि मा यती दवए २४! 
एयरदताउमिएाप्र३ ० पाणनिवाय निधि तिशिलएं।ए इक गाए फाशवा एटमेमा ये लस्मग पुरा गर तिविटतिविटिए/ए4डयाएच॥ 
मशवितियामायबलसएं।अक्वदाएंतियि टनिव्रिटएए इक॒थाएकारवतातिमाणब लक ण। बन एरि] 6 विवि टं तिविटेए/एस्क्सा 
एकाशव।मच्चामाथ  लखाएं।स बम 2दिव वमश्कालेवसब दा भिम्म ने विश्वविंववि२ पि3 घास वात से बता वि २ तिरेतम बता परि निचु 4 
मधताविण्यकणामध/त्समत वार मवेमा यब मा रो या आड़ यू बदा एवं सब रू ए दी ए3 मिद नव वि राय । द जे व्रिगिप मे वी श्त्राकी 
पमेवृंतीमद्ेारवा वक्षययो। रचेवावा व दा एवं। इ्तौवाव।._ वदाएवे।बेक्षवावा ३धाशावे। एवोस बादिविर कवि रिदे। दविए/अलवा दर 
एरवेष्घबदबमागबण[वितमि। प्र नारदबयशांसा। प्रते॥जस्मनीनापला यत्तिजीवाक प्राणगामिए॥तपर वा रद 9 तिकियोद: 


भववाहिशी॥श्वथियष्र/।षएररत प्रभिण्षुक। ते 50224 20/00/0707 तमस्मी मा 
माएणआणआरनतीमण्शमाजग3 निकं।प्राटटिमए बडे पगारविज्ञायाविमसकाटएं।हग्रएग्र एातिआटह। प्रता रविद्वायाति 


सिस्कंप्रमिनाबीयाओऔंफरएिणत्ी ऊर्तेगागपाणानबीयं। बीएसंकव्पाएंमिअंकरमवमंप्र।बीयजताणिककारिमंसारतिआाएई 
एमाटामाएितवितस्यतावकम्राएसंतती शलस्मातफलएवबीछएलघातटवेफले।फलबीम यीयले| फल घातीए मिंवती। मा टइलेम| 
एिघारंसंसा।र मवारटिए। माधम्ली।0 उरकागि॥प्राट्यूल चज़मा! रकम्रलयमेमार/अपा।यगएएममथित।|धिारिस्मस प्री टक्कर 
एिप्लागाएवामजबाधविरतरिरतविफ्ावदावदविस्यलेततीए घणरविष्वबंसब्पगातिनिवपि।7 तवितबंखलानामबालवबोवरात!। 
ए॥लतावावलियाखजनाजीवायातिकलरमाज।एी न यावज्ञताए) न एयदगांदी ट्वदबाज रत मसार मा गरे बीती के ता भि ३ 4 म्र। 
बापादमफा घवात्आएर व व मास णएमधुवगति80॥। मनवतिम्रकाम वि रव। मत सं गा ती 7 स चमिए दि तिकं। त सम वा रिपरर/ए् 


पाटण भंडार से प्रात: इसिभासियाईं सूत्र की प्राचीन हस्तलिखित प्रति क्री एक छाया | 
प्रतिलिपि समय विक्रम संवत्‌ १४१३ ( अनुमानतः ) 


एगामनम/मिष।मायद्वाम ० ०८तामाठ बम प्रद4#/िकए समथज्री व सच्चघरका 0 8 8 4800 मायप्रानाप्शाक्षिमायतीवव न रद 7 त्र २टता प्र 
मिएग वध पाए विवात॥विदविशिदगए।वऊद्चा। 02000 200 गैविलनिविद्यातवक्ष्याए्तामा प्रितियामायबलस्का।ग्रद 
नदागविविद विद व दाग ऊरीय।। तिसायबलस्मा)ग्रव मप्र रिगटे ः विदति 282 बकद्या॥कारावत8|मायलग्क 7/मह दस बरट[वधर्सा 
8क्रालव्मबदा।तिमममत 22000 मिणग्रासबताविरातदातसह्षाता7निबाग।मधाताविपपराक्कायामबबिध्ममदारास धर साय घ्रमा दे) यश 34 
घ्या8।|मबपरक ए6)743 सापनत मि। गे य। नव 7 मवती| बना 8 व 7 म4 ती।मबा व वा व क्षा 4 द ्षवा दब घट74 ध्रवाव वा ६ 0 0 मव9 ४ रा] 9 04 
दानदधि॥ग्रलेतरफ्रागरप्रार धिवर' दमा गत 9 निविमि।एनोरद प्र या मम्म 9॥9ग्रम्म नीता पलोथ ति्रीत कमाए गा मिणा जाम बा दा य गन्न विक्िय्र िप्ते्र। 
बाशधिा[॥7थियवाब्रा्ररदता9भमिग857/57क7/२/4 2 ग़मग प्राहमतयायसह्मत्रान्षम्मीवसमग।विसमंगाविसमा।॥गाग शा स्व सा) 


मातागछढतिकामा।द्षिम 7 वबपघ्रागर्षि्रायातिममक ममित्रव्याऊझय.. क्रयगय्रन्नीगऊगाताप्रागाब।यरतीामक प्रमा)मिग कऊराामायम 9 टा।4॥ 
यह (गिकरम्मामिलारमिथागाविएामाव्यगादिनविनस्मारताऊ मागसततीमलम्मातफलणजीमलपानदत फ़लाफ लब्ी मित मास ल 
फलप्रानीगमियती॥ामालम्लमाीहागम मार्मब्रददा)।मा द प्वलोफ उग्कागि|नादम्ाव 7 मा) पाक मलवेससास्य्रामा।गमम दिव/ग | 


बमम पवीदाकर्मारिय लेता00।म बाद 4 गत विएाउदतद शा यू लव त्रागाषा]२/०५७३०ध्वमागछ तिवमि।ल्वितबख बात मह्चालावाव गता)लाव 
दनिवाखवानाओवाओाए करग्रमाछागीनयासतायागदीग]0 ग्रा वन्य दा दमध् वात मसारमागर 9 ऊठ मिट म चल से य लमब्ा बा दम प्र पद मषा) )) 

बबमामतत) एम गताव5तिमिनव्तिमब्रका मगिरतामक्वगातातमद्बवमिणादिविक्कव। 8 7/२०/२गि द्वार मद्वाकादा 7 गत। सह मा दा त। म ला ना 

बरणातामप्रवामादााय मद्बस पड) सु मधरमाद्ा ० गताबमच्रमात सम म87व/३)॥7 क्म ठम्ट्र एयाट्ठी मव्ालागबरा)त/िस््रात्िअधप् अभि) ! 
विलाअरदेना५ मिए/पुपनाखदाम०घ्ायरवाएाएज़ व विटिमिई/रागा[दामा निच्चतए/ लिपान प्र व क मा ए रियर गिछाता सा न 0 वे क निधा 4 ७५॥ 
* वप्आाता गा ह्टातअ प्रवाग् वा बछ्ागदीयाक्रायाद)त्गा प्र0प72ऊपगा|का४/ग्रपरददा/गदअपा]वाप्र्स्िव।7 न मिन्राणद्रध्ा) लिप्त प्र 4 का 
सा! छावउमिहाद सए साल एणाविवावहालावाअलि दिया) बद बवम क्रागतमागलाव एग्यिदव। का क्ष बज़ पछ्लालावा मजा य ६ 4 ४६ 


पाटण भंडार से प्राप्त । इसिभासियाईं की हस्त प्रतिकी एक छवबि। समय १३४५ विक्रम संवत्‌। 
( अनुमानतः ) 


“४“ इसिभासियाई ” सृत्रपरियय ३७ 


अशुद्धियों की बाढ़ है । श्सीलिये अनुवाद की दुरूहता भी बढ़ गई दे | जेसे कि अध्ययन ४ गा० १७ के अन्तिम 
चरण में “जेवा उटीम णाणिणो” पद्‌ आता है । उटीम का कोई अर्थ नहीं है । अन्य प्रतियों में उटीम के स्थान पर 
८ उत्तम ? शब्द है जोकि ठीक अर्थ देता है। 


फिर भी अध्ययन, गाथा संख्या आदि सभी व्यवस्थित हैं । प्रस्तुत प्रति का स्तर प्राकृत व्याकरण के अधिक 
निकट है। “अप्नि' पुष्प” 'परिग्रह' आदि को “अग्गि! धपुप्फ' 'परिग्गह' के रूप में रखा गया है जोकि प्राकृत व्याकरण से 
सहमत है । अन्य प्रतियों में विचिन्न रूप मिलता है। अप्रि को “अग्नि लिखते हैं पुष्प का पुष्फ' रूप मिलता है । 
प्रस्तुत प्रति में पाठान्तर भी शब्द के साथ ही दे रखा हे। किन्तु पाठान्तर प्रायः अन्य चार प्रतियों में देखा 
नहीं जाता है । 


अन्त में संग्रहणी गाथाएं मिलती हैं जिनमे ४५ ऋषियों के नाम ओर विषय क्रम भी है । उपसंद्ार मे 
ऋषिमाषित का प्रामाण्य ओर देव नारद अहँतर्षि का परिचय भी दिया गया है । 


जर्मन प्रति 


प्रस्तुत प्रति जमेन के गोरटजिनो से प्रकाशित हुई है। इसके दो खंड हैं। प्रथम भाग का सम्पादन डा. 
वाल्टर शुत्रिंग के ह्वार्थों से हुआ है । उसमें सर्व प्रथम जर्मनभाषा में इसिमासियाई सूत्र की भूमिका दी गई है। 
जिसमें बताया गया है कि यह सूत्र कहां किस रूप में प्राप्त होता है किन किन आगमों में इसका उल्लेख आता है। 
उसमें डा. शुजिंग ऋषिभाषित सूत्र को बाइबछ के उप विभाग गेस्पिल से उपमित करते हैँ | उसके बाद बे प्रस्तुत 
सूत्र के महत्त्व पूर्ण प्रश्नों पर विचार करते हैं | दस पृष्ठों की विस्तृत भूमिका में विभिन्न प्रश्नों की चचा की गई है । 


पश्चात्‌ इसिभासियाई सूत्र का शुद्ध मूलपाठ दिया गया है । फुटनोट में पाठान्तर भी दिये गये हैं । शुद्ध पाठ 
के बाद प्रत्येक अध्ययन पर टिप्पणी दी गई है । 

द्वितीय खंड में संक्षिप्त भूमिका है, बाद में ऋषिभाषित की संक्षिप्त टीका भी दी गई है । द्वितीय खंड डॉ. 
वाल्ड स्मीडट के द्वारा सम्पादित है, संस्कृत टीका रोमन लिपि में हे । 


अनुवाद की कहानी 


ताज की नगरी आगरा में दशन शास्त्र के प्रोढ़ विद्वान श्रद्धेय कविरत्न उपाध्याय श्री अमरचन्द्र जी म० के 
पास जेन दशन के प्रोढ़ ग्रन्थ विशेषावश्यक भाष्य एवं सन्मति तर्क का अध्ययन समाप्त कर जब बिदा होने लगे 
तब आशीवोद के खर में श्रद्धय कवि रत्न श्री ने फरमाया 'मुनि जी! अध्ययन की एक सीमा तक तुम पहुंच गये 
हो, अब इसे पछवित ओर पुष्पित करना तुम्हारा अपना काम है। इसके लिये तुम किसी आगम को चुनना, क्योंकि 
यह क्षेत्र अभी सूना पड़ा है ।' 


तभी से दिल एक विचार अंकुरित हुआ था। एक आगम का अनुवाद तथा सम्पादन अभिनव ढंग से किया 
जाए। उस समय नन्‍्दी सूत्र के सम्पादन का विचार दिमाग में लिये चल रहाब्था । उसके लिये कवि श्री के विद्वान्‌ 
शिष्य श्री विजय मुनिजी शास्त्री की प्रेणा भी थी। जब आगरा से इन्दोर आ रहे थे माग में श्रद्धेय खर्गीय पं० श्री 
नगिनचन्द्रजी म० ने कह-“ नन्‍्दी सुत्र सुन्दर है, किन्तु उस पर अनेकों व्याख्याएं प्रकाशित हो चुकी हैं; किसी 
नई कृति का सम्पादन हो तो सुन्दर रहेगा ।” किन्तु उस समय मेरे पास कोई नई कृति थी ही नहीं, अतः उसके 
सम्पादन का प्रश्न ही नहीं था । जब हम गुरुदेव की सेवा में इन्दोर पहुँचे । उन्होंने भी आगम अनुवाद की योजना 
को पसंद किया | 


इसी बीच कोट संघ ( बम्बई ) के उपप्रमुख सेठ मगनभाई कोट संघ की आग्रह भरी विनंती लेकर आये। 
उनके स्नेह भेरे अनुरोध को खवीकार कर प्रिय वक्ता पं० श्री विनयचन्द्र जी म० के साथ कोट चातुमोस के लिये 
हम चल पढ़े । जब बम्बई के उपनगर भांडुप में पहुंचे ओर वहां स्वाध्याय प्रेमी सेठ मणिलालभाई के द्वारा इसिभासि- 
याई सूत्र ( ऋषिभाषित सूत्र ) प्राप्त हुआ । उसका कुछ अंश देखा; मन बोल उठा काफी सुन्दर सूत्र है। उसका 
अनुवाद कर डाला जाए तो बहुत सुन्दर रहेगा | साहित्य भी नया है। मुमुक्षुओं के लिय उपयोगी रहेगा । इधर 
श्रद्येय कवि श्री जी म० एवं पं० श्री नमीनचन्द्रजी म० दोनों की आज्ञा का पालन भी हो जाएगा । 


इस काये के लिये प्रियवक्ता श्री विनयचन्द्र जी म० की भी खास प्रेरणा रही। प्रेरणा के साथ सुन्दर 
सद्योग भी रहा | कोट चातुर्मास में यथ्वपि काम का बोझ काफी था। प्रवचन देंने के अतिरिक्त प्रिय वक्ता श्री के 
सावजनिक प्रवचनों का सम्पादन भी करना था। इधर दोहपर को अध्ययन भी कराना था। फिर भी अवकाश के 
क्षणों में सूत्र का अनुवाद तथा सम्पादन काये करता रहा। पाठ संशोधन के लिये पाटण मंडार की प्रतियां भी 
आई, फिर भी कठिनाइयां पूरी हल न हो सकीं। इस बीच जेनदरशन के प्रोढ़ विद्वान ५० दुलसुखभाई भी आये, 
उन्हें भी अनुवाद काये बताया | उसे देख उन्होंने भी सन्तोष व्यक्त किया। जनागमों के विशेषज्ञ पं० श्री बचरदास 
जी के द्वारा ज्ञात हुआ कि जभनी में डॉक्टर शुर्त्रिंग ने इसिभासियाई सुत्र को काफी अन्वेषण पूवक भूमिका ओर 
टिप्पणियों के साथ प्रकाशित किया है । 


इसकी प्राप्ति के लिय प्रयत्न किया गया, किन्तु उसमें सफलता न मिली ओर चातुमोौस समाप्त हो गया। 
माठंगा चातुर्मांस में इसके लिये फिर से प्रयत्न किया ओर वाराणसी से प॑० दुलसुखभाई के द्वारा जर्मन प्रति आई । 
फिर तो माठंगा संघ के मंत्री श्री नवनीत भाई ने चाय की एजेन्सी के द्वारा एक्सपोर्ट के साथ सीधे जमन से ही 
वह प्रति मंगवा दी । 


प्रोफेसर शुत्रिंग्‌ द्वारा सम्पादित यह प्रति काफी सुन्दर थी । इसके दो भाग हैं। प्रथम का परिचय इस प्रकार है। 
प्रारम्भ में तेरह पृष्ठों में खोजपृण भूमिका दे रखी है। उसके बाद चालीस पृष्ठों में पाठ भेद के साथ इसिभासियाई 
सुत्र का मूल पाठ है। फिर चोवीम पृष्ठों में प्रयक अ'ययन पर संक्षिप्त टिप्पणियां दी गई हैं । 


१ वे प्रवचन जीवन' साधना के रूप में सन्‍्मति प्रचारक संघ, बम्बई १ द्वारा प्रकाशित हो चुके हैं । 


४ इसिभासियाईं ” सृत्रपरिचय ३९. 


दूसरे भाग में इसिमासियाई सूत्र पर संस्कृत टीका है। आगमों पर लिखी टीकाओं की भांति यह टीका भी 
संक्षिप्त है । हर गाथा पर टीका नहीं दी गई है । केवल छिष्ट गाथाओं की संस्कृत व्याख्या दी गईं है। शेष कों 
छोड़कर दिया गया है । इस टीका की अपेक्षा संस्कृत अनुवाद कहना अधिक उपयुक्त होगा-। 


द्वितीय माग की भूमिका में बताया गया है ७/१२।१९५१ में आयोजित एक सभा में बोल्ड स्ीडट ने 
भाषण देते हुए कहा था- 


“इसिभासियाई ” का मूल पाठ उपोद्घात ओर संक्षिप टीका के साथ १९४२ में “वॉल्युम के” ४८९ से 
५७६ में प्रकाशित हुआ है उसका अनुवाद भविष्य के लिये सुरक्षित रखा गया था। किन्तु बाद में उसका अनुवाद 
जमेन भाषा में नहीं अपितु संस्क्रत »भाषा में किया गया है । ऐसा इसलिये किया गया कि भारतीय पाठक सूत्र के 
मूल पाठ से परिचित है। वे संस्क्रत टीका के माध्यम से प्रस्तुत सूत्र का निकट परिचय प्राप्त कर सकते हैं | इसलिये 
प्रस्तुत सूत्र का अनुवाद जमन भाषा में न करके संस्कृत भाषा में दिया गया है ओर भारतीय रैली के अनुरूप उसका 
संक्षिप्त अनुवाद दिया गया है । 


जब यह पेरेग्राफ मैंने पढ़ा तो मेरा हृदय खिल उठा, कितना उदात्त दृष्टिकोण है ! यह सूत्र भारतीय है, 
इसलिये वे उसका अनुवाद भारतीय भाषा में दे रहे हें, ताकि भारतीय जनता उसका उपयोग कर सके । समुद्र के 
उस तट पर बेठे वे पश्चिमी विचारक भारतीय जनता का जितना ख्याल रखते हैं, क्या भारतीय जनता भारतियों 
का उतना ख्याल रखती है? आज तो हम भाषावाद और प्रान्तवाद के लिये झगड़ रहे हैं। कभी गुजराती ओर 
महाराष्ट्रीय लड़ते हैं | कमी बंगाली और असमी जनता टकराती है । तो पंजाबियों को पंजाबी सुबा चाहिये उसके 
लिये आमरण अनशन किया जाता है। 


हमारे मानस कितने संकुचित हैं | हम धम पंथ ओर सम्प्रदाय के लिये झगड़ते हैं। आज का धम दो 
विरोधियों के बीच कड़ी नहीं बन सकता । हां, उसके नाम पर झगड़ सकते हैं | एक इंग्लिश विचारक हमारी इस 
घार्मिक अंधता पर ब्यंग कसता हुआ बोलता ह-- 6 ॥98ए6 ]प50 ९70पष्टी) #शाशांणा ६0 प्राधर6 प्र& 906 
७9प४ 7060 ९॥0०727) ४० प्रा७7७ प्र 5 ]07० »700॥0४ एक दूसरे से घृणा करने के लिय हमारे पास घम पर्याप्त है, 
किन्तु एक दूसेर से प्रेम करने के लिये धर्म नहीं है । हमारा पीतल भी सोना हे ओर दूसरे का सोना मी पीतल है । 
यह हमारी संकुचित बृत्ति हमें कहां ठे जाएगी ! 


आज हमारी यह हालत है कि यदि गुजराती में एक पुस्तक प्रकाशित होती है तो हिन्दी पाठक बोल 
उठते हैं यह तो गुजराती हे हमारे किस काम की है ! यही कहानी हिन्दी में प्रकाशित पुस्तक की गुजराती 
भाइयों के लिये हे । जब दूसेर देश अन्तरिक्ष में पहुँच रहे हैं तब इस उपग्रह के युग में संकुचित घेरे में कब तक 
जीवित रहेंगे ! 


मैं बहुत दूर आ गया। हां, तो वह जमंन प्रति मेरे हाथों में आई । अब एक समस्या और मेरे सामने आई, 
इसका अनुवाद केसे करवाया जाय । इंग्लीश तो थोड़ी बहुत परिचित भी हे, किन्तु जर्मन के लिये तो में एकदम 
अपरिचित था। अनुवाद आवश्यक था। अजन्ता इंटर नेशनल के भाई जीतमलजी संलेचा, सेठ नवनीत भाई 
सेक्रेटरी माठुगा संघ ( बम्बई ) तथा मूक सेवक प्रवीणचन्द्र भाई कोठारी के सुप्रयर्रों से अनुवाद कार्य में सफलता मिली । 
बम्बई स्थित इन्डो-जर्मन सोसायटी के द्वारा इंग्लिश अनुवाद होकर मेरे पास आया | जर्मन निवासियों द्वारा संच लित 
उस कम्पनी ने कहा यह पुस्तक जमन की है, अतः इसका अनुवाद चाज हम चालीस प्रतिशत कम लेंगे। इनका 
देश प्रेम भी आदर की वस्तु है । 


४७ ह इसि-भासियाईँ 


इंग्लिश का गुजराती अनुवाद एवं जमन प्रति से पाठ संशोधन एवं अन्य अनुवाद काये में माटुंगा के मूक 
सेवाशील श्री प्रवीणभाई कोठारी का अमूल्य सहयोग जो प्राप्त हुआ है उसे भी में भूल नहीं सकता । 


अनुवाद होकर मेरे सामने आया तब तक १९५६ का मार्टुगा चातुर्मास भी समास हो गया ओर हम इदोरकी 
ओर लोट पड़े । क्योंकि वहां श्रद्धेय गुरुदेव स्थविर-पद्‌-विभूषित मंत्री श्री किशनलालजी महाराज अखस्थ थे । गुरुदेव 
के पवित्र दशनों के लिये हम चल पड़े | पर इसिभासियाई का काये अधूरा था । 


हमने बम्बई छोड़ी, बम्बई का कान्दावाड़ी संघ हमें नहीं छोड़ रहा था । बम्बइ संघ के उपग्रमुख सेठ प्राण- 
लाल भाई, सेक्रेटरी सेठ गिरघर भाई आदि सभी का अनुरोध था कि अलग चातुमास कांदावाड़ी हो। कोट ओर 
माठंगा में आपके चातुमोस हो चुके अब कांदावाड़ी केसे सूनी रद्द सकती है! उनके आग्रह को ठेलते हुए आंगे 
बढ़ते ही रह ओर उनके प्रयत्न भी बढ़त रहे । जब हम गुरुदेव के समीप इन्दोर पहुंचे वहां सेठ गिरधर भाई, सेठ 
रविचन्द्र भाई, सेठ मगनभाई आदि चातुमोस की ग्राथना हंतु आ पहुंचे । उनके भक्ति भरे आग्रह को गुरुदव टाल 
न सके ओर अपनी अखस्थता को भी उपेक्षित करके प्रखर सेवाशील पं० श्री नगरिनचन्द्रजी म०, प्रिय वक्ता श्री 
बिनयचन्द्रजी म० ओर इन पेक्तियों के लेखक को बम्बई चातुर्मास के लिये आज्ञा प्रदान की । 


जेठ की तपती दुपहरी ओर अन्य कठिनाइयों को सहंते हुए बम्बई पहुंचे। बम्बई-वासियों ने स्नेहभरा 
खागत किया । जब सेक्रेटरी श्री गिरधर लाल भाई दफ्तरी ने प्रियवक्ता श्री विनय चन्द्र जी म० से बम्बई चातुमोस 
के प्रवचन सम्पादन एवं प्रकाशन के लिये कहा तो महाराज श्री ने कहा “प्रवचन पुस्तकें तो कोट ओर माठंगा से 
प्रकाशित हो चुकी हैं, किन्तु श्री मनोहर मुनिजी ने तीन वर्ष के परिश्रम से जो इसिभासियाई सूत्र का अनुवाद एवं 
सम्पादन किया है उसको प्रकाशित करना चाहिये | समाज के लिये वह एक नई देन होगी ।” ओर कांदावाड़ी संघ 
ने महाराज की प्रेरणा को सह शिरोधाये कर लिया। प्रिय वक्ता म० की प्रेरणा एवं कांदावाड़ी बम्बई संघ के 
संट्यत्नों के फलखरूप इसिभासियाईं जनता के हाथों में पहुंच रह्या है । 


यद्यपि इसके प्रकाशन के लिये दरीनज्ञ प॑० श्री दलसुख भाई ने भी गवनमेण्ट द्वारा संचालित प्राकृत टेक्स्ट 
सोसायटी द्वारा प्रकाशित करने की प्रेरणा की थी ओर सेठ मगनलाल भाई पी. दोशी ने सन्‍्मति प्रचारक संघ के 
तगेत प्रकाशन करने का सुझाव भी दिया था। किन्तु बम्बई संघ को यह श्रेय मिलना था । प्रस्तुत सूत्र के प्रकाशन 
में सेठ प्राणछाल भाई, इन्द्रजी उपग्रमुख बम्बई ( कांदावाड़ी ) संघ, सेठ गिरधरलाल भाई प्रमुख बम्बई संघ, एवं 
सेघाशील कार्यकता सेठ छोटालाल भाई कामदार का भी सक्रिय सहयोग रहा है । साथ ही सन्मति प्रचारक संघ, हैद्राबाद 
के संस्थापक प्रसिद्ध वक्ता यति श्री निर्मलकुमारजी "विश्वबंधु' का भी सुन्दर सहयोग रहा है । प्रुफ संशोधन में 
सहयोगी श्री शान्तिमुनिजी म. ने ओर उसे लाने छे जाने में भाई गजानन शेकर चोहान ने जो सहयोग दिया उसे 
भी भुलाया नहीं जा सकता | 


विजयाददा मी 
सैवत २०२० , दि० २८ सितम्बर १९६३ मुनि मनोहर “शाख्री” “साहिदरल” 
विला पारला, बम्तर 





१ माडुंगा के प्रवचन “जीवन सौरभ” के रूप में हिन्दी और गुजराती में प्रकाशित हे । 


पर६5 थैन 


न्भापणु स्थानह्वासी सभा०/ भाटे भू. भुनिराव्ते यने भडासतीश्टणो २ न्यापणु स्मे5 भात 
नवतषन छे, परनतु तेन्मोश्रीनोी क्षाभ मारे भास भणी शइतो नथी तेमण्ट मा जागोने भणी शब्तो 
नथी, जय संब्नेणोभां तेन्जोश्रीनी जेरडां्रीभां परम स्थानप्रभां सत-साहिलनु बायन ख्थने भनन थाय ते 
जास क३री छे, दुआभा मापणा सभाग्गा भुण्य भें ख्मवश्षणन छे, लड़ भू, साथु-साधवीश्ठयो, 
जी०5 छे शात्रो, जाम छता पदनों विषय मे छे $ जात? सजापणा जा मन्ने खवश्षमने। प्रति जापएे 
3पेक्षा सेपी रशा छीम, 

स्थानपध्रषासी सभा०्टगा 3नय डोटीना भुनिराव्नेनी संण्या जोछठी थती रही छे, तेभनुं स्थान 
पूरी शाह तेवा भुनिराव्त इष्टिणोथर थता नथी, संप्यानी शशि ब्वछ्य तो पछु भुनिराष्वनी संष्या गोछी 
थती ब्वय छे; प्रभाणुनां नवा दीक्षित भुनिराव्वे योछा थाव छे, जी०८४ जागवु जापएु घामिड अपक्तिणोन 
नाम क्षाणों इफियणा जय छीख, परन्तु न्मव्यासशीक्ष न्‍वने 5न्‍य डोठीना साहिय ख्मने सब्न पाछण 
3पक्षा सेत्रती डोय तेवु /णाय छे., जतषत्त जाते साहिय अ्रध्शनना नामें छब्तरे। इपीष्णा 'जययि 
छ, परन्तु तेभा न्मव्यासशीक्ष साहिय उडी. शझाय तेवु साहिय धणु न्योछा अ्भाणुना भाधूम पडशे, ब्था 
बनते जानती न्यापणु सभा: भादे चितानों विषय जणावत्री व्वे४शे, 


जएरना युणे साहियनुं भव्य घण वयी व्ूवा पॉनेक्ष छे, साहिल सभाव/वु धब्तर 3रे छे. 
गे सभा०/ पासे समझ साहिय डढशे ते ०४ सभए८ 'रेणर श्रीनत छे. समद्धिनो ज4 भात्र सर्पात्त 
नथी, संपत्त तो यंथण छे, ते ते खाने छे ने ब्वय छे. शाश्रत सर्पत्त तो सभझ साहिय छे. ०२ 
सभा०/ पासे विशाण ने सभझ्ध साहिय छशे ते सभा०/ पोतावु गोरपलर्यु स्थान स्ञती शइशे, यापणु 
सभा०: भुण्पले व्यापारी सभा० डोछ, ते ब्गय्वु सर्पात्ततु भुक्षांघन उरे छे तेथु साहियतुं भूश्यांपन अरी 
शउक्ष नथी; परिणाने जापणो सभा०/ न्यचुस्प कछलमोज्य साहिय तैयार परी शप्रेक्ष नथी, ग्जेटक्षु ०८ नह 
परन्तु उटकुये िभती साहिय न्यापणा सथ्यरोभां वणुस्पथ| परक्षु छे. 

न्जाभ छता ४8 शो भुनिराव्ते ने विद्वानों, साहियता संशोधनना अयेभां क्षाशेत्षा व्वेषाभा 
नयावे छे ते स्मानंदनों विषय छे, स्मावा भुनिरशाब्व खने विद्वनोनी अशरत्तिमोने न्‍्यापएे शओत्साडत स्थापी 
बज सथापवो ब्लेछले खने साहियना संशापनभां रस पं तेम इरबउ ब्वेछल्जे, 6“ छसिभासिणा:ं ? सूनचु 
प्रश्रशन थवा पामेक्ष छे ते पणु खथितत, भनन ने सपाहनवुं ०” परिणाम छे. “श्िमाशियाएं ? 
गेषा जात उसक्षांथ डिभती अथी. छप्यु पणुरुपशां पव्या छे, था जा स्मभूव्ष अंथान न्‍मापएणु मार 
लाववानी ०४३२ छे. 


“ध एश्लिमाश्रिमा: ? खूत्रचु ्भचुवाद ने सपाधन ५. भुनि श्री भनोडरक्षा8० भ., शत्री-साहियरन 
भरेक्षु छे, मयार शुपरीभां जा अंथनो हिन्दी 5 शअु०्८रती डोर्ण पणु लाषाभां ्मचुवाह थयों नथी, विद्वान 
भुनिश्रीभ सतत त्रणु क्ष था सूत्रना परिशीक्षन व्थने संपाहनभा जाण्या ख्थने पृष्ठण परिश्रभने न्यते 
जा अंथनों स्वचुवाह तेयार अर्यो. 


५. श्री नथीनयं६०८ भ. ५. भुनि श्री विनयथ८ भ., श्री भतोछर भुनिश्ठ भ. ना सने १८६० ना 
पद्यवाडी 3पाश्रयता यातुभसि ध्सम्थान नया साहिय न्यभारा ब्लेबाभां न्याव्युं, जा अंथनां मने४ माणतो 
नगंजे कब सरण न्यने हृध्यस्पशी जाणाभां रूजुन्यात थर्ण छे ते भरेणर अशंसा भाणी मे तेवी छे, समस्त 
सुणहुःणनी ०८३, साथथनी इपेव्य दिशा, हुनियाधरी भाणुसोना स्वलावबुं वणुन खने वास्तविश्वातं धशेन, 
श्स्थोना संसणेषु॑ परिणाम उर्मोनी परंपरादु इृध्यद्राव४8 थित, स्यात्मभावभां रभणु उसनारती भनोहशा, 
बणरे न्मने5्र जाणतों जगा अंथभां जावरी लेबानां ग्यावे छे, जा जाणती स्ेटती सयोट रीते रूदु अरवाना 
नयावी छे ने स्ेटली भथुर भापाभा उछेवाभा नयावी छे 3 ते न्‍याम "/नता पु सभण्ठ शर्ट न्मने 

धि 


४२ आडयन 


भाणाक्ष-३७ सोना इध्यने स्पर्शी शहे, जा अंथभां २5 थयेक्ष गामतो नाना भोटा से छोर ना न्मात्माने 
उप साधवाभां सडाय४ जनी शहे तेषी छे, अंथनी विवेयनती 'जुजीमों जभारा छध्यने पणु स्पशी शी 
नमूने तेथी जभी ते अंब अति जभूण जूण साउ्पाया, सावों ्यृक्ष अथ न्‍्याम ०/नता समक्ष ब्डेथी तंडे 
भुञवी बने णे जेमभ सअभोन का्युं, विद्वान भुनिश्रीण जारी नानी _भरभां जा अंथता संपाध्नभा 
उब्ती श्रम थीधो छशे, तेनो ज्याक्ष मभोन गा प्रस्त५ ब्वेतां जात्यो, ्यावा डिभती अंथवुं॑ संपाध्न 
इरीन, भडारा/श्रीझ सभा०/ पर भष्दन 5पशञ्च२ 3रे।१ छे, 

भोणे तुर्त २ जा अंथवु अ्रश्चरान आगे श३ यु, आयेनी विशाणता जने प्रेसनी शिथिव्षतान 
आरए, तेना प्रश्चशनभा यारा उरता बचारे विधेण थवा पाभ्यों छे, परूतु तेबु प्रशशन अब संतोषध्धरड 
रीते पार पथ्युं खने जाए न्यभो सेठ इिमती अंथ सभाण/ पासे भूडगा शख्िभान णन्पा छीथे ते भाटे 
न्भभी औरत जनुभपी्श छीश, श 

पुस्त5-प्रश्नशननी व्यवस्थाभा भुणर्ण अंद्रषाडी सघना 3प्रभ्भनण २५, आणुक्षाथभार्ट ४०६२० 
शे8,. संघता अभुण भरी शिरपरताक्षणाए दाभोधर ध्यतरी न्यने मंत्री श्री छाट्वाक्षणाएं अभद्र 
जूण 7 श्रम वीषेतष छे तेवी नाप भा ते कर्ण जे छील, श्रीमती जुक्ाणभिन नानाहस श्री प्रभारषर 
पोपरक्षाक्षनाए थे जा सूचना प्रश्रशनभां ३३, प००] नी. जन ३. १००] खेर शष्स्थे सडायता सयापेत 
छ. श्रीमती श्राविष्ष प्रभाणिन युनिक्षाक्ष नरभेराभ वेषध्रीवाणाओं यणाउथी १०० पस्तश्तना आड४ थर्छ 
३३. २१०००] न्मापी अस्त5 अश्वरानने वेण स्मापेत छे. जया उपरात जआउथी सप्याभंघ 'भए्-गडेनश 
नया पुस्तडना आएं5 तरीडे नाभ नौधावी खभोने श्ोत्साडतन स्थापिक्ष छे- ते भारे सानो माभार भानीशे 
छीख, प्रश्चशन आयेगा चार्या उरतां बारे विध्षण थवा पामेत्ष छे ने जमणाउथी नोधायेत्ष आडेशने भूषण राडे 
ब्लेषी पक्ष छे; जाम छता शेड भछलचुं पुस्त५ आड जंधुजणोन व्मापी शाज्या छीखे ते भादे संतोष 
शबुभपीरे छीथ्, 

छेध्वे खेटशु ०४ उल्ेवाबु रे छे 3 परत: 3 अथनी शोषप्रियत। तेना सुंध२ शेब्भप हे सुंधर 
७५४ १२ निर्भर नथी, परन्तु तेतुं वांयन उटक्षा अभाणमां ध्टवनने स्पशों व्यय छे ज्थने आयभी न्मसर 
भूडतु व्वय छे ते पर निमर छे, मा पुस्तप्तुभुध्याघन पणु ते ० रीते इरखवातु ब्मभो आडंड ५२ 
छोडीन, विश्भीश छीशे, 


रा ज। ८, न3 से१४। 
२ सवीयं६ सणकाक्ष श७ 
0 है । रा ४, श 
कट 09 23. । र्भणीष्क्षाक्ष ध्स्वस्यं६ अधरी 


ऋषन्‍्तिकारी सन्त अद्धेय श्रीमनोहर सुनिजी म० 
एक परिचय - 
लेखक : प्रसिद्ध वक्ता, ध्यानयोगी, खामी श्री, निर्मेलकुमारजी “विश्ववन्धु' 


संस्थापकः--सन्म तिप्रचारक संघ फीलखाना, हेद्राबाद 


बात बम्बई की हे । “इसिमासियाई सूत्र” का प्रथम फार्म लेकर जब में एक प्रसिद्ध मूर्तिपूजक मुनिश्री क 
आस गया । फार्म उन्होंने देखा ओर बोल उठे-कितनी विद्वत्ता पूण शेली में अनुवादित और सम्पादित है यह । 
कोन है इसके सम्पादक ! मुनिश्री ने जिज्ञासा से पूछा; तो मेने कहा इसके अनुवादक हैं श्रीमनोहरमुनिजी जो 
कि अभी कांदावाडी उपाश्रय में हैं । “अच्छा उनसे तो में अच्छी तरह परिचित हूं। उनकी उम्र तो छोटी है पर उनमे 
विद्वत्ता ओर प्रतिभा की प्रतिच्छाया दिखाई देती हे । दूसरे मुनि जो काम वर्षों तक अध्ययन करके नहीं कर सकते वह 
इन्होंने छोटीसी उम्र में कर डाला। सूत्र सुन्दर है ओर उससे भी सुन्द्र है उसकी अनुवाद पद्धति।” मुनिश्री ने सहज 
रूप से अपने उद्धार व्यक्त किये। 

मैने कहा “बुद्धि ने कब वय के बन्धन को खीकार किया है? उम्र छोटी होते हुए भी आप अनुवादक ही 
नहीं अच्छे लेखक भी हैं ।”' 

इसके बाद हमारी बातचीत दूसरी ओर मुड़ गयी । बादम जब में लोटा तो मेरे कानों में वे ही शब्द गूंज रहे थे 
वास्तव में श्रीमनोहर सुनिजी इस नाम में ही कुछ मनोहरता समाई हुईं है । नाम की “मनोहरता ', व्यक्तित्व में 
और कपुत्व में भी उतर आई है । 

अब थोडा जीवन परिचय देदू--आप मालव की कोमल कमनीय मिट्टी में जन्मे | ऐसे तो जन्म भूमि खाचरोद है 
किन्तु अब सारा परिवार इन्दोर आगया है। पिता का नाम ग़ुलाबचन्दुजी था तो माता गद्दुबाई की गोद में आप 
पले । आपके चार भाई और एक बहन भी है बचपन खेल कूद में बीता। स्कूल में थोडी शिक्षा पाई । शिक्षा का क्रम 
आगे बढता, किन्तु जीवन को नया मोड़ लेना था। श्रद्धेय पं. श्रीकिसनलालजी म. प्र. व. श्रीसोभाग्यमलजी म. शिष्य- 
बूंद के साथ एकबार खाचरोद पधोर | शतावधानी श्री केवलमुनि म. ने हजारों नागरिकों के समक्ष अवधान प्रयोग 
किये । अवधान का जादू मोहनलाल ( बचपन का नाम ) पर छा गया । मन बोल पडा यह कला सीखना है । शताव- 
घानीजी म. से मन की बात बताई तो वे सहज में ही बोल पडे यह तो साधु को ही बताई जाती है संभव है कि 
ग्ृहस्थ इस चीज का दुरुपयोग भी कर बेठे | सहज बिनोद्‌ में कही हुई बात मोहन छालजी के मन में घर कर गयी 
ओर बस उसी दिन से मन में दीक्षा का दृढ संकल्प हो गया । कुछ दिन बाद माताजी तथा नानीजी के सामने यह 
संकल्प प्रगट किया तो उन्होंने कहा अभी तो तेरे खलने कूदने के दिन हैं। पर बात यहीं समाप्त नहीं हुई । रोजाना 
इस बात के लिये घर में मीठे झगंडे चलते रहे | आखिर विजय मोहनलाल के पक्ष में रही ! । 

घन तेरस के मंगल प्रभात में माताजी खोल भरकर इन्हें गुरुदेव के पास लेगई ओर बोली गुरुदेव पढ़ने के लिये 
इसे में आपके पास रखती हूं । बडे होने पर दीक्षा के सम्बन्ध में विचार किया जायगा । आपको पता नहीं हमोर 
घर में रोज झगडे होते हें । यह बोलता है कि “दीक्षा की आज्ञा दो तो ही रोटी बनाने दूंगा ।' 

तीन बषे तक आप गुरुदेव के पास रहे । अध्ययन चालू था। साथद्दी दीक्षा का आग्रह भी चालू था। देवास 
चातुर्मास में जब एक दिन इन्होंने बहुत आग्रह किया तो प्रियवक्ता विनयचन्द्र जी म० ने कहा यह अभी छोगा 
है फिर छोच का भी प्रश्न आयगा | अतः जल्दी नहीं करना चाहिये | बस लोच का सुनते ही आपने अपने हाथों ही 
सिर का आधा लोच कर डाला । इस परीक्षा में उत्तीण होते ही दीक्षा का निश्चय होगया। तभी छायण निवासी सेठ 
रखबचन्दूजी सा. आये ओर उन्होंने गुरुदेव तथा माताजी से निवेदन किया कि दीक्षा समारोह छायण में ही होना 
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चाहिये | खीकृति मिलते ही भव्य समारोह के साथ फाल्गुन शुक्र १२ से. २००२ को छायण में दीक्षाविधि 
सम्पन्न हुई । आप प्रसिद्ध वक्ता पं. श्रीसोभाग्यमलजी म. के शिष्य बेने | आपका नाम मनोहर मुनिजी रखा गया। 

इसके पश्चात्‌ आपने संस्कृत, प्राकृत ओर हिन्दी का अध्ययन किया। अध्ययन क्षेत्र की प्रगति का श्रेय प्रियवक्ता 
पं. विनयचन्द्रजी म. को है । हिन्दी में आप साहित्यरत्र हैं । जेन दशन की सिद्धान्तशास््री परीक्षा में आप उत्तीर्ण 
हैं | आपमें अध्ययन की जिज्ञासा प्रबल थी | इसलिये आगरा में श्रद्धेय कविरत्न श्रीअमरचन्द्रजी म. के निकट चातुर्मास 
करके आपने जेन दर्शन के प्रोढ ग्रन्थ श्रीविशवावश्यक और सन्मतितर्क का गहरा अध्ययन किया । फिरभी अभी भी 
आपकी पढ़ने की भूख शान्त नहीं है । इसलिये इंग्टिश का अध्ययन अभी भी चालू है। 

आप अध्ययन शील तो हैं ही। साथ ही साहित्य जगत के उदीयमान लेखक भी हैं । आपके लेखों में सरसता 
ओर सजीवता के साथ मोलिकता भी रहती है । इसीलिय आपकी लेखनी «में यह बल है कि आप पाठक के 
दिल को छूलेते हैं । 

आपके विचारों में सहज गंभीरता परिलक्षित होती है जो कि आपकी चिन्तनशीलता की द्योतक है। हर 
चीज के अन्तःस्तल में प्रवेश कर उसके अन्तरहस्यों को खोज लेना ओर वाणी या लेखनी द्वारा अभिव्यक्त कर देना 
भी एक कला है जो कि चिन्तनशीलता के बिना आ नहीं सकती । अन्तर्जगत के रहस्यों को उद्धाटित करके खच्छ 
और प्रांजल रूप में रखदेना आपके लेखों की महत्त्व पृण विशेषता है । 

आपके विचारों में क्रान्ति के छुप बीज हैं | जो व्यथ की निष्प्राण रूढियों की जडों को झकझोर दिया करते हैं । 
इसलिये आपके आलोचक भी बुरीतरह शोर मचाने लगंत हैं | क्यों कि विचार जड़ आलोचकों को आपके चेतनाशील 
विचार हिला देते हैं। आपने अपने लेखों एवं प्रवचनों में सम्पत्तिशाली को इसलिये आदर नहीं दिया कि विशाल 
सम्पत्ति का खामी है तो गरीबों को कभी यह कह नहीं ठुकराया की वह गरीब है । आपने हमेशा कहा है गरीबों मे 
भी तुम जैसी आत्मा है उसे भी रोटी और कपडा चाहिये। क्‍या गरीब इन्सान नहीं है। उसे सबसे ज्यादा 
स्नेह ओर सहानुभूति की आवश्यकता रहती है । गरीबों के प्रति आपके मन में विशेष सहानुभूति है । 

आप विचारशील लेखक के साथ प्रवचनकार और सुन्दर सम्पादक भी हैं । प्रियवक्ता विनयचन्द्रजी म. के 
बम्बई के प्रवचनों का सुन्दर सम्पादन आपकी लेखनी द्वारा हुआ है | जीवनसाधना और जीवन सारम दोनों पुस्तकों ने 
जैन जनेतर समाज में काफी लोकप्रियता पाई है । 

इसिभासियाई सूत्र में आप सफल अनुवादक ओर विवेचक के रूप में आये हैं। सुन्दर विविचन ओर 
आवश्यक टिप्णियों ने विषय को सुस्पष्ट कर दिया है। सूत्र की भूमिका भी काफी मननीय ओर खोज पूण है 
“४ कुछ सत्य कुछ तथ्य ” में आप सफल लघुकथाकार के रूप में आये हैं । इस प्रकार लेख हो या सम्पादन, कहानी 
हो या अनुवाद सवेत्र आपकी लेखनी को सफलता ने चूमा है। मुनिश्री को मैंने बचपन में भी देखा था। मुनिश्री का 
प्राथमिक अध्ययन भी इन पैक्तियों के लेखक न कराया था। उस समय भी आप में क्रान्ति के बीज दिखाई देते थे 
आज आप उदयमान नक्षत्र के रूप में चमक रहे हैं। में यही चाहता हूं यह गुटाब खूब महके ओर समाज को 
साहिदय ओर सद्विचारों की महक दे । 

साथ ही जगत को आत्मज्ञान की रोशनी दे । में उस प्रभु का अंत अनुग्रहीत हूं कि उसने मुझे इन संत की 
आत्मा को समझन का अवसर दिया है। मेंने आप में संत वेष के ही नहीं; अपितु संत की आत्मा के दरशन किये 
हैं। आपमें रही हुई विराट ज्योति को मैं प्रगाम करता हूँ । साथही कामना करता हूँ कि आपकी साधना सफल हो। 


साधनाश्रम प्रेषिका 
ने. १५-८-५६७ ( श्रीमती ) पश्माजीजी वाढ़े 
फीलखाना, हेद्राबाद [ बुरहानपुरकर ] 


विजयादशमी दि. २७-१०-६३ 


आशीवाद - ओर अभिमत 


“£ इसिसासियाईं सूत्र का प्रथम फार्म मिला। कार्य सुन्दर है आपका श्रम सफल है।” 


श्रद्ेय कविरत्न उपाध्याय अमरचन्द्रजी म, 
की ओरसे विजयमुनि शाश््री, साहित्यरत्न, कानपुर 


इसिभासियाईं सूत्र का फार्म देखा, अतिप्रसन्नता हुई । वर्षों के श्रम ओर हजारों 
रुपयों खचे बावजूद अन्यमुनि जो कार्य नहीं कर सके आपने अल्पबय में किया है। 
यह देख मेरा हृदय पुलकित हो रहा है ।” 
मुनि श्रीमल्ल, पूना 


“आपका काये देख में बहुत प्रभावित हूं।” 


पं. दलसुख मालवणिया 
कोट, बम्बई. 


भमिका की विषयसूचि 


प॑ रन-मंत्री श्रीक्सनलालजी म. के जीवन की रंगीन रेखाएं 
८ इसिभासियाई ?”' सूत्रपरिचय 

क्षपेण-पत्रिक। 

हसिभासियाई सूत्र के मूल आदशो का छायाचित्र 

प्राकूथन 

श्रीमनो हरमुनिजी मं, एक परिचय 

आशीर्वाद कर अभिमत 


ग्रथविषयधानुफ़म-सूचि. « 


अ. गा. पृष्ठ अ, 
१-प्रथम अध्ययनः सत्य श्रवण १ | तरह उड जाती है। ४, 
श्रोतव्य के चार लक्षण। १, १-६, १-३ | ब्रह्मचर्य की सुदृढ धुरा 
श्रोतब्य के ग्रहण से प्राणी ओर ज्ञान दर्शन जैसे 
उपधानवान बनता है। १, ९, ५ |. कुशल सारथिद्वारा शुध्द 
उपचधान का लक्षण। १, ९०, ज्‌ स्वरूप की प्राप्ति । ४, 
महात्तों थे के ग्रहण से ५-पंचम अध्ययनः अहं विजय 
संसार में अपुनरावतन । 3, ११, ६ नमन करने वाला भात्मा 
२-द्वितीय अध्ययनः दुःख निवृत्ति ७ | शान्त एवं आागम-लीन 
दुःख कोर उसके कारणों की होता है। ७५, 
विमुक्ति के अर |. ९४ ४, ०४ | ६-षष्ठ अध्ययनः काम-विजय 
से कर्तव्य । 200४ | निरंकुश विषयों में 
है / 79 ४7१०।| आसकत क्षात्मा ज्ञान 
३-तृतीय अध्ययनः कर्मेलेप रूपी प्रग्रह से अष्ट 
कमे-लेप का लक्षण । ३, १-५, १२ 
मोह की भाग बुझाने की होकर विनष्ट होता हे | ६, 
अत्यंत कठिनता । ३, ९-११, १३-१७ स्वच्छन्द्‌ ओर विषय- 
४-चतुर्थ अध्ययनः समत्व भाव १६ | लोलप आत्मा अपने 
दुष्टशील व्यक्ति माया से आपका दुश्मन होता है । ६, 
प्रतिच्छन्न रहते हैं । 3) 377, १-१७ | ७-सप्तम अध्ययनः प्रमाद जय 


मन, वाणी एवं कमें की 

एकता जहां है वहीं साधुत्व हैं। ७, ५-६, १७-१८ 
अपने अ्रष्टाचार के प्रति 

जानबुझ कर, दुलक्षित साधक 


प्रमाद जन्म-मरण 
का कारण है; अतः ज्ञानी को 
कार्य में अप्रमत्त 


भविष्य में पश्चात्ताप करता है। ४, ९-१०, १९-२० | हनी जावर॒यक है। है 
अच्छे, बुरे कर्मो को भाव्मा ८-अष्टम अध्ययन दुःखनाश 

ही जान सकता है । अभ्यन्तर दुःख के ग्रन्थिजाल को 
चोर या सन्त को वह स्वयं दुःखहेतु समझ कर उसका 

या सर्वज्ञ जानता हे | ४, १५७, २१ नाश करने के लिए संयम-पालन 
उल्लू की प्रशंसा ओर आवश्यक है उसीसे साधक 


कोबे की निंदा हवा की विमुक्त द्ोता है । ८, 


पु, 


१) 


2) 


१) 
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९-१०, 


१-६, 
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१०-४० 


७१-४२ 
३३-४४ 


९७ 
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२३ 


ब्रज 


२७ 


२७ 


२७-२९ 


२९-३० 
शै ३ 


३२-३४ 
३५ 


३५-३६ 


अ. गा. 
९-नवम अध्ययनः कर्म प्रवाद 
जन्म ओर कर्म एक 
दूसरे पर आधारित 
हैं, जन्म परम्परा 
रोकने से कमे-परम्परा 
रुक जाती है | ९, ३-४, 
पांच आश्रव का विवरण । ५९, ५-७, 
निजरा तत्तत की व्याख्या। ९, ९-१०, 
दुष्कर तप की भावरयकता । ९३ १४, 
लड्धियों के दुरुपयोग को 
रोक; सदुपयोग की 
आवश्यकता । ९, १७, 
सम्यक्त्वयुक्त भात्मा का ध्यान 
द्वारा शुध्द होना । ९, २७, 
सर्वेज्ञ निरूपित 
धमं का अनुभव करने 
वाले आत्मा की धन्यता । ९, ३३, 


१०-दशम अध्ययनः नारी द्वारा उद्दोधन 
तेतलिपुत्र की जीवन कहानी । १०, १, 
११-एकादश अध्ययनः अध्यात्म-माग 
अध्यात्म-माग का 
चिकित्सक ही वासनादि-व्याधियों 


का नाश कर सकता हे। ११, १-६, 
१२-द्वादश अध्ययनः भिक्षाचरी 

गोचरी के लिए गए मुनि का 

वर्तन केसा होना आवश्यक हे । १२, १-३, 


१३-त्रयोदश अध्ययनः सर्वोदय देशना 
भयाली भअहैतर्षि की हजारों वर्षों के 
पूर्व की सर्वोदिय वाणी । १३, 
१४-चतुदेश अध्ययनः विचार-शुध्दि 
भशुष्द विचार-प्रेरित 
शुद्ध क्रिया भी अशुध्द 
होती हे । १४, 
१०-पंचद्श अध्ययनः भोतिक सुख 
भोतिक सुख दुःखानुबंधी हे। १५, 
दुःख, बुढठापा, शोक, मानापमान 
्रादि जन्मपरम्परा के साथ ही समाप्त 
होते हैं, भतः उन का समूल नाश 
दी भावश्यक हे । १५, 


३, 


3, 
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३७ 


३७ 
४२.४३ 
४४-४९ 
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६३ 


७८ 
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अ. गा. पृष्ठ 

१६-घो डश अध्ययनः इन्द्रिय-विजय ९७ 

इन्द्रियों का असंयम संसार का कारण है 

ओर उनका निग्रह 

मोक्ष का कारण है । १६ १३, ९२ 
१७-सप्तदश अध्ययनः “सा विद्या या विमुक्तये ९३ 

महाविद्या की प्राप्ति ओर काये। १७ १८, ९४ 
१८-अश्टादश अध्ययनः पाप-बन्धन ५९७ 

पाप का आसेवन करता ही 

संसार में भटकता हे । १८ १२, 
१९-उन्नीसवाँ अध्ययनः आय-कर्म ९९ 

अनायों को छोडकर 

आयेकम करने के लिये 

क्षारियायण महषि का उपदेश । १९ १५७, 
२०-बीसवो अध्ययनः पंच उत्कल-चोर १०१ 

पंच उत्कलोंका लक्षण व भेद । २० १५, 
२१-हक्कीस वा अध्ययनः अशान विनाश 

जहां अज्ञान हे वहाँ अन्धकार है; 

अन्धकार स्वयं एक विपत्ति हे। २१ १, 

ज्ञान द्वारा सब कुछ साध्य है। २१ १०, 
२२-बाइसवाँ अध्ययनः नारी और प्रतिष्ठा 

सुसंस्कृत नारी से प्रतिष्ठा की प्राप्ति 

क्षोर असंस्कृत नारी द्वारा कुलनाश । २२ ६८, 

साधना में ध्यान का स्थान । २२ १०-१४, 
२३-तेवीसवॉँ अध्ययनः सत्यु-द्शंन १०७ 

झत्यु के दो प्रकार । २३ १, 
२४-चोवीसवों अध्ययन: अनासक्ति योग. १२३ 

संसार में भासक्ति ही 

दुःखदातन्री है ओर अना- 

सक्ति हि शाश्रत स्थान 

देने वाली हे । २४. १-४, 

मोह क्षय से कमे-सन्तति का क्षय । २४ २६-३७, 
२०-पच्चीस वाँ अध्ययनः वासना-क्षय १४१ 

वासना के क्षय से ही 

साधक मुक्त होता है । २७५ १-१५, 
२६-छबीस वाँ अध्ययनः धर्म-दर्शन १४५ 


धर्म का ममे, जो जिसकी वृत्ति है 
उसीमें उसको सफलता प्राप्त होती है। २६ १-७, 
ब्राह्मण के लक्षण भोर कतेव्य । २६ ६-१५, 


३ 
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२७-सत्ताइसवाँ अध्ययनः चरित्र संपत्ति. १६० | ३७-सेतीसवाँ अध्ययनः विश्व-व्यवस्था. २३७० 
साधु की संपत्ति उसका चरित्र हं, विश्व स्थिति का वर्णन। ३७ १ 
निःसज्गता ही उसकी मुक्ति का द्वार है। ९७ १-४ ३८-अडतीसवाॉँ अध्ययनः आत्यंतिक सुख २४१ 
साधुजीवन की मयौदा । २७ ७-७ आत्यतिक सुख ओर दुःख का विवेचन । ३८ १-१० 
२८-अट्टाइसथाँ अध्ययनः वासना-विजय १६५ | दान्त आत्मा के लिये आश्रम ओर 
साधु को वासना को रोक भरण्य समान हैं। ३८ ११ 
कर निःस्पृह होना चाहिए । २८ १-२२ दाम्भिक आचरण गर्ल हे ३७ २७ 
उच्च-नीच-भाव भावनाओं ३९-उनचालीसवों अध्यथनः निष्पाप २७५९ 
पर आधारित है । २८ २३-२४ निष्पाप व्यक्ति को , 
२९-उन्तीसवाँ अध्ययनः स्रोत-निरोध १७४ |. देवता भी प्रणाम करते हैं। ३९ ॥ 
स्रोतों का निरोध शक्य है। २९ १ ४०-चालीसवाँ अध्ययनः-इच्छा-परित्याग २६२ 
३०-तीसवाँ अध्ययनः कमे फल-भोग १८० | साधक को निरिच्छ बनने का उपदेश | ४७० १-५ 
इस लोकमें किए कर्मा का ४१-एकचालीसवॉँ अध्ययनः तपसमाधि. २६८ 
परलोक में उपभोग । ३० १-८ तप का उद्देश्य, उसकी साधना 
३१-एकतीसवाँं अध्ययनः लोक-स्वरूप १८७५ करने वाला तपोवन को जाता है। ४० १०-१७ 
लोक के प्रकार, लोक का अर्थे, ४२-बयालीखवाँ अध्ययनः--पुरुष का उद्बोधक 
ओर उसकी गति। ३१ १० पुलषार्थ. २७३ 
३२-बत्तीसवाँ अध्ययनः दया-निश्चिर १९२ साधक को प्रयत्नशील 
प्राणिमात्र पर दया करके ही होना अवइय हे। ४२ १ 
ब्राह्मण आभादि चार वर्ण सिध्द- ४३-तेंतालीसवाँ अध्ययनः साम्ययोग २७४ 
पद भ्राप्त कर सकते हैं । रेरे ३-४ छाभ-अलाभ में सम-स्थिति रखने वाला ही 
३३-तेंतीसवाँ अध्ययन: प्रज्ञा और प्रतिभा १९७ महामानवता को प्राप्त करता हे । ४३ १ 
पंडित की पहिचान ओर उनके कतेव्य। ३३ १-१७ ४४-चेंवा लीसवाॉँ अध्ययनः राग-मुक्ति २७७ 
३४-चौतीसवाँ अध्ययनः परीषह-जय २०६| साधक को राग-द्वेष से मुक्त । 
पंडित को परीषह ओर उपसर्गों को होना आवश्यक है ४३४. १ 
सहन करना चाहिए । ३४ १-६ ४५७-पेतालीसवॉँ अध्ययनः अलिप्तता २७ ६ 
३५-पेतीसवॉ अध्ययनः आस्तिकता निरुपण २१४ | पापी जीवन गह है, अत एव 
भ्ज्ञानमुग्ध भात्मा की उससे साधक को अलिप्त रहना चाहिए । ४५. १ 
इृष्टि वतेमान तक सीमित होती दे साधक को सर्वज्ञ का शासन 
संयम को चुराने वाले पंचेन्द्रियादि प्राप्त कर आत्म-ज्ञान को 
चोरों से सावधान रहनेका उपदेश । ३७५ १८-२३ विकसित करना चाहिए । ४७५. ३४ 
३६-छत्तीसवोॉ अध्ययन कषाय विजय परिशिष्ट नं. १ २९७ 
क्रोध की परिणति,। ३६ १-१७ २२८ 9 रे २९९ 
इति विषयातुक्रमसूचि संपूर्ण 


इसि- भासियाईं 


प्रथम अध्याय 
प्रवेश 


बहती हुई सरिता का जल तटवर्ती वृक्षों की जड़ों को तरी देता है ऐसे ही शाञ्र-भ्रवण हमारे सद्गुणों को तरी देत, 
है । सत्य श्रवण विकास की प्रथम सीढ़ी है। जीवन का श्रेय क्या है और प्रेय क्या है, यह हम सुनकर ही जान सकते हैं । 
प्रत्येक बुद्ध जैसे विशिष्ट आत्माओं को छोड़ दें पर सर्वे साधारण के लिये यही नियम होगा। सुनना कुछ है पर सब कुछ नहीं। 
वह पहिली सीढ़ी अवश्य है पर उसके आगे की सीढ़ियों को पार किये बिना मंजिल पा नहीं सकते । श्रवण के बाद उसका 
आचरण होना आवश्यक है। श्रवण बौज है तो सदाचरण पहवित वृक्ष है। बीज को खाद और पानी मिले फिर भी वह 
विकसित न हो उसपर एक भी फल न आये तो श्रम और समय का अपव्यय ही माना जायगा । 
श्रोतध्य नामक प्रथम अध्याय में श्रवण को आवश्यक बताया गया है। अहिंसा, सत्य, अस्तेय और अबन्नह्म परिग्रह 
विरति रूप त्रताचरण उसके मधुर फल बताये गये हैं । यहां चतुर्थ और पंचम महात्रत को इसलिये साथ लिया गया है कि 
इसके प्रणेता अहंतर्षि नारद हैं और वे प्रभु नेमिनाथ के युग के हैं। आदि अन्तिम तीर्थक्रों के अतिरिक्त शेष २२ तीथकरों 
के शासन में चतुर्याम धर्म की देशना है । 
देवनारद अहंतोपदिष्ट श्रोतब्य अध्याय की प्रथम दो गाथाएँ--- 
सोयव्वमेव वद॒ति सोयव्वमेव पवदति | 
जेण समय जीवे सब्वदुक्खाण मुच्चति ॥ १॥ 
तम्हा सोयव्वातो पर णत्थि सोय ति। 
देवनारदेण अरहता इसिणा बुदय ॥ २॥ 
मूलार्थ :--श्रवण करना चाहिये। श्रवण करना ही चाहिये। ऐसा ( जिनेश्वर ) देव कहते हैं। जिसके द्वारा 
आत्मा खमत का ज्ञाता बन कर सभी दुःखों से मुक्त होता है। अतः श्रवण करने से बढ़कर दूसरा कोई शौच ( पवित्र ) 
नहीं है । इस प्रकार देव नारद अहेतर्षि कहते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
श्रवण 3२वबुं प्नेभे, अपएु 3२१० ब्वेएे, जावु थ्नेश्वर धिषो 3छे छे बना १३ जात्मा स्वभतनों शाता 
थछएने जा हःणोनुं जनन्‍त क्षावे छे. भारे श्रवणु 3२१ ( सांभणवा ) थी भोदी जी७ मो पतितता नथी, जावी 
रीते देव ना२६ जरूतषि ४छे छे. 
जीवन के लिये श्रेय क्या है और प्रेय क्या है यह दम सत्य श्रवण के द्वारा ही जान सकते हैँ । सुनने के बाद ही 
खपर का भेद विज्ञान पा सकते हैं । भगवान महावीर की निर्वाण भूमिका श्रवण को बताते हैं:--- 
श्रवण से ज्ञान विज्ञान प्रत्याख्यान संयम तप व्यवदान अक्रियावस्था और पश्चात्‌ निवोण । ये हैं निवोण की क्रमिक 
सीढ़ियों । आत्मा श्रवण के द्वारा ही श्रेय और प्रेय को पद्चानता है। फिर उसमें किसी एक पथ को अपनाने के 
लिये खतंत्र है । 
श्रवण के द्वारा आत्मा सिद्धांतों का ज्ञान प्राप्त करता है और पश्चात्‌ दुःख से मुक्ति पाता है, अतः श्रवण से बढकर 
दूसरी कोई पवित्रता नहीं है । 
टीकाकार बोलते हें :--“सोयव्वंति श्रोतव्य शिक्षितब्य एवं वदति श्रोतव्य एवं प्रवदृति येन समय यत्‌ 
कादाय मुच्यते लोकः सर्वेदुःखेभ्यः । तस्माच्छोतव्यात्‌ परं॑ न किंचिदस्ति श्रोतब्ये। सोयंति शोचमिति पुस्तकानां पाठः 
वृद्धलेखकानां भ्रम हति न भादिियते ।”” 


दि 


१ भगवतीसूत्र शतक २।३।७ २ दशवैकालिक अ. ४। ११, 


२ इसि-भासियाई 


अथोत्‌ सुनना चाहिये, क्‍यों कि श्रवण से खमत को ग्रहण करके लोक (आत्मा ) समस्त दुःखों से मुक्त होता है । 
अतः सत्य श्रवण से बढ़कर दूसरा कोई श्रोतव्य नहीं है । अन्य प्रतियों में जो “सोय” पाठ मिलता है जिसका अर्थ होता है 
शौचम्‌ ( पवित्रता )। यह पाठ इद्धलेखकों के श्रम के कारण आगया है, अतः वह हमें मान्य नहीं है । 


टीकाकार को सोय॑ पाठ मान्य नहीं है । क्‍यों कि श्रोतव्य अध्ययन है। अतः सत्य श्रवण से बढ़कर कोई श्रोतव्य 
नहीं मानते हैं । जर्मन के प्रोफेसर झुब्रिंग प्रथम अध्याय पर टिप्पणी देते हुए लिखते हैं:--- 


“ थोड़ा बहुत जो सीखने लायक है उस और आग्रहपूर्वक ध्यान खींचने के लिए इस प्रकरण को पहले रखा गया 
है । 'सोयव्व' और सोय॑ में ध्वनि साम्य है पर यह साम्यता विशेष महत्त्व नहीं रखती है। क्योंकि यहां श्रोतब्य को 
प्रमुखता दी गई है। अतः यह पाठ इस प्रकार होना चाहिये “तम्हा सोयत्तो परं नत्यि सोयव्वं ।” वर्तमान पाठ में 
परंपरागत भूल दिखाई पढ़ती है ।”” 

पर देवर्षि नारद की प्राचीन कद्दानी “सोय” पाठ की पुष्टि करती है, वह"इस प्रकार हैः:-एक बार प्रभु महावीर 
विचरण करते हुए सोरिय पुर पधारे । उनके दो दिष्य धर्म घोष और घम यश अशोक वृक्ष के नीचे ठहरे थे । 


पर वहां वे एक आश्रय देखते हैं। सूये पूर्व से पश्चिम की और ढला, किन्तु छाया न बदली; तब वे एक दूसरे से 
कहने - लगे यह तुम्दारी लब्धि है। बाद में एक शोच के लिये जाता है। तब भी छाया न बदली । दूसरा गया तब भी न 
बदली, तो देखा यह तो किसी तीसरे की लब्धि है । दोनों प्रभु निकट आते हैं और इसका रहस्य पूछते हैं । प्रभु बोले - 
इसी शोयेपुर में एक बार समुद्रविजय राजा थे। उनके शासन में एक यज्ञदत्त तापस रहता था। सोमयश्ञा उसकी 
पत्नी थी । उनका पुत्र था नारद । वे उकत्तिसे निर्वाह करते थे। एक दिन खाते और एक दिन उपवास करते थे । 
एकबार पूर्वाह में अशोक वृक्ष के नीचे शिक्षु नारद को सुलाकर खेत में कन चुन रहे थे । इधर वैश्रमणकायिक तियेक्‌ 
जभक देव वैतात्य से निकल कर उसके पास से गुजरते हैं । तभी कक्ष के नीचे सोयरे बालक को देखते हैं । अवधिज्ञान से 
जाना यद्द तो हमारे देवनिकाय से च्यवित हुआ है। पूर्व लेह के कारण एवं बालक की अनुकंपा के कारण वे देवगण छाया 
को स्थिर कर देते हैं। जब बालक बड़ा द्वोता है, देवगण उसे विद्या पढ़ाते हैं। पश्चात्‌ नारद कांचन कुंडिका और मणि 
पादुका के साथ आकाश में घूमने लगे। एक बार वे द्वारिका में गये। वहां वासुदेव श्रीकृष्ण ने पूछा शौच क्या है * 
पर नारद उत्तर न दे सके । अतः इधर उधर की बातें करके उठ गये और पूर्व विदेह में पहुंचे । वद्दां सिमंघर तीथंकर को 
युगबाहू वासुदेव पूछतां है प्रभो शौच क्या है? तीथंकरदेव बोले सत्य ही शौच है। युग बाहु एकही वचन में सब कुछ 
समझ गये । नारद भी वह सुनकर अपरविदेह में गये । वहां युगंधर तीथंकर को महाबाहु वासुदेव वही प्रश्न कर रहे थे । 
प्रभु ने भी वहीं उत्तर दिया । महाबाहु भी सब कुछ समझ गये । नारद यह सब कुछ सुनकर द्वारिका में गये और वासुदेव 
से बोले- तुमने उस दिन कोनसा प्रश्न किया था ? वासुदेव बोले शौव क्या है ? नारद बोले - सत्य ही शौच है। वासुदेव बोले - 
सत्य क्या है? नारद इस प्रश्न का उत्तर न दे सके, अतः कुछ चिन्तित द्वो गये । तब क्ृष्ण वासुदेव बोले - जहां पहला प्रश्न 
पूछा था उसके साथ यह भी पूछना था | तब नारद बोले - हां वीर, सचमुच मैंने नहीं पूछा । पश्चात्‌ ऋषि चिन्तन में प्रशृत्त 
होते हैं और जाति स्मरण पाकर संबुद्ध होते हैं । पश्चात्‌ श्रोतब्य नामक प्रथम अध्याय का प्रवचन देते हैं । 


इस प्रकार अध्ययन की भूमिका में शौच को स्थान है और उसके आरंभ में भ्रोतव्य की । 
श्रवण के बाद आचरण आवश्यक है। अतः अहंतर्षि आचार के प्रथम अंग अहिंसाव्रत का निरूपण करते हैं । 
पाणा तिपात॑ तिविहं तिविहेणं णेव कुज्ञला ण कारबे । 
. पढम सोयव्व लक्खणं ॥ ३ ॥ 
अर्थः--त्रिकरण और त्रियोग से हिंसा न खतः करना और न अन्य से करवाना यह प्रथम श्रोतव्य लक्षण है । 
गुजराती भाषांतर :-- 


तु 3२७" खने १एु योग द्वारा पाते छिसा न 3२बी जने गीव्व पासे पशु न अरबी जा सांलणवालु 
"छेतु 4७० छे. 





१ इसिभासियं पृ, ५५२ (जन) २खेत में पढ़े कनों को चुन चुन कर खाने को उंछबृत्ति कहते हैं । 


प्रथम अध्याय | 


विशेषः--जिस श्रवण से मनुष्य के अन्तर्मन में दया का झरना न बह उठे अंतर की घनीभूत करुणा का खोत 
फूट न पड़े ऐसा श्रवण करना जीवन में सही उत्क्रांति नहीं ला सकता । श्रवण का पाचन मनन है और मनन का 
मक्खन अहिंसा है! । 
प्राणातिपात का निषेध कर यहां अहिंसा का निषेधात्मक रूप लिया है । क्योंकि विभाव को हटना ही स्वभाव की 
ओर पहला कदम है । मूर्तिकार मूर्ति निमोण के लिये छीनी और दथोड़ी के द्वारा अनिष्ट अंश को दूर करता है वह अनिष्ट 
अंश दूर द्दोते ही भव्य मूर्ति आंखों के सामने होगी । अतः विभाव दशा को दूर करना साधक का पहला कदम है। हिंसा 
समस्त विभावावस्थाओं में निकृष्टतम है । इसी लिये उसका त्रिकरण' और त्रियोग' से प्रत्यास्थान किया जाता है। 
टीकाकार भी बोलते हैंः--प्राणातिपात त्रिविध त्रिविधिन कायवाझानोमिरेव चरणकरणश्रिकाभ्यां इति चेन्नेव 
कुर्यात्न कारयेदिति करणश्रिकस्य प्रथमा द्वितीयांग्योरुक्तत्वात्‌ ।”! 
अर्थात्‌ त्रिविध का अर्थ मन वचन काया से लिया गया है पर करण से मतलब चरण करण नहीं लिया गया है । 
यहां न करना न करवाना और न करते हुवे को अनुमोदन देना ही ग्राह्म है। 
मूसावादं तिविहं तिविहेण णेव बूया ण भासए । 
बितियं सोयव्वलक्खणं ॥ ४ ॥ 
अर्थः--त्रिकरण त्रियोग से ( साधक ) मिथ्याभाषा न खये बोले, न अन्य से बुलवाये अथवा न मिथ्या उपदेश 
ही दे । यद्द दूसरा श्रोतव्य लक्षण है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
-णु 3२" खने नए योणे द्वारा भुनि मिथ्या भाषा पोते न मोक्षे खने जीव्व पासेथी पएु न मोक्षषावे जने 
ने मिव्या ठपहेश जापे भे सांलणवानुं जीव; ॥क्षण छे. 
आगम श्रवण के लिये सत्यभाषी द्वोना भी आवश्यक है। मिथ्याभाषी व्यक्ति संतों की आत्मा को परख नहीं सकता 
न उनके बोल की कीमत ही कर सकता है। 
अदत्तादाणं तिविहं तिविहेण णेव कुज्जा ण कारवे। 
ततियं सोयव्वलक्खणं ॥ ५॥ 
अर्थ:--साधक त्रिकरण त्रियोग से अदत्तादान का ग्रहण न खये करे, न अन्य से करावे। यह तीसरा श्रोतव्य 
लक्षण हे | 
गुजराती भाषान्तरः-- 
साध पणु तणु अरणु जने १० योग 6२ ज६ता६न पोते पशु अछछु न 3रे 4 जीत पासे अछुणु न $२पे, 
जा नीग्; ओतनप क्षक्षणु छे. 
सत्य के शोधक को स्तेय बृत्ति से दूर रहना होगा। क्यों कि चोरी की बृत्ति व्यक्ति को विनाश के पथ पर ले जाती है । 
अवंभपरिग्गहं तिविहं तिविहेणं णेव कुज्ञा ण कारबे । 
चउत्थं सोयव्वलक्खणं ॥ ६॥ 
अर्थ:--अब्रह्म ( काम ) और परिग्रह से साधक त्रिकरण त्रियोग से दूर रहे और अन्य व्यक्ति को उसके लिये प्रेरणा 
भी न दे। यह चौथा श्रोतग्य लक्षण है । 
गुजराती भाषान्तर:-- 
भथ्क्ष मेटल वासना जने परिथ्थी साधु १णु ४२०" जने वियोगथी जबगण रहे जने जीने पणु जेना 
प्रेरणा न हे भा यो4 श्रोतन्‍्ष क्षण छे. 
ममत्व और वासना ये दोनोंही भावबन्धन है मुक्ति की ओर कदम बढ़ाने वाले साधक को चाहिये इन सूक्ष्म 
बंधनों से मुक्त हो । 


१ एवं खु णाणिणोसारं ज॑ ण॒ हिंसइ किंचर्ण । ” भगवान महावीर २ करना, करवाना और अनुमोदन करना ये त्रिकरण कहलाते हैं। 
३ मन, वचन और काया ये त्रियोग है । 


४ हसि-भासियाई 


चतुर्थ और पंचम व्रत का एक ही पद में निरूपण भ. नेमि की परंपरा को व्यक्त करता है। क्योंकि प्रथम और 
चरम तीथकर के अतिरिक्त शोष २२ तीथकरों के शासन में चतुर्याम धर्म है। उसमें ब्रह्मयतये और अपरिग्रह के लिये एक 
ही शब्द आता है वह है “सब्वाओ बहिद्धाणाओ वेरमेणं ।” 

ये चारों (पांचों ) अब्रत माने जाते हैं। साधक को ब्रत की मर्यादा में आने के लिये इनका प्रद्याख्यान आवश्यक 
है । यह प्रत्याख्यान तीन रूप से होता है । मन वाणी और कर्म (काया ) से अशुभ प्रवृत्ति न खय॑ करना न अन्य से 
करवाना न उसका अनुमोदन ही करना । कोई भी काये संकल्प के रूप में पहले मन में जन्म लेता है फिर वाणी उसे 
अभिव्यक्ति देती है और देह उसे आचरण में लाकर मूतत रूप देता है। त्याग का भी वही क्रम है। त्याग पहले मन में 
आना चाहिये, क्योंकि अंतर्मनसे, उस पदार्थ के प्रति से आसक्ति हट जाना ही त्याग की भूमि है। फिर वह वाणी और 
देह में आना चाहिये | पर आज प्रत्याख्यान के संबन्ध में उल्टी गंगा बह रही है। आज त्याग को सब से पहिले तन में 
प्रश्रय दिया जाता है । तन को पहले बांध दिया जाता है । वचन और मन खुले रहते हैं । यदि मन से उस वस्तु के प्रति 
आकषेण समाप्त नहीं होता है तो साधक की स्थिति खुंटे से बंधे उस पश्ुु-सी होती हैं' जो हरी घांस देखकर मुंह डालना 
चाहता है किन्तु खुंटे की रस्सी उसे ऐसा करने से रोकती है । 

हां, तो खूंटे से बंधकर किसी वस्तु का त्याग पशु का द्वो सकता है. मानव का नहीं । ऐसी रस्सी तन की पवित्रता को 
सुरक्षित रख सकती है, पर मन की पवित्रता को नहीं। केवल तन का बन्धन सही अर्थों में आत्मविकास के लिये पूर्णतः सहा- 
यक नहीं हो सकता । तनका बंधन जितना एक कैदी को होता है उतना मुनि भी खीकार नहीं करता । 

तन को तो नारकभूमि में तेतीस सागर तक बांधकर रखा, सागर के सागर बीत गये तन को जल की एक बूंद न 
मिली न अज्ञ का एक दाना ही मिला। वहां तन का त्याग अवश्य था किन्तु मन ने कब द्यागा था ? वह तो प्रतिक्षण 
हजारों गेलन पानी पी रहा था। लाखों टन अनाज एक ही ग्रास में उतार रहा था। पर वह कठोर त्याग भव-परंपरा को 
कम करने में काम न आसका । 

अतः त्याग का आरंभ मन से होना चाहिये फिर वह तन में उतरे । मन से त्यागी हुईं वस्तु फिर सहसा शीघ्र अंगी- 
कृत नहीं की जा सकती । ऐसे तो आगम में त्याग के अनेक प्रकार हैं उसमें “एगविहं तिविहेणं, दुविह तिविहेणं”” के रूप 
में प्रद्याख्यान होते हैं । जिनमें केवल काया अर्थात्‌ देह और वाणीसे कृत कारित और अनुमोदित का प्रतद्याख्यान द्ोता है । 
किन्तु वहां भी साधक के मन में उस वस्तु के प्रति अनासक्ति भाव रहता है। फिर भी असावधानी से मन उसमें प्रदत्त हो 
जाए, अतः वह केवल कायिक और वाचिक प्रतिज्ञा लेता है। पर सम्पूर्ण प्रद्याख्यान तो “तिबिहं तिविहेण”” से ही होता है। 

ये ब्रत एकदेशिक नहीं सार्वदेशिक हों । अहंतर्षि उसी सार्वदेशिक विरति के लिये बोलते हैं --- 


सव्घं च सव्वहिं चेव सब्वकाल च सब्वहा। 
निम्ममत्त धिम॒ात्ति च विरति चेव सेवते ॥ ७॥ 
अर्थ:---साधक समस्त विधियों के साथ सभी प्रकार से सर्वदा सम्पूर्ण निर्ममत्व विमुक्ति और बिरति का सेवन करे । 
गुजराती भाषान्तरः-- 
भुनि समस्त विधिये साथे जघा अरे सर्चह। सम्पूर्ण निर्मभत्व विभुड्ित मने विरतिनुं सेवन रे. 
जिस साथक ने हिंसादि अशुद्ध बत्तियों का परित्याग कर दिया है। जिसके मन वाणी और कर्म की त्रिवेणी में अहिंसा 
की पुनीत गंगा बह रही है वह साधक ममत्व के सम्पूर्ण प्रकारों का त्याग कर देता है। चाहे वह ममत्व देद्ाध्यास को 
लेकर आया हो या परिवार, संप्रदाय या प्रान्तमोह के रूप में आया हो साधक उसके रूप को पहचाने और उसी क्षण उससे 
दूर हट जाए। क्‍योंकि मोह ही प्रगाढ बंधन है। साधक बंधन को पहचाने और उसकी लोहशंखला को तोड कर 


दूर द्ो जाएँ । 
सबव्वतो बिरते दंते सब्बतो परिनिव्युडे । 
सव्वतो विप्पमुक्षप्पा सब्वत्थेसु समे चरे॥ ८ ॥ 
१ राय पसेणीय सुत्त केशीकुमार अमण का आवस्ति में प्रचन। २ जो आयु वर्षों में नहीं गिनी जा सकती ऐसी विशाल आयु 


का परिमाण दर्शक जैन पारिभाषिक दशाब्द | ३ नेह पासा भयंकरा | उत्तरा, अ, २३, ४ बुज्मिज्जत्ति तिउट्टिज्जा बंधणं परि- 
जाणिया । कि माद बंध्ण वीरो किंवा जा तिउद्ड३ ।” सूय अ, १, गा, १, 


अंथम अध्याय ण्‌ 


अर्थ:--साधक सर्वथा विरत दमनशील और परि निश्वत ( शान्त ) है । अतः वह सर्वथा बाह्याभ्यन्तर संयोगों से 
विप्रमुक्त ( पृथक्‌ ) होकर समस्त अर्थों ( पदार्थों ) के प्रति सम ( विकारात्मक भावों से रहित ) होकर चले । 
गुजराती भाषान्तरः-- 

साधु सवेंधा विरक्त जने धमनशीक्ष जने परिनिदृत-शान्त छे, भांथे ते सर्वथा अड्जारे गाद्याश्यन्तर 
संयोगोनुं लाग 3रीन गधा जथों ( पहाथें। ) ने अति सम ( वि६र०भ5 शावोथी रहित थर्ध ने ) विथरे. 

मोहबंधनों से ऊपर उठा साधक ही इन्द्रियों का दमन कर सकता है। इन्द्रियॉपर जिसका शासन है वही यथार्थ 
में शान्त है । उस लक्ष्य की प्राप्ति के लिये साधक बाह्माभ्यंतर उपाधियों से मुक्त हो पदार्थ मात्र के प्रति समभाव का साधक 
हो सकता है। 

दमन का अर्थ मारना नहीं; साधना है। घोड़े को राह पर चलाने के लिये उसे मारने की नहीं, साधने की आवश्यकता 
है। इन्द्रियों को मारना क्या: मरी तो वे अनंतवार हैं पर उन्हें साधा नहीं गया। अशुभ से मोड़ कर शुभ में ले जाना 
ही उनको साधना है। ऐसा साधक इच्छित और अनिच्छित सभी स्थितियों में सम रह सकता है। प्रशंसा के फूल उेसके 
मन में गुदगुदी पैदा नहीं करते और निन्दा के झल चुभन पैदा नहीं कर सकते । 

सब्यं सोयव्वमादाय अडये! उवहाणवं । 
सव्वदुक्खपहीणे उ सिद्धे भवति णीरएण ॥ ९ ॥ 

अर्थः--समस्त श्रोतव्य को ग्रहण करके साधक प्रशंसनीय उपधानवान बनता है, पश्चात्‌ समस्त दुःखों से मुक्त 
होकर निःरज हो (कर्म रज से मुक्त हो ) सिद्ध द्वोता है। 
गुजराती भाषान्तरः-- 

जघा श्रोतग्यीने अछणु 3रीने ते साधु अशंसनीय 8पघानवान थाय छे, जने पी ते गधां ६:भेथी भुझ्त 
थ्ध ने निः२०४ (5में २०थी रहित थर्श न) सिद्ध थाय छे. 

जो सुना उसे ग्रहण किया तभी साधक प्रशंसनीय तपखी कहलाता है। सुना उसे जीवन में न उतारा तो वह 
केवल भार होगा । भार में बडप्पन भले हो पर उसमें आनंद नहीं मिल सकता । बोझ चन्दन का हो या बबूल का वह मन 
को ऊबाता है; आनंद नहीं दे सकता। “गधा चंदन का भारवाहक मात्र है। उसको सौरभ का आनंद उसके भाग्य में 
कहां ? ठीक वेसे चरित्र से हीन ज्ञानी भारवाहक मात्र है' ।” बात कदु है, पर सत्य अवश्य है। विचारक ने ठीक ही कह्दा है 
दो व्यक्ति व्यर्थ ही श्रम करते हैं-एक जो पेसा एकत्रित करता है, पर उसका उपयोग नहीं करता । दूसरा वद्द जो अध्ययन 
करता है, पर उसे जीवन में नहीं उतारता । जो सुना उसे ग्रहण करके ही साधक प्रशंसनीय उपधानवान्‌ द्वोता है । दुःख से 
मुक्त हो सिद्ध स्थिति को प्राप्त करता है । 

टि. उपधान एक तप है। “अडयं” को कोई “अउय॑” मानते हैं । अयुत संख्या वाचक है । जो कि यहाँ अभिप्रेत 
नहीं हे । टीकाकार उसको भा मानकर उसका अर्थ आत्मानं करते हैं । 

टीकाः--भादय ति आत्मान इति मन्‍्यामहे. उपधानम्‌ तपस्‌ तत्‌ सेवमान उपधानवान्‌ भवति। 

अर्थात्‌ आय का अर्थ आत्मा को इस प्रकार दम मानते हैं। उपधान एक तप है, उसके सेवनकर्ता उपधानवान होते हैँ। 

उपधान और उपधानवान्‌ की व्याख्या करते हुए कहते हैं:--- 

सच्च॑ चेघोपसेवंति दत्त चेवोपसेवंति बेभ॑ चेवोपसेवंति । 
सच्य॑ चेवोवधाणघं दत्त चेवोवधाणवघं बंभं॑ चेवोवधाणवं ॥ १० ॥ 

अर्थ:--साधक सत्य की उपासना करता है। दत्त का सेवन करता है, और ब्रह्म चये की उपासना करता दे । सत्य ही 
उपधान है । दत्त ही उपधान है और ब्रह्मचये ही उपधान है । 
गुजराती भाषानतरः-- 

साध$ सदनी 8पासना 3२ छे, ६तनुं सेवन 3रे छे जने ग्रक्षययेनी ठपासना 3रे छै. सल ०/ 3पचान छे, 
६ ०/ ठेपचान छे जने अक्षयय ०/ ठपघान छे, 


१ अडयं। २ जहा खरो चंदणभारवा ही भारस्सवाही णह्दु चंदणस्स । एवं खु णाणी चरणेण हीणो भारस्स वाही ण हु सोग्गईए | 


दि इसि-भासियाईं 


पिछले पद्म में बताया गया है कि साधक उपधानवान्‌ द्वोता है तो प्रश्न होता है उपधान क्या है? क्‍या अमुक 
प्रकार के विशेष क्रियाकांड उपधान हैं? या कोई विशिष्ट तप उपधान है? उसका उत्तर यहाँ दिया गया है। साधक सत्य की 
उपासना करता है। दत्त अथोत्‌ अन्यद्वारा दी गई वस्तु को ही ग्रहण करता है और ब्रह्मचय की साधना करता है। सत्य में 
अहिंसा का समावेश है और ब्रह्मचये में अपरिग्रह अन्तभुक्त है। सत्य दत्त और ब्रह्मचयें ही उपधान है। सत्य तो भगवान 
है! । अस्तेय भी महान व्रत है और ब्रह्मचये तो श्रेष्ठतटम तप दे" । सत्य का साधक, ही दत्त और ब्रह्मचये की उपसेवना कर 
सकता है । क्योंकि स्तेनवृत्ति और वासना खय॑ असल हैं । 


महाव्रतों का आराधक ही भवपरंपरा को समाप्त कर सकता है । इसी तथ्य को व्यक्त कर रहे हैं:--- 
प॒व॑ से सिए बुद्धे विरते विपावे दंते दविद्धे अल । 
ताई णो पुणरवि इच्चत्थे हृव्वमागच्छइ ॥ ११॥ 
पुनः इस लौकिक वृत्ति के लिये संसार में नहीं आता है । 
गुजराती भाषान्तरः-- 
अ प्रभाणे ते साधथ$ ७७, विरत, निष्पात, धान्त, सभथ लाणी जथवा त्रायी रक्ष; गने छे. ने ते 
इरीथी जा संसारभां क्षीझि5 पृत्तिभांरे जावतो नथी, 
सत्य दत्त ( अचौये ) और ब्रह्मचये का व्रती प्रबुद्ध है। भोगों से विरत होता है । निष्पाप और दमनशील होता है। 
शान्त दान्त साधक ही आत्म रक्षा में समर्थ हो सकता है। वह भव परंपरा के चक्र में पुनः फंसता नहीं है । 
टि. दविए का अर्थ द्रव्य अथात्‌ साधक है। क्योंकि भावों का वही आश्रय है । हृव्वः इस पार ( यह संसार ) 
आगम में पाठ “णो हव्वाए णो पारए” आता है जिसका अर्थ है न इस ओर न उस ओर । अलं-समर्थ । आगमम में प्रश्न 
आता है केवली को “अलमत्यु” कह सकते हैं? वहाँ अलं शब्द समर्थ के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । 
टीकाकार भी बोलते हैः--एवं सबुद्धों विरतों विगतपापों दान्तो द्वव्यो5रँं ति समर्थस्तथागी न्रायी घा न 
पुनरपि “'हश्वत्थं”” ति हत्यथ लोकिकवृत्त्यथ इश्चत्य॑ ति वा क्षत्र भावितं समागच्छति समागमिष्यति ब्रवीमीति सर्वैष्वप्य- 
ध्ययने मुक्तमालापकं प्रथम एवं छेखितमलामिेति नारदाध्ययनम्‌ । 


अर्थात्‌ इस प्रकार वह बुद्ध विरत बिगत पाप दान्त द्रव्य साधक अलं-समर्थ त्यागी अथवा नायी रक्षक पुनः इस लौकिक 
वृत्ति के लिये अथवा इस संसार में नहीं आता है। इस प्रकार में ( अद्दतर्षि नारद ) बोलता हूँ । यह आलापक समस्त 
अध्ययनों के अन्त में प्रयुक्त होता हैं । इसी लिये इसको सर्व प्रथम दिया गया है । 
प्रोफेसर शुत्रिग इचत्थं के स्थान पर इत्थत्थं पाठ शुद्ध मानते हैं । दशवेकालिक अ. ९ उ, ४ गा, ७ में इत्थत्यं 
पाठ आता है' । 
इति प्रथम नारदाध्ययनम्‌ ॥ 





१ त॑ सच्चे भगव--प्रश्न व्याकरण । २ तवेसु वा उत्तम बंभचेरं--बीरस्तुत सत्रकृतांग।._ ३ जाइ मरणाओ मुच्चइ इत्थत्थ॑ 
चयश सव्वतो। ४ इसिभासियं जन संस्करण पृ, ५५२ | 


न“ पा3>0<€<*+--- 


द्वितीय अध्याय 


आत्मा दुःख से बचना चाहता है पर दुःख के कारणों से नहीं बचता । अतः वह नहीं चाहते हुए भी पुनः उसी 
ओर जा पहुंचता है। दो इत्तियाँ हैं - एक है श्वान की, दूसरी शेर की। शान पत्थर मारनेवाले को नहीं, पत्थर को काटता है 
जब कि शेर गोली खाकर गोली पर नहीं, गोली मारनेवाले पर झपटता है। बस ये दोही वृत्तियाँ सर्वत्र काम कर रही हैं । 
एक अज्ञानी की दत्ति है, वह दुःख के निमित्तों पर आक्रोश करता है, जब कि ज्ञानी दुःख के मूल पर प्रहार करता है । 
इसी तथ्य को द्वितीय अध्याय में वजिय पुत्र अह्ृतर्षि मार्मिक रूप में व्यक्त करते हैं :- 
ज़स्स भीता पलायंति जीवा कम्माणुगामिणो । 
तमेवादाय गच्छंति किद्चा दिन्ना व वाहिणी ॥ १॥ 
वज़ियपुनेण अरहता इसीण बुह॒य॑ । 
अर्थः--कर्मानुगामी आत्मा जिस दुःख से भीत होकर पलायन करता है किन्तु अज्ञान वश पुनः उसी ( दुःख ) को 
ग्रहण करते हैं | जैसे कि युद्ध से भगती हुई सेना पुनः शत्रु के घेरे में फंस जाती है वजिय पुत्र अहेतार्षि ऐसा बोले -- 


गुजराती भाषान्तरः-- 
$मभानुभामी जात्मा गो ६:णथी जीने साथी व्वय छे, परंतु जरानने वश थयेक्षा तेने ( ६:७ ) अछुण भरे छे, 
7 अभाए युद्धथी मागती सेना इरीथी शत्रना बेरामां इसाए व्व५ छ. १००७4 पुत्र अरूतर्षि जाम मोध्षया, 


जन साधारण दुःख से बचना चाहता है किन्तु दुःख के कारणों का परित्याग नहीं करता । वह धूप से बचना चाहता 
है, किन्तु सूय का मोह भी उससे छूटता नहीं है । जब तक कारण उपस्थित है तब तक काये परंपरा चालू रहेगी । अनादि 
से भटका हुआ आत्मा कार्य नहीं, चाहता पर कारण छोडता नहीं है। परिणाम यह होता है कि घूम फिर कर वह पुनः दुःख 
के सामने ही पहुँच जाता हैं। जैसे कि शत्रुद्वारा विदीर्ण सेना युद्ध से भाग खडी होती है | किन्तु कभी कभी ऐसा होता है 
कि जिससे भागना चाहती उसी शत्रु सेना के चंगुल में पुनः फंस जाती है। तकंशाख्र में इसे कहा जाता है आयात 
घटकुय्यां प्रभात: । एक व्यापारी द्रव्य अजित कर पुनः खदेश लौट रहा था। वह द्रव्य का कर चुकाना नहीं वबाहता था । 
अतः उसने राजमागं छोड दिया और सारी रात इधर उधर घूम्ता रहा । प्रातः हुआ और घर की सीधी राह ली, किन्तु 
ज्योंही आगे बढा वहीं नाका मिल गया । जिससे बचने के लिये सारी रात जंगल की खाक छानता रहा, प्रातः वहीं आ 
पहुंचा । ऐसे ही आत्मा जिस दुःख से बचने के लिये भागता है उसीके सम्मुख जा पहुँचता है । 

टीकाकार बोलते हेंः--यस्मात्‌ पापकृत्यात्‌ पापक्मणो भीता: पलायन्ते दीणव वाहिणी-सेना, तमेवादाय जीवाः 
कर्मानुगामिनो भवन्तीत्यस्य लोकस्य द्वितीयचतुर्थपादयोरपरिहायों विनिमयः ।”! 

जिस पाप कृत्य से मीत आत्मा पलायन करती है किन्तु छिन्न भिन्न सेना की भांति उसी को ग्रहण करके आत्मा 
कर्मानुगामी होते हें । इस 'छोक के दूसरे और चतुर्थ पाद का अपरिहाये विनिमय है । 

दुःख और उसके कारणों की विस्तृत व्याख्या अह्ंतार्षि दे रहे हैं :-- 

दुक्‍्खा परिवित्तसंति पाणा मरणा जम्मभया य सब्वसत्ता । 
तस्सोवसम गवेसमाणा अप्पे आरंभभीरुष ण सत्ते ॥२॥ 

अर्थ;--प्राणी दुःख से परित्रसित हैँ । मौत और जिन्दगी के भय से समस्त आत्माएँ प्रकंपित हैं । वे दुःख के 
उपशमन की खोज में हैं (पर उसके कारण भूत ) आरंभ से अल्प भी नहीं डरते । 
गुजराती भाषान्तर:-- 

प्राणीभा+ ६:णथी त्रासी गयेवा छे, भोत जने श#न्‍६णीना भयथी समस्त जात्माओे तासेक्ष ( 3भ्पायभान 
थयेक्षा ) छे. ते ६:णना निवारणुनी शोधमां छे. ( १३6 तेना ४२णुश्रूत ) जारंभथी ०/शपणु 3२१॥ नथी, 

प्रस्तुत गाथा में अईतार्षि जीवन के महत्वपूर्ण सिद्धान्तों का प्रतिपादन कर रहे हैं वे हैं दुःख और उसके कारणों की 
खोज । समस्त आत्माएँ दुःख की उपशान्ति खोज रही हैं। अनंत युग बीते उसका लक्ष्य है अशान्ति से हटकर शान्तिकी 


८ इसि-भासियाईं 


ओर जाना किन्तु लगता है, उसने नागरबेल की जगह भूल से नागफनी का पान खा लिया है । इसीलिये दुःख की परम्परा 
मौजूद है । उसका पुरुषार्थ पानी विलोडन मात्र रहा है। इसका कारण है वह दुःख के बाहरी कारणों से बचता है, किन्तु 
उसके उपादान से चिपटा रहता हैं । अशान्ति का मूल है आरंभ; सुख के लिये वह आरंभ करता है, किन्तु आरंभ ही 
अशान्ति की जड है। वह फल से घृणा करता है जब कि फूल से प्यार करता है । 


कर्मबाद का प्रतिपादन करते हुए बोलते हैं :-- 


गच्छंति कम्मेहिं से५णुबद्टे पुणरवि आयाति से सयय कडेणं | 
जम्ममरणाद अद्यो पुणरवि आयाइ से सकम्म सित्ते ॥३॥ 


अर्थः--आत्मा खक्त कर्मी से अनुबद्ध होकर ( परछोक ) गमन करता है। अपने ही कर्मों के द्वारा पुनः इस संसार 
में आाता है । इस प्रकार वह आते आत्मा खकर्म से सिक्त सिंचित जन्म और मृत्युकी परंपरा में आता है । (फंसता है ) 
गुजराती भाषान्तरः-- 

जात्मा पोते 3रेक्षा अमोधी णंघाएंने ( परवी$भां ) व्वय छे. पोताना ०४ अर्भाह्वारा री पाछो ते जा 
संसारभां जावे छे. थे अगभाणे ते जात खात्मा पोताना 3भेने ्षीघि नम जने मृत्यु नी परंपरामां जावी व्वय छे. 
(२४ व्मंय छे. ) 

जन्म-मृत्यु की परंपरा का मूल क्या है और इसका उत्तरदायित्व किस पर है इस प्रश्न का उत्तर प्रस्तुत गाथा में 
दिया गया है। जन्म और मृत्यु के लिये तू खय॑ उत्तरदायी है | तेरे शुभ और अश्युभ कर्म ही जन्म और मत्यु के बीज हैं । 
कर्म का अनुबन्ध भव परंपरा में परिभ्रमण कराता है । नरक और खगे का निमाता तू खयं है । 


आत्मा की अशुभदृत्तियाँ मावकर्म हैं, वे ही द्रव्य कम को एकत्रित करती हैं। सये खय॑ अपनी क्रिरणों द्वारा बादलों 
का निर्माण करता है और खय॑ ही किरणों द्वारा उन्हें द्रवित कर खय॑ उनसे मुक्त होता हैं। कर्मवाद का सिद्धान्त हमारी 
बहिदेशि को मोडकर अन्तर की ओर लाता है । अपनी स्थिति के लिये तूं शय॑ उत्तरदायी है। इंग्लिश का विचारक 
बोलता है:--- 


॥0 48 0प्रा' 0ण 880 जी ग88 गराबव6 पर जोक ज़र6 806, 6४७०९ ४6 गा।वछा 
रण 007 66९१४, 


आज हम जो कुछ हें-हमारे अतीत ने हमको बनाया हे । हम अपने कार्यों के बालक हैं । 


कर्मबाद मानव को अम्तरभिमुख बनाता है। जो कुछ बनता और बिगडता है उसके लिये उत्तरदायी में खय हूँ । 
फिर दूसरे पर रोष और दोष क्यों ? पेन्सिल छीलते अपने ही हाथों चाकू ने पेन्सिल के साथ अंगुली छिल डाली तो दूसरों से 
लडने मिडने की कोई मूखता न करेगा। कर्मवाद बोलता है, विपत्ति को एक दिन तने ही निमंत्रण दिया था। आज वह आई 
है, तो उससे भागने की और आक्रोश की कोई आवश्यकता नहीं है। तेरे अशुभ का उदय है । उसे कोई रोक नहीं सकता। 
विपत्ति के लिये किसी को दोष न दे । संपत्ति के लिये किसी से भीख न मांग । तेरे शुभ का उदय होगा तो बिना माँगे 
मिलके रहेगी । कर्मवाद कहता है मानव सब कुछ तेरे हाथ है। दूसरा तो केवल निमित्त मात्र है ॥ 





अिलना--अर० ++-अम»्कनम-आ- पनपन्नकककननान -ननननक-कक-नन-- “बम, “कल नननमनाा 5४ 


१ भगवती सूत्र में इस प्रश्न की चर्चा है | प्र, सय॑ भन्‍्ते ! नेरई्या नेरईयेसु उववज्ज॑ति असयय भन्‍्ते नेरईया नेरईऐसु उववज्ज॑ति 

ऊ, गांगेय ! सं नेरईया नेरईएसु उववज्ज॑ति नो असयं नेरईया नेरईएसु उववज्जन्ति | प्र, से केणद्लेंण भन्‍्ते एवं वुच्चर जाव 
उववज्जन्ति | उ. कम्मोदपणं, कम्म गुरुत्तयाए कम्मभारियत्तयाए, कम्म गुरुसंभारियत्तयाए, असुभाणं कम्मा्ण उदयेणं, असुभाणं कम्माणं 
विवागेणं, असुभाणं कम्माणं फल विवागेणं सयय॑ नेरईया जाव उववज्जन्ति नो असयं नेरईया नेरईएसु जाव उववज्जन्ति से तेणद्वेण 
गांगेया ! जावउववज्जन्ति । भगवती सूत्र श, ९-३२ सू, ३७७, 

गांगेय अणगार प्रश्न करते हैं:- प्रभे नारक जीव नरक में खय॑ उत्पन्न होते हैं या दूसरा उन्हें वहाँ उत्पन्न करता है! प्रभु ने उत्तर 
दिया गांगेय नारक खय॑ ही नरक में उत्पन्न होते हैं । दूसरा उन्हें कोई वहाँ उत्पन्न नहीं कर सकता। प्रतिप्रश्न करते हुये गांगेय 
अणगार बोले-प्रभो ! आप किस अपेक्षा विशेष से ऐसा फरमारहे हैं ? उत्तर-कर्म के उदय से, कर्म से भारी होनेके कारण, अशुभ कर्म 
के विपाकोदय और फलोदय से आत्मा नरक में उत्पन्न होता है । अतः ऐसा कहा जाता है कि नरक स्वयं ही नरक में उत्पन्न होता है। 

भगवती श. ९, ३२ सू्‌, ३७७, 


द्वितीय अध्ययन ९, 


आत्मा के परिभ्रमण के मूल हेतु कर्म हैं । यह खीकार लेनेके बाद कर्मवादियों के सामने दूसरा प्रश्न उपस्थित होता है- 
कर्म पहले या आत्मा ? यदि आत्मा पहले था तो उस कर्मरहित आत्मा ने कर्म क्‍यों ग्रहण किये ? और यदि कर्म पहले थे 
तो दूर पडे कर्म आत्मा से क्‍यों ओर कैसे चिपक गये ? इसी प्रश्न का समाधान निम्न दो गाथाओं में दिया गया है- 
बीया अंकुरणिप्फत्ती अंकुरातो पुणो बीये। 
बीए संवुज्ञज्माणम्मि अंकुरस्सेव संपदा ॥ ४ ॥ 
बीयभूताणि कम्माणि संसारम्मि अणादिए | 
मोहमोहितचित्तस्स ततो कम्माण संतति ॥ ५॥ 
अर्थ!ः--बीज से अंकुर फूटता हे, और अंकुरों में से बीज निकलते हैं । बीजों के संयोग से अंकुरों की संपत्ति 
बढती है। अनादि संसार में कर्म बीजवत्‌ हैं । मोह-मोहित चित्तवाले के लिये उन बीजों से कर्मसंतति आगे बढती है । 
गुजराती भाषान्तरः-- « 
जी०/भांथी जहर पट छे जने जंइरभांथी जी०/ नी3णे छे, जीव्वनां संयोगथी जअड्डरोनी सेर्पात्त बंधे छे. 
खनाहि संसारभां उभे जी० सभान 9. भोड्थी भोहित थाय तेवा थित्तवाणा भारे ते जीवन्नेथी भें संतरति 
२०० पे छे. 
बीज में विराट वृक्ष समाया हुवा है। अनुकूल वातावरण पाकर बीज एक दिन विशाल बृक्ष बनता हैं जो कि अपने 
में हजारों नये बीज छिपाये रहता है। वज्यपुत्त अह्वतर्षिने कर्म को भी नन्‍्हें बीजों से उपमित किया है । अल्प रूप में आये 
हुए कर्म भी अपने में अनंत संसार लिये आते हैं। भाव-कर्म से द्रव्य कर्म के दलिक एकत्रित द्वोते हैं और द्वव्य कर्म पुनः 
भाव कर्मों को स्पंदित करते हैं। आत्मा के राग द्वेषात्मक स्पंदन भावकर्म है और कर्माण-वगणा के पुदूगल द्रव्य कर्म हैं । 
भाव कर्म से प्रेरित हो आत्मा द्रव्य कर्म को अपनी ओर आकर्षित करता है। वे ही कर्म जब विपाक रूप में उदय में आते हैं 
तो किसी निमित्त का आश्रय लेकर ही आते हैं । अज्ञानी आत्मा उस निमित्त को ही सब कुछ मानकर उसी पर अपना रोष 
ठेलता है। इसलिये वह उदयगत कर्मी को क्षय कर करने के साथ राग द्वेष की परिणति के द्वारा अनंत अनंत कर्मों को 
उसी क्षण बांध भी लेता है । यही है बीज और वृक्ष की कायेकारण परंपरा और उसकी उपमा का रहस्य । इसी कार्ये- 
कारण परंपरा से बंधकर आत्मा और कर्म दोनों विरोद्धखभावी होनेपर भी अनादि के सह-यात्री हैं । 
कर्म-विमुक्ति के लिये साधक क्या करे यही बता रहे हँ-- 
मूलसेके फलुप्पत्ती मूलघाते हत॑ फल । 
फलत्थी सिचते मूल फलघाती न सिचति ॥ ६॥ 
अर्थ :-- जड़ का सिंचन करने पर फल पेदा होगा और मूल के नष्ट हो जाने पर फल खतः नष्ट हो जाएगा। 
फलार्थी जड को सींचता है, फल न चाहने वाला मूल का सींचन नहीं करता । 
गुजराती भाषान्तरः-- 
4/इनुं सियन 3रवाथी ॥ण 8तपन थशे जने भूणना नाशथी &ण तरतन/ नाश पाभशे, इश्षार्थी ०/डनुं 
[सिथन 3रे छे. ० न याढूनार। भूणनुं सियन $२त। नथी, 
वासना की विष-वेल के सुख और दुःख से दो फल हैं । यदि जड को सींचन मिलता गया तो फल फूटते रहेंगे । 
फल को नष्ट करना है तो उसकी जड को समाप्त करना होगा । 
मोहमूलमनिव्वाणं संसारे सब्वदेहिणं। 
मोहमूलाणि दुक्खाणि भोहमूल च जम्मणं ॥ ७॥ 
अर्थ :---संसार के समस्त प्राणियों के अनिर्वाण-अशान्ति और परिभ्रमण का मूल मोद् है । समस्त दुःखों की जड़ 
में मोह काम कर रहा है और जन्म का मूल भी मोह ही है । 
गुजराती भाषान्तरः-- 
संसारना सभस्त आणु्ोना जनिर्वाणु-अशान्ति जने परिभ्रभणुनुं भूण भो७ छे, समस्त &:णोनां ०/३भा 
( भणभां ) भो७ 3भ 3री रही छे जने ०*-भनुं यूण पशु भो७ ० छे, 
२ 


१७० इसि-भासियाईं 


आत्मा-ज्ञान चेतनामय है। कोई भी पदार्थ उसके सामने आते हैं तो वह देखता भी है। देखना कोई बन्ध का 
कारण भी नहीं है । क्योंकि ज्ञाता और दृष्टा रूप आत्मा का अपना खभाव है । आत्मा न देखेगा तो क्या पत्थर देखेगा! 
ज्ञान-चेतना पाप की हेतु नहीं हुआ करती । पाप हेतुक तो है राग चेतना । किसी उद्यान में गये महकते फूल देखे यहां 
तक तो ठीक है, किन्तु देखने के साथ बोल पडे कितने भच्छे हैं । “अच्छे हैं” कहने के साथ ही राग चेतना आगई । मन 
बोल पडा-“अच्छे हैं तो छेलो ।” यहीं राग चेतना वासना में परिणत हो गई । किन्तु सोचा माली आजाए तो पैसे देकर 
लेलें, यहां तक वासना नीति की सीमा रेखा में है, किन्तु देखा माली न जाने कब आये और क्‍यों पैसे खर्च किये जाएं, 
ऐसे ही ले लिये जाएं । यहां वासना नीति की सीमा लांघ गई । मन में वासना घुसी; हाथ आगे बढे और कुछ फूल लेकर 
चलना चाहते थे कि मन बोल पड़ा थोडे पुत्र के लिये भी ले चलें । यहां वासना लोभ में रंग गई । तभी माली ने हाथ 
पकडा और चोरी के अपराध में पकडा गया । यही दुःख है । जहां मोह है वहां दुःख अवश्य॑भावी है! । 


दुःख के मूल को खोज कर उसे ही समाप्त करना होगा :-- 
दुःखमूल च संसारे अण्णाणेण समज़िते | 
मिगारिव्व सरूप्पत्ती हण कम्माणि मूलतो ॥ ८ ॥ 
एवं से सिद्धे बुद्धे विरते विपावे दंते दविण अलंताती । 
णो जग इच्चत्थं हव्वमागच्छति-त्ति बेसि ॥ ९ ॥ 
इह बिहयं वज़ियपुत्तज्ञयणं ॥ 
अर्थ :-- इस दुःख मूलक संसार में ( आत्मा ) अज्ञान के द्वारा डूबा हुआ है । जैसे सिंह बाण के उत्पत्ति स्थल को 
देखता है ऐसे तूं दुःखोत्पत्ति के कारणभूत कर्मों के समूल नष्ट कर । ऐसा सिद्धबुद्ध आत्मा संसार में पुनः नहीं आता' । 


गुजराती भाषान्तरः-- | 

जा ६:णी संसारभां ( मात्मा ) मजानने थीष इमेदो छे. ०वी रीते सि& जाणुनुं ढत्पत्ति स्थान न्यूज 
छे ते# अभाएं तु $भ, 3 ० ६:भी 8(पत उरवाभां आरणुलूत छे तेनो संपूर्ण नाश ४२. सिद्धजु& जात्मा संसारभा 
इरीथी जावते नथी. 

संसार दुःखमूलक है तो फिर आत्मा इसमें क्‍यों पडा हुआ है! और दुःखनाश का उपाय क्या है इन दो विषयों की 
चर्चा इस गाथा में की गई है । 

कड़वे नीम के पत्ते मी विषग्रस्त मानव को मीठे लगते हैं । आत्मा को दुनिया के दुःखभरे तत्त्वों में सुख का आभास 
होता है । यदि गाय की आंखों पर हरा चश्मा लगा दिया जाय तो उसे सूखी घांस भी हरी दिखाई देगी। यही तो अज्ञान है 
और दुःख में सुख की अभिनिवेश्ञात्मक बुद्धि ही संसार-संस्तति का मूल हेतु है । इसी पाश में बंधकर आत्मा संसार का मोह 
छोड नहीं सकता । साधक कुत्ते की नहीं, सिंह की बृत्ति अपनाए। कुत्ता पत्थर को काटने दौडता है किन्तु सिंह पर बाण 
छोड। गया तो वह्द बाण के उद्गम स्थल को ही अपने वार का लक्ष्य बनाता है । इसी प्रकार साधक दुःख को नष्ट करने के 
लिये दुःख के मूलह्ठेतु कम को ही समूल नष्ट करदे ऐसे तो आत्मा कर्मों को प्रतिक्षण नष्ट कर रहा है, किन्तु वह उसकी 
जड़ को समाप्त नहीं करता । कर्म-बन्ध फे मूल हेतु राग और द्वेष को समाप्त कर के ही आत्मा कर्म और उसके फल 
दुःख को समाप्त कर सकता है । 


॥ इति द्वितीय अध्ययन समाप्त ॥ 
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ततीय अध्ययन, 


आत्मा का खभाव ऊरध्वगति करने का है फिर वह कभी निम्न और कभी तियेग्‌ गति क्‍यों करता है? इस प्रश्न का 
समाधान ज्ञाता धर्मकथांग सूत्र में किया गया है। तुं बे का खभाव है जल में तैरना किन्तु उसे घागों से बांध कर और 
मिट्टी के आठ लेप लगा कर पानी में डाला जाए तो वह नीचे बेठेगा । आत्मा भी लेप से आवेष्टित है । इसी लिये तो निम्न 
और तियेगू गति करता है, लेप क्या है और आत्मा लेप से उपरत कैसे हो सकता है प्रस्तुत अध्याय में इसी की चर्चा है । 


भविद्व्व॑ खलु भो सब्बलेवोवरत्तेणं लेवोव॒लित्ता खलु भो जीवा अणेगजम्मजोणीभयावत्त अणा- 
दीये अणवदगां दीहमद्धं चातुरंतं संसारसागरं वीतीकंता सिवमतुलमयलमव्वाबाहमपुणवब्भवमपुण- 
रावत्तं सासते ठाणमब्भुवगता चिट्ठ॑ति |” 

अर्थ :-( मुमुक्ठ आत्मा को )शसमस्त लेपों से उपरत होना चाहिये। लेपोपलिप्त आत्माएं अनेक जन्म-योनियों से 
भयात्रत अनादि अनवदग्र सुदीघकाल भावी चातुरन्त संसार सागर को पार करके शिव अचल अतुल अव्याबाध पुनर्भव 
और पुनरागमन से रहित शाश्वत स्थान को प्राप्त कर लेती हैं । 

( मुभुक्षु जात्माने ) गधा जावरणोथी ह२ रछेवु ब्वेर्ध अ, जनावरणु जात्माजें जने॥ ०न्‍्मोथी सयावृत 
जनाहि जनव१६थ५, सुद्दी१-वलावी यतुरनत साभरने पार 8तरीने शिव, जयव, जतुत्न, जव्याणाघ पुनक॑न्‍्भ 
जने पुनशगभनथी रहित शाश्वत स्थानने ( भो॥ ) ॥| ५री के छे. 

देवल अहेतर्षि साधक को लेपोपरत होने की प्रेरणा दे रहे हैं । साथ ही लेपोपलिप्त आत्मा की शुद्ध स्थिति भी बताई 
गई है ( जो कि विचारणीय है |) आत्मा की विभाव परिणति उसका भाव लेप है और उसके द्वारा आकर्षित कर्म द्वव्य- 
लेप है। दोनों लेपों से उपरत आत्मा खभाब में उपस्थित हो सकती है । प्रारंभ के छः विशेषण संसार की भयानकता व्यक्त 
करते हैं । जो कि औपपातिक सूत्र में वार्णत संसार खभाव के चित्रण से मिलते जुलते हैं । अन्तिम सात विशेषण खभाव में 
स्थित आत्मा के हैं । ठाणं शब्द ऐसे तो सिद्ध शिला के लिये प्रयुक्त होता है, किन्तु ये समस्त विशेषण सिद्ध शिला के लिये 
प्रयुक्त नहीं हो सकते । क्योंकि सिद्धशिलागत जीवों में पुनभेव भी है और पुनराबृत्ति भी है। किन्तु सिद्धात्मा में इसका 
अभाव है । अतः स्थूल रूप में ये विशेषण सिद्धस्थान को णागू हों, किन्तु वस्तुतः ये सिद्ध प्रभु के ही विशेषण हैं । 


शक्रस्तव में भी यह विशेषणावली मिलती है । किन्तु प्रस्तुत पाठ में अपुणब्भव विशेषण विशेष है। वहाँ 'अरुय! 
पाठ है, जिसका अर्थ है अढरज रोगाभाव जब कि यहाँ अतुल शब्द है जो कि अतुलित के अर्थ में है। अणंत अक्खय 
विशेषण शक्रस्तव में विशेष हैं । 

कुछ क्लिष्ट विशेषण के अर्थ इस प्रकार है :-- 

अणवदग्ग-अनवदग्र-अनंत, छोररहित । 

अव्याबाघ-व्याबाधा रहित. 

अपुनभव-जहाँ जाने के बाद भवपरंपरा समाप्त हो जाती है । 

दीकाकार बोलते हैं :--लेपः कम कषायो वा, भवितव्य खलु सर्वलेपोपरतेन। लेपोपलिप्ताः खलु भो जीवाः 
अनवदग दीर्घाध्वान चातुरंत संसारसागरं भनुपरिवतेन्त इत्यादि अनेकशब्दा लुप्ताः । 

“लेपोपरतास्तु संसारं व्यतिक्रांता जीवा शिवेत्यादि विशिष्ट स्थानं अभ्युपगतास्तिष्ठन्ति ।” 

अर्थात्‌ संसार के कुछ विशेषण लुप्त हो चुके हैं । शेष का अर्थ ऊपर आ चुका है । 

टिप्पणीः-प्रो. झत्रिंग लिखते हैं :-“किसी भी प्रकार का अपराध ( लेप ) आत्मापर धब्बा लगाता है । अतः उससे 
दूर रहना चाहिये । यहाँ तक तो ठीक है, किन्तु आगे बताया गया है, दागलगा हुआ आत्मा ( लेपोपलिप्त ) दुनिया को 
जीतता है । यह विरोधाभास है ।” वास्तव में ये समस्त विशेषण लेप से उपरत आत्मा को लागू होते हैं । टीकाकार ने भी 
इस ओर ध्यान आकृष्ट किया है। अतः लेवोवलित्ता के स्थान पर लेवोबरता पाठ होना चाहिये । अथवा नवम अध्याय 
की भाँति बताना चाहिये था कि लेपोपलिप्त आत्मा अनादि अनंत संसार में परिभ्रमण करता है और लेपोपरत आत्मा संसार 
का अन्त करता है । 


१२ इसि-भासियाईं 


लेपोपरत साधक का जीवन चित्र देते हुए आहितर्षि बोलते हैं :-- 


से भवति सब्वकामविरते, सव्वरसंगातीते सब्वसिणेहतिक्कते संव्ववीरियनिव्वुडे सव्वकोहोवरत्ते 
सव्वमाणोवरत्ते । सव्वमायोवरत्ते, सब्यलोभोवरत्ते, सब्ववासादाणोवरत्ते, सुसव्वसंव॒ुड़े, सुसव्व- 
सब्वोवरत्ते, सुसव्वसव्वोवरत्ते, खुसव्वसव्वोवसंते, सुसव्वपरिवुडे, णो कत्थह संज्जति तम्हा 
सव्वलेधोवरए भविस्सामि त्ति कट्टु असिएणं दविलेणं अरहता इसिणा बुह॒य॑ :-- 


अर्थ :-- लेपोपरत आध््मा समस्त वासनाओं से विरक्त होता है। सर्व संग तथा सर्व लेह से विरक्त होता है । साथ 
ही वह समस्त ( अशुभ ) शक्ति से निद्ृत्त हो क्रोध मान माया और लोभ के समस्त प्रकारों से दूर रहता है। समस्त वासा 
दान-वख्रप्रहण से उपरत हो श्रेष्ठ रूप में सभी ( सावद प्रग्ृत्तियों ) से संबृत्त हो श्रेष्ठ रूप में समी ( वासनाओं से, सर्वोपरत 
हो ) सभी स्थानों में ( अन्तर और बाह्य के ) सभी रूपों में ( श्रष्ठ ) उपशान्त होता है । साथ ही वह सभी प्रकार से परिद्वत 
व्याप्त हो ( सभी के बीच रहता है )। फिर भी कहीं पर भी वह आसक्त नहीं होता-। अतः में सभी लेपों से उपरत होऊंगा । 
इस प्रकार असित दविल अहंतर्षि बोले :-- 


४गे३५ शेपथी रहित जात्मा समस्त वासनाओथी विरख्त छ्ोय छे, सर्व सं+ तथ। सर्च सछूथी विरत्त छीय 
छ. साथे साथे ते समस्त ( जशुल ) शश्विथी निवृत्त थर्ध ने, डीघ, भान, भाया जने क्षेत्षता समस्त अड्ारोथी 
ह२ रहे छे. समस्त वासा धान-वर््रथरुणुथी जक्ष। २ढीने श्रेष्ठ इपभां जधी ( सावध अरबरत्तिणी ) थी संबृत थर्श न 
ओछ ३पभा णजधघी ( वासनाथोथी ) ६२ २७ीने जे स्थणगे ( जन्तर जने गाह्मता ) गधा इपोभां 8त्तभ छोथ छे 
साथे साथे ते णधी अवृत्तिणोथी न्याप्त छोषा छतां ( गधानी बथ्थे रहे छे ), पणु ते आ्यांथ पणु जासज्ति पाभतो 
नथी, तेथी हुं सर्न जआावरणीथी हर २ढीश, ( 8परत थछशि ) जा अभाएे जसित ६विक्ष मछ॑तपि मे्य। :-- 

लेपोपरत आत्मा की स्थिति इसमें बताई गई है। वह वासना और उसके निमित्त सभी से प्रथक्‌ हो जाता है। इन्द्रियाँ 
और मन की समस्त प्रव्ृत्तियों को आश्रव से मोड़ कर उनका संवरण करता है। साथ ही वह जड और चैतन्य के सभी संग 
का त्याग कर निस्संग होता है । क्योंकि निस्संगता का अपर पयोय मुक्ति है! । निःसंग आत्मा फिर भले प्रासाद में रहे या 
उपवन में रहे, परिवार से वेशित रह्टे या अकेला विचरण करे । वह कहीं पर भी आसक्त नहीं होता। क्‍यों कि उसकी 
आत्मा उपशान्त है । 

टि. वासादाण:--वास के निवास अथवा वर्ख दोनों ही अर्थ हैं। अपेक्षा मेद से दोनों ही खीकृत हो सकते हैं । 

वास---निवास स्थान के आदान से उपरत हो जाता अर्थात्‌ उसे रहने के लिये प्रासादों की आवश्यकता नहीं है । 
अथवा वास-वख््र के आदान की उसे आवश्यकता नहीं रहती । वह स्थविर कल्प से जिनकल्प को ग्रहण करता है। अतः 
उसे वस्र लेने की भी आवश्यकता नहीं दे । 

लेप क्‍या है? उसे बताते हुये बोलते हैं :-- 

हुमेय बायरे वा पाणे जो तु विहिंसद । 
रागदोसाभिभूतप्पा लिप्पते पावकम्मुणा ॥ १॥ 

अर्थः--राग द्वेष से अभिभूत आत्मा सूक्ष्म या स्थूल किसी प्रकार की हिंसा करता है वह् पाप कर्म से लिप्त 
होता है । 

२ग-द्वेपथी क्षपटायेवी जातभा सू#भ 3 स्थण-5४ पणु अड२नी हिंस। 3रे छे ते ५५ 3भेथी (्षिप्त 4 छे, 


प्रस्तुत गाथा में कुछ प्रश्नों का समाधान दिया गया है । लेप क्‍या है और उसमें आत्मा लिप्त कैसे होता है । जब 
तक राग और देष की परिणति है तब तक हिंसा रहेगी ही। श्स से एक महत्वपूर्ण सिद्धान्त निकल आता है । राग ही 
हिंसा का अनुबन्धक है । क्‍योंकि राग के हट जाने के बाद हिंसा का बन्ध नहीं होता । इसी लिये १० वें गुणस्थान से ऊपर 








१. सब्ववीरिय परिनिव्वुडे, २ रज्जति, श्‌ निरसंगता मुक्तिपदं यतीनां संगादशेषाः प्रभवन्ति दोषाः। आरूढयोगो<पि 
निपात्यते5घः संगेन योगी किमुताब्पसिद्धि: ॥ ४ अधंमागधीकोष एृ. ३८२ शतावधानी रत्नचन्द्रजीम, 


तृतीय अध्ययन श्ह्े 


केवल ऐयापिथिक क्रिया है। तल्वार्थ॑सृश्नकार प्रमत्त योग को ही हिंसा बताते हैं! । प्रमत्त योग के हटते ही राग की बन्धक 
शक्ति समाप्त हो जाती है । 


दूसरा लेप बताते हैं :«-- 
परिग्गह॑ गिण्हते जो उ अप्प वा जति वा बहु । 
गेही म॒ुच्छायदोसेणं लिप्पते पावकम्मुणा ॥ २॥ 
अर्थ:--जो साधक, अल्प या बहुत परिग्रह ग्रहण करता है, वह गृहस्थों में ममत्वशील होता है! वही दोष उसे 
पापकर्मों में लिप्त करता है । 
गध: साधड जब्प जथवा बचारे परियछ राणे छे, ते शृष्य्थोभां भभता पणु राभे छे, ते ०/ हेष ( भभता ) 
तेने पाप$मभें।भा क्षपे:े छे. 
आत्मा को कर्म से लिप्त करनेवाल्न दूसरी वृत्ति परिग्रह है। पदार्थ के प्रति ममत्व ही परिग्रह' है । पदार्थों के प्रति की 
आसक्ति उसे गृहस्थों के परिचय के लिये प्रेरित करती है । वह उन्हें ममत्व के पाश में बांध कर उनसे धन संग्रह करता 
है। में और मेरापन ही सब से बड़ा पाप है । 


कोहो जो उ उदीरेह अप्पणो वा परस्स वा । 
त॑ निमित्ताणुबंधेणं लिप्पते पावकम्मणा॥ ३ ॥ 
पवं जाब मिच्छाइंसणसलिणं । 
अन्वयार्थ :--जो अपने या दूसरे के ( सुप्त ) कोध को पुनः जगाता है, उस निमित्त के अनुबन्ध से आत्मा पाप 
कर्म से लिप्त होता है । 
ऐसे ही मिथ्यादशनशल्य तक जो पापकर्म हैं वे आत्मा के लिये लेपवत्‌ हैं । 
के पोताना जथवा जीव्तना ( सु६) होने इरीथी /भावे छे, ते खात्मा ते निभित्तथी ज॑धा्ँ ने पाप 
इमेमां लिप्त थाय छे ते ०४ अभाए यावत्‌ भिथ्या ६शेन शब्य सुधी ०? पाषडमों छे ते खात्मा भांदे ब्षेषवत्‌ 
( जावरणु सभान ) छे. 
जबतक कषाय पर संपूणे विजय प्राप्त नहीं हुआ है, तब तक कमी कमी क्रोध का उदय हो आना सहज है। आग 
लगने पर फायर ब्रिगेड याद आता है, ऐसे क्रोध की ज्वाला सुलगने पर क्षमा के साधकों को स्मृति पथ में लायें और उनके 
शान्‍्त जीवन के शीतल कणों से क्रोध को उपशान्त करें । यह है क्रोधोपशमन की विधि किन्तु कषाय शील आत्मा कभी 
कभी इससे विपरीत आचरण करता है। वह क्रोध पैदा करनेवाली भूली बातों को फिरसे स्मरण करता हैं और सुप्त क्रोध 
को जागृत करता है। दूसरे को वैर याद दिलाकर उसके दिल की सोई आग को जगा देता हैं। इस प्रक्रिया से आत्मा 
अहर्निश कषाय में जल ही रहती है । 
उदीर्णा जैन पारिभाषिक शब्द हे। जो कर्म देर से उदय में आने वाले हों उन्हें विशेष प्रक्रियाद्वारा शीघ्र उदय 
में ले आना उदीणा कहलाता है। ऐसे ही उपशमित क्रोध को फिर से जागृत करना भी उदीर्णा हे । 
जिन प्रश्नत्तियों से आत्मा अशुभ का बन्ध करता है। वे पाप प्रवृत्तियाँ कहलाती हैं। उनकी संख्या अठारह है । 
जिनमें तीन यहाँ बता चुके हैं । शेष के नाम इस प्रकार हैं :--असत्य, स्तेय, मेथुन, परिग्रह, मान, माया, लोभ, राग, 


द्वेष, कलह, अभ्याख्यान, पेशुन्य, परपरिवाद, रति, अरति, माया-मषा, मिथ्यादशन । ये सभी आत्मा के लिये 
लेप रूप हैं । 


पाणातिवातो लेवोलेघो अलियवयणं अदत्त च। 
मेहुणगमर्ण लेवो लेवो परिग्गहं॑ च ॥ ४॥ 


अर्थः--प्राणातिपात, लेप है अतत्य, चोरी, कामवासना और परिग्रह भी लेप है । 
आणुतिपात क्षेप ( णंघन छे ), मसल, योरी, डमवासना जने परिथ& पशु ( ज॑घन ) क्षेप छे. 


१ प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा, तत्वार्थ अ, >--सू,. ८। २ मूचछपरिग्रह: तत्वार्थ, अ, ७. सू. १२, 


१७ इसि-भासियाई 


कोहो बहु विहो लेवो, माणो य बहुविधविधीओ | 
माया य बहुविधा लेवो, लोभो वा बहुविधविधीओ ॥ ५॥ 
अर्थः--क्रोध के अनेक रूप हैं वे सब लेप हैं। मान के भी अनेक रूप है। माया और लोभ के अनेक प्रकार है। ने 
समस्त लेप रूप हैं । 
प्रोषना जने; ३षी छे ते जधा मंघनड्ता छे भाव (खजन्विभान) ना पर जने: ३पे छे., भाया जने 
क्षोमना पणु ्ने5 ३पे छे. ते जधा जंघनडर्ता छे. 
क्रोध अनेक रूप में आता है। कभी खार्थ के लिये कभी सामाजिक हितों की रक्षा के लिए मी क्रोध आ जाता है । 
इसी प्रकार अहं भी बहुरूपिया है। वह कभी समाज सेवा के रूप में तो कभी त्याग विराग के रूप में आता हैं। इस 
प्रकार माया और शथ्ोेभ चित्र विचित्र रूपों में आते हैं। उनका असली रूप समझना कठिन है। कषाय किसी भी रूप में 
किसी भी वेष में आवे आत्मपतन का ही कारण बनता है । 
तम्हा ते ते विकिंचित्ता, पावकम्मवड्ड्ण । 
उत्तमट्ुवरग्गाही, विरियत्ताए परिव्वए ॥ ६॥ 
अर्थः--साधक के आत्मविकास के लिए तीन बातों का निर्देश किया गया है। जीवन की ऊंचाइयों पर पहुंचने के 
लिए साधक बुरी वृत्तियों को छोडकर अच्छाइयां का ग्राहक बने और पुरुषार्थी बन कर घूमे । 
साधना जात्मविद्नश भारे 4"णु वातोनों निहश अरवाभां जान्यो छे, र्ूबननी अछता आस $रेवा भांडे, 
साध$ जराण ३ गोन छोडीन भक्षाधनो था७५ जने जने पुरुषार्थी जनीने 8रे. 
खीरे दू्सि जधा पप्प, विणासमुवगच्छति । 
एवं रागो य दोसो य, बंभवेरविणासणा ॥ ७॥ 
अर्थ;:--राग द्वेष की समाप्ति के लिए ऋषिने सुन्दर रूपक दिया है। जैसे छाछ में गिरकर दूध नष्ट हो जाता है, 
वैसे ही राग द्वेष के मेल में ब्रद्मचये का तेज भी समाप्त हो जाता है । 
रागद्वेषनी सभापति भांरे ऋषिश सुन्दर ३५४ खाष्युं छे. ०वी रीते छाशमां पथवाथी हूघ नश पामे छे, 
तेवी ० रीते राणद्वेषभां ( भेक्षमां ) भणवाथी अ्रह्मययेनुं त% पणु नाश १।भे छे. 
टीकाकार भी कहते है :-- 
क्षीरे यथा दुष्ट प्राप्य विनाश उपगच्छति, 
एवं रागश्र द्वेषश्व ब्रह्मचय॑विनाशनों । 
अर्थः--जेसे छाँछ दूध को नष्ट कर देती है, वैसे ही राग द्वेष व्रह्मयचय को नष्ट करते हैं । 
०वी रीते छश हृधनो नाश 3रे छ, ते ० अभाए रागद्वेष अ्रद्मययनों नाश भरे छे. 
जहा खीर॑ पधाणं तु, मुच्छणा जायते दाथधि । 
पे गेहिप्पदोषेणं, पावकम्मं पव्ड्ठति ॥ ८ ॥ 
अर्थ :--जैसे श्रष्ठ दूध भी दही के संसग से दुग्धत्व पर्याय को छोडकर दही बन जाता है, वेसे ग्रहस्थों के संसग 
दोष से मुनि भी पापकर्म में लिप्त हो जाते हैं । 
वी रीते अ४ हु पणएु ६हींना सानिष्यभां हचना तत्वी छोडी ६र्धने ६ढीं गनी व्वय छे, तेषी ०/ रीते 
थर्स्थीना संस)-होषथी भुनि पु पाप$भभां क्षित्त थर्ध व्वय छे. 
टीकाकार भी कहते हैं :-- 
यथा तु प्रधान विशिष्ट क्षीरं मूच्छेनया दधि जायते, 
एवं गृद्धिदोषेण पापकर्म प्रवर्धते ॥ 
अर्थ :--जैसे विशिष्ट दूध मूच्छना से दही बन जाता है, वेसे ही ग्रद्धिभाव से पाप कर्म बढता है । 
पी रीते विशि९ हुघ भेणववाथी ६ुछी जनी व्यय छे, तेवी ० रीते भुद्धिक्षावथी पाप 3रभों बंधे छे, 


लूतीय अध्ययन १५ 


रण्णे दवग्गिणा दड्ढला, रोहेते वणपादवा । 
कोहग्गिणा तु दड्ढाणे, दुक्खाणं ण णिवत्तरे ॥ ९ ॥ 
अर्थ ;- वन में दावाप्ि से दग्ध वन-ब्रक्ष फिर से ऊग आते हैं। इस प्रकार क्रोष की आग से दग्ध आत्मा 
के दुःख के अंकुर फिर ऊग आते हैं। क्रोघरामि से दग्ब आत्मा के लिए शान्ति का पथ निवेदित किया है। क्रोधित मानव क्रोध 
की आग के द्वारा अपने दुःख दाता को भस्म कर देना चाहता है, किन्तु वन के वृक्ष के समान उसके दुःख फिर ऊग जाते हैं । 
क्रोधित आत्मा दुःख के निमित्त को सुख का कांटा मानता है और उसे समाप्त भी कर देता हैं। किन्तु वे दुःख 
नई कोंपल के साथ फिर से फूट पडते हैं और शत्रु की अपेक्षा दुगुनी शक्ति एकत्रित कर अपने बैर का प्रतिशोध लेते हैं । 
गगक्षमां धवानण क्षाग्ता वृक्षो जणीन ॥री पाछ 8भे छे. 6१० अ्भाएं जोघनी जाणथी ६कक्षा जात्माना 
हःणना गदर इरीथी 8गी नी5णे छे, ड्रोधानिथी जणता जात्मा भारे शान्तिनों रस्तो जतावबाभां (निवेदित ) 
जाव्ये छे. ड्ोधित भषुष्य ड्रोषनी जागथी पोताने ६:ण खापनारने न४ $री देवा भागतो छोय छे. परंतु 
ग्गक्षना वृक्षीनी प्रेम तेनां ६:णो इरीथी 8जी नी3णे छे, 
टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं वे कहते हैं कि :-- 
क्षरण्ये दावाभिना दग्धा वनपादपाः पुनः रोहन्ति, मुनेस्तु क्रोधास्‍िना दग्धानां निवतेन प्रत्यागमो न भवति ॥ कस्तु 
नाम दुःखानां प्रत्यागम इच्छेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ वन में दावामि से दग्ध-वन वृक्ष फिर से ऊग सकते हैं परन्तु मुनि की क्रोधाप्मि से दग्ध दुःखों का प्रत्यागम नहीं 
हो सकता । वे दुःख पुनः लौट कर मुनि के पास नहीं आते । किन्तु कौन ऐसा होगा जो दुःखों का प्रतद्मागमन चाहेगा। 
पर यह व्याख्या अस्पष्ट है । 
जअटके 3 ब्स्गक्षमां ६।बानणथी गणेक्षा वृक्षो &रीथी ठगी श्र छे; परंतु भुनिना छरषाशिथी णणेक्ष &ुणो 
३रीथी जावी शड्ता नथी, ते ६:णी इरीथी भुनि पासे पाछा जाषी शप्घतां नथी, परंतु डणु जेपी छशे 3 ० &:णोनु 
प्रयाजभन एय्छशे १” पणछु जा व्याण्य। अरुप५९ छे, 
सक्का वण्ही णिवारेठु, वारिणां ज़लितो बाहि । 
सव्वोदहिजलेणा वि, मोहग्गी दुण्णिवारिया ॥ १० ॥ 
अर्थ :--बाहर की जलती हुईं आग को पानी से बुझाना सरल है, परन्तु मोह की आग को बुझाने में संसार की 
अनन्त जल राशि भी असमर्थ है । 
जार्रनी जणती जागन पाशुथी (3१३ स्डेब्सु छे, परंतु भोडनी जागने जुझजावब भांरे संसारना जा 
सभुद्रोनी खनंत ०/णराशि पणु भसभथ छे. 
जस्स एते परिण्णाता जातिमरणबंधणा | 
संछिन्नजातिमरणा सिद्ध गचछंति णीरया ॥ ११॥ 
अर्थ :--जिसे जन्म और मृत्यु के बन्धन परिज्ञात हो चुके हैं वही परिज्ञात-आत्मा जन्म और रत्यु के बन्धनों को 
तोड़कर कर्म धूल से रहित हो सिद्धि को प्राप्त कर लेता है । 
गेएू ०/नम खने भत्युना जन्चनोने मोणण्या छे, ते शानी जात्मा ब्श्नभ खजने भृत्युना जन्पनोने तोडीने 
अभेनी २०/थी रहित थे सिद्धिने आप्त भरे छे. 
जन्म और रृत्यु में जिसे यथार्थतः बन्धन की अनुभूति होती है, वही बंधन को तोड सकता है। बंधन का परिज्ञान होना 
ही जीवन की मदत्त्पपूर्ण क्रान्ति है। अन्यथा आत्मा मौत से भागता है, पर जन्म से प्यार करता है और श्रेष्ठ स्थल में जन्म 
पाने के हेतु साधना भी करता है किन्तु स्थितप्रज्ञ आत्मा को न जन्म के प्रति मोह है, न मौत से वह भागता ही है किन्तु हाँ, 
आत्मविकास की दिशा में इन्हें बन्धन अवश्य मानता है । बन्धन का परिज्ञाता बन्धन तोडने की दिशा में भी आगे बढता हैं । 


एव से बुद्धे विरते। विपाने दंते दविए अलंताती ॥ 
णो पुणरधि इश्वत्थं हव्वमागच्छति त्ति बेसि ॥ तईये द्विलज्झयणं 
अर्थ :--देखिये प्रथम अध्ययन की अन्तिम गाथा । 
तृतीय दविल अध्ययन समात्त ॥ 


-्नन ++++कीरे-(0-4६क---- न्न 


चतुर्थ अध्ययन 


साधना के पथ में आगे बढते साधकको प्रशंसा के फूल और निन्दा के शूल दोनों मिला करते हैं किन्तु लक्ष्य की 
ओर दृढ़ कदमों से आगे बढ़ते साधक को ये फूल न लुभा सकते और न शूल की चूभन उसे पथ से भ्रष्ट कर सकती है, 
क्योंकि जन साधारण की प्रशंसा और निन्दा केवल स्थूल मापदण्डों को लेकर चलती है। कभी वह चोर की भी प्रश॑सा 
कर जाती है तो कभी मुनि का भी तिरस्कार कर डालती है। ऐसे क्षणों में साधक सावधानी के साथ अपने आपको 
संभाल रखे इसीका दिशा सूचन प्रस्तुत अध्ययन में मिलता है । 
भारद्वाज गोत्री अंगिरस अहँतर्षि उवाच-- 
आयाणरक्खीपुरिसे परं किंचि ण जाणती ॥ 
असाहुकम्मकारी खलु अय॑ पुरिसे ॥ 
अर्थ :--आदान रक्षी कर्मोपादान रूप परिग्रह का रक्षक मानव दूसरी कोई बात जानता ही नहीं है। ऐसा पुरुष 
वस्तुतः असाधु कर्म का करने वाला है । 
जाधनरक्षी ( वौभी भाणुस ) उभेना भूण ढे5३५ परिथनी २७। 3रे छ ते जी७ छ्एछ वात न्मैणुती ०४ 
नथी, भेषर भाणुस भरेणर जशुभ्ष 5भे 3२ना२ छे. 
परिग्रह का पिपासु केवल ग्रहण किये हुए की रक्षा ही जानता है। वह आत्मा जघन्य कर्मों को करते हुए कभी 
हिचकेगा नहीं । 
टीकाकार बोलते हैं :-- 
आदाने कम्मापादानं तद्रक्षति निगृहतीति भादानरक्षी, 
क्षादानरक्षी भवति पुरुषों न किंचिजानाति भपरं जने। 


आदान अर्थात्‌ कर्म के उपादान की रक्षा करता है। उसे छुपाता है वह आदानरक्षौ है। कर्म का उपादान अशुभ 
वृत्ति भी हो सकती है और उस अशुभव्रत्ति के द्वारा एकत्रित परिग्रह भी कर्मोपादान है। आगम में कर्मादान की दूसरी 
व्याख्या मिलती है । गृहस्थ के वे व्यापार जिनके द्वारा गाढ़ केमे का बन्ध हो । वे पंद्रह प्रकार के व्यापार कर्मादान है । 
इच्छाओं के भारसे अत्यधिक दबा हुआ व्यक्ति परिग्रह के उपाजेन और रक्षण के अतिरिक्त दूसरी बात नहीं जानता। 
“खलु अय॑ पुरिसे” की ध्वनि आचारांग सूत्र के “अय॑ तेणे अय॑ उवरण” ११, २ से मिलती है । चोर को अंगुलि- 
निर्देश पूर्वक बताया जाता है यह चोर है । इसी प्रकार असाधु कर्म करनेवाले के लिये यहां अर्य पाठ आया है। 
पुणरवि पावेहिं कम्मेहिं चोदिज्जति णिच्व॑ संसारंमि अंगिरिसिणा भारद्याएण अरहता इसिणा। 
अर्थ:--ऐसा मानवसंसार में पुनः पुनः पापकर्मो के लिये प्रेरित होता है भारद्वाज गोत्री अंगिरस अहंतर्षिने ऐसा कह। है। 
जेवो भाणुस संसारभां हरी ॥री पाप अमोथी ओराय छे, शारह्ान ओोनी जणिरस नाभना जरईति 
शेष भोक्ष छे, 
टीकाः--भसाधुकमेकारी खल्वय पुरिसे पुनरपि पापकर्ममसिः चोदयते नित्य संसारमिति । 
असाधुकर्म करने वाला यद्द पुरुष पुनः पापकर्मों से संसारभव भ्रमण के लिये होता है, भर्थात्‌ परिग्रह के रक्षण 
के लिये कर्तव्याकर्तव्य भूलकर फिरसे पाप कर्मों को उपार्जित करता है । 
णा संवसता सके सीलं जाणित्तु माणवा ॥ 
परम खलु पडिच्छन्ना मायाए दुदुमाणसा ॥ १॥ 


अर्थ :--( किसीके ) साथ रहे बिना उसके शील ( खभाव ) को मनुष्य जान नहीं सकता। क्योंकि दुष्ट प्रवृत्ति के 
मानव सचमुच माया से छिपे रहते हैं । 


मिाजनजज+े 


१--पन्नरस कम्मादाणाईं समणोवासगस्स जाणियब्वा न समायरियब्वा | उपासक दशा अ. १। २--सोमपीति | ३--नो 
संवसिततु सके सीहं । 


चतुर्थ अध्ययन १७ 


एक भारतीय कद्दावत है “सोना जाने घसे, आदमी जाने बसे” बाहर से सब सजन दिखाई देते हैं, किन्तु उसके शील 
(खभाव ) की पहिचान साथ रहने पर ही हो सकती है। इंग्लिश में मी एक कद्दावत है. ै])] 090 200678 [3 ह0॥ 
200 सभी चमकने वाला सोना नहीं हुआ करता है, बाहर से सोना दिखाई देता है, किन्तु जब हम कुछ दिन उनके साथ 
रहें, तादात्म्य बढ़े फिर भी हमारी पूर्व धारणाएँ स्थिर रहे तभी समझना चाहिये वास्तव में यह सोना है | अन्यथा 
माया के आवरण में अनेक रंगे सियार घूमते हैँ। उन से सावधान रहना चाहिये । 
टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं :--- 
यस्य पाप॑ शी जानन्ति तेन संवस्तुं न शक्तूवन्ति मानवाः । 
तस्मात्‌ परममत्यथ प्रतिच्छन्ना निगूहा भवन्ति मायया दुष्टमानसाः । 
जिसके पापभरे शील ( आचार ) को हम जान लेते हैं उसके साथ रहना शक्तय नहीं है, अतः दुष्ट हृदय वाले व्यक्ति 
माया से एकदम प्रतिच्छन्न रहते हैं । « 
टीकाकार की प्रस्तुत व्याख्या जरा कुछ ठीक नहीं बेठती । क्योंकि “तस्मात्‌” से उसका अर्थ जमने के बजाय अधिक 
बिगडता है । 
णियदोसे निगूहंते चिरं पि णोवदंसए ॥ 
किह में कोपि ण ज्ञाणे जाणेण त्थ हिये सयय ॥ २॥ 
अर्थ $--त्रह अपने दोषों को छिपाता है । चिर समय तक भी अपने दोषों को किसी के समक्ष प्रगट नहीं करता 
है । वह सोचता है दूसरा कोई भी इस पाप को नहीं जान सकता, किन्तु ऐसा सोचने वाला अपना हित नहीं जानता । 


ते पोताना होषोन छुपाने छे खन घणु। सभय सुधी पशु पोताना शेषोनी सावीयना 3रेते नथी जन ते 
वियारे 5 भमार। पापोने जीने होश व्वणुती नथी, पशु जाषे वियारनार पोतानो ० जहित $रे छे. 


पूव॑ गाथा में साधक को प्रेरणा दी गई थी कि माया से छिपे हुए मनुष्यों से सावधान रहना चाहिये यहां उसी 
माया शील व्यक्ति का परिचय दिया गया है| मायावी ( छली ) मानव बडी सफाई के साथ अपने दोषों को छिपाये रखता 
है। उसे विश्वास रहता है कि इस घटना को केवल में ही जानता हूं, दूसरा कोई नहीं । बस; यही सोच कर वह निश्चिन्त 
रहता है । 
टीका :--निजदोषान हि निगूहन्ते आत्माने चिरमपि नोपदशयेत्‌ । 
इृह न को5पि मां जानीयादिति मत्वा$5स्महिते स्वयं न जानाति। 
अर्थ ;--उपरवत्‌ । 
जेण जाणामि अप्पाणं आवी वा जति वा रहे ॥ 
अजयारि अणज्ञ वा ते णाणं अयलं चुवे ॥ ३ ॥ 
अर्थ :-- जिसके द्वारा में अपने आप्रको जान सकूँ, प्रत्यक्ष या परोक्ष में होनेवाले अपने आय और अनाये कर्मो को 
देख सकूं , वही ज्ञान शाश्वत है । 


गेना बडे हु पोतानी ब्वतने व्वणी शडु, अलकष मगर परोक्षमां थनारा भारा जाव जने खनाय 3भेने ब्लेर् 
शह ते ०/ साथु जने शाश्वत शान छे. 


मनुष्य दूसरे के पुण्य पाप का लेखा जोखा अधिक रखता हैं और उसी में अपनी ज्ञान गरिमा मान बैठता हे 
किन्तु अंगिऋषि कहते हैं वही ज्ञान सत्य हे जिसके द्वारा में अपने आपको जान सकूं, मेरे अपने आय और अनाय कर्मों 


को पहचान सकूं । 
सुयाणि भित्तीए चित्त कट्टे वा सुणिवेसितं ॥ 
मणुस्स-हिययं पुणिणं गहणं दुन्वियाणकं ॥ ४॥ 
अर्थ :--दीवारों पर अंकित सूत्र और काष्ठ में आलेखित चित्र दोनों सुविज्ञात हैँ । किन्तु मानव का हृदय गहन 
और दुर्विज्ञात है । 
रे 


१८ हसि-भासियाई 


गुजराती भाषान्तर :-- 
टीवाबी पर शोतरेक्ष सूती जने क्षाई3। प२ होरेका थित्रो सहे०/ सभजर्ध व्वय छे थारे भाणसना ऐयथाने 
न्नएुवुं घए॑ 3४७ छे 5भ5 ते गरन छे. 
मानव बाहर से नहीं भीतर से परखा जाता है। चित्रों को समझ लेना जितना सरल है उतना ही मनुष्य हृदय को जान 
लेना कठिन है । 
टीकाकार का अभिप्राय भी समान है :--- 
“सुयाणित्ति” सुयानेत्ति स्थाने सुज्ञा्तं भवति चित्र भित्त्यां काष्टे वा निवेशितं, 
इ॒र्द मनुष्यह्दय तु गहन दुर्विज्ञातव्य । 
दीवार और काछ्ठ पर अंकित चित्र सुज्ञात होता है, किन्तु हृदय गहन हैं, जल्दी से उसे कोई समझ नहीं सकता । 
अण्णहा स मणे होइ, अन्न कुणंति कम्मुणा ॥ 
अण्णमण्णाणि भासंते, मणुस्स गहणे हु से ॥ ५॥ 
अर्थ :--जिसके मन में कुछ दूसरा है और काये कुछ दूसरे हैं, पर वे एक दूसरे से बोलते हैं तूने मनुष्य- 
जन्म पाया है । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
भाणुसनु छेथुं गन 9म छे ते गतावे छे, ते मनभां णीण्डु वियारे छे लारे देढथी ॥।भ $छ ०4६ ०४ थरे 
छ. तेभां नवाए तो जा छे 5 जावुं पोते अर्ता छतां मेड जीव्नने उछ्े छे तभे भचुण्य जबतार पाभ्या छो, तेने 
शा भाटे जणाई छो. 


जिनका बाहरी रूप कुछ दूसरा होता है और भीतरी कहानी कुछ दूसरी होती है उन्हीं साधकों का यहां चित्रण 
दिया है । बाहरी सिक्का तो पूर्ण आत्म-संयमी साधक का है, किन्तु भीतरी सिक्का खराब हे; किन्तु तारीफ तो यह दे कि 
वे एक दूसरे को उपदेश देते हैं तुमने सुन्दर-सा मानव जीवन पाया है, इसे क्यों मिट्टी के मोल खतम कर रहे हो । 


टीका :-- अन्यथा स भवति मनसि अन्यत्‌ कमेंणा चेष्टितेन कुर्वन्ति, अन्यत्तु भाषन्ते एव्मन्येभ्यो मनुष्येभ्यो 
गहनः स खलु पुरुष: । 

जहां मन, वाणी और कम की एकता है वहीं साधुत्व है । जिसके मन में कुछ दूसरा है, जिसकी वाणी में कुछ और 
है और जिसके काय में कुछ तीसरी ही बात है, वह दुरात्मा है ' । 

तण-खाणु-केडकलता-घणाणि वल्लीघरणाणि ॥ 
सढणिडियसंकुलाईं मणुस्स-हिदयाईं गहणाणि ॥ ६ ॥ 

अर्थ ;:--घांस, ढूंठ, कंटकलता, बादल, लतामण्डप के सहृश मनुष्यों के शठ, छली संकुचित और हृदय होते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

भाणुसीना ऐया विशित छोथ छे, पटक्षाइनां छेयां घांस ०११ 6०७, उ2कउनां आंटानी पेधडी व्2व! जीव्षने 
युभनार। छोय छे तो उ2बषाउनां छयां बादणां जन क्तामडुप कोबा पु छोय छे, 7 गीव्वने शान्ति न्थापे छे. 
तो उ2क्षाइना ढेयां श8 छतिया जने संदृथित पणु छोय छे. 

१ तृण-पश्ु की परीक्षा बाहर से होती है, जब कि मानव की परीक्षा उसके हृदय से द्वोती है । यहां मानव के पांच 
हृदय बताये गये हैं । किसी का हृदय तृण सदृश छुद्र होता है, जो शक्तिहीन है और अपने आप की रक्षा भी जो अपने आप 
नहीं कर सकता, न दूसरे किसी आर्थिक अभाव की तपती दुपहरी में क्लान्त मानव को छाया देने में मी समर्थ है । 

२ टूंठ ( खाणु )--दूसरा वह हृदय जिसने विकास तो किया है, किन्तु जिसकी जीवन की मधुरता के पत्ते झर चूके 
हैं रसहीन जीवन जीनेवाला । 


१--मनस्येक॑ वचस्येक॑ काये चेक॑ महात्मनाम्‌॥| मनस्वन्यद्‌ वचस्थन्यदू काये चान्यत्‌ दुरात्मनाम्‌॥ १॥ 








चतुर्थ अध्ययन १९ 


३ कण्टकलता-मिसने पत्तों की सम्पत्ति तो पाई किन्तु आश्रय लेने वाले के पेर में शुल बनकर चूमा । 

४ मेघ ( घन )--किसी का हृदय मेघ जैसा होता है । खारे पानी को मीठा बनाकर देने की कला मेघ में है। ऐसे 
हृदय वाला व्यक्ति कटु प्रसंगों को भी मधुरता में बदल देता है । 

५ लतामण्डप जिसने पत्र-पुष्पों का सौन्दय पाया है वह कोमलांगी लता जेठ की तपती दुपहरी में खय॑ तप 
कर भी अपनी गोद में आने वाले को शीतल छाया ही देता है । एक वह भी हृदय है जो खय॑ तप कर भी दूसरे के जीवन 
में शीतलता प्रदान करता है । 

भुंजितु उच्चावण भोण, संकप्पे कडमाणसे ॥ 
आदाणरक्खी पुरिसे, परं किंचि ण जाणति ॥ ७॥ 

अर्थ ;--परिग्रह का पिपासु मक्लव संकल्प पूर्वक उच्चतर भोगों का उपभोग ही चाहता है। दूसरी बात वह जानता ही 
नहीं हे । 
गुजराती भाषान्तर -- 

परिथढनो 8पास४ भाणुस पोतावा भनभां सारा सारा भोगोना सं$6पो ०/ 3२ते क्षेय छे, श्ोजथी ७८ीन 
याग तरह जाववबुं तेत भभतु ०४ नथी, 

अदुवा परिसामज्झे, अठुवा विरहे कडं ॥ 
ततो निरिक्ख अप्पाणं, पावकम्मा णिरुंभति ॥ ८ ॥ 

अर्थ :--परिषद्‌ में बेठे हैं तब दूसरा रूप है, और एकान्त में हैँ तब कुछ दूसरा रूप है। किन्तु सच्चा साधक आत्म 
निरीक्षण करके पाप कर्मों को रोकता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

नी भन लागनी त२३ जाउपयि नथी सेवी साछ सथाभा थेसे छे सारे जेबुं ३५ '्थु६ छोय छे बारे जेनी 
बतणु४ जी छोय छे, बारे सायो संत पोतानी जात्माने ब्वेर्ध ने पापअभेथी पोताने रेह छे. 


जनता के सामने रहें तब दूसरा रूप रखना और उनसे दूर होते ही दूसरा रूप अपना लेना यह बहुरूपियापन 
जीवन को ले डुबता है । यह धोखा-घड़ी है। कोई देख रहा है तब हमारी चर्या में पूरा संयम उतर आता है और 
उनके दृष्टि से हटते ही अपना रूप बदल लेते हैं तो हम ईमानदार तो नहीं कहे जा सकते । दुनिया की आँखें देखेंया न 
देखें साधक की अपनी आँखें तो उसे देख रहीं है । दुनियाँ की आँखें हमें कब तक बुराई से बचाए रखेगीं। असल में तो 
हमारी आँखें ही हमें बचा सकतीं हैं । वही जीवन का सबसे बडा सत्य है कि साधक हजारों के बीच में बेठा हो या वन के 
सूने एकान्त में हो उसकी साधना की धारा एक रूप में बहनी चाहिये । भगवान मदह्दावीर ने कद्दा है । -- 


से भिक्‍खू वा भिक्‍खुणी वा ।... दिभावाराओ वा एगओ वा परिसागशो वा सुत्ते वा जागरमाणे वा। दशवै० अ. ४ 
भिक्ष या भिक्षणी छोटे छोटे गावों में घूमती हों या बडे २ शहरों में हों, वे अकेली हों या जनता के समक्ष हों, खप्न 
में हों या जागृति में उनकी साधना अपरिवर्तित रुप में रहे । 
दुष्पच्िण्णं सपेहाए, अणायारं चर अप्पणो ॥ 
अणुवद्धितो सदा धम्मे, सो पच्छा परितप्पति ॥ ९ ॥ 
अर्थ +--अपने दुष्प्रचीर्ण ( दुर्वासना से अर्जित ) कम और अनाचारों के प्रति देखता हुआ भी जानबूझ उपेक्षा 
करनेवाला और धर्म के लिये सदेव अनुपस्थित रहनेवाला व्यक्ति जीवन की संध्या में पश्चात्ताप करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
पोताना (ष्प्रथयीएु (अशुभ वृत्तिथी भेणा 3रेक्षां ) 3भें। जने जनायारोने अति व्वणशी न्नेर्ध ने उपेक्ष। 
सेबनार जने पसुता भांटे अद्दी पशु तेब२ नहि र७नारो भाशुस झबननी जाणरी ध४ीम पश्च/ता५ करे छे, 


२० इसि-भासियाईं 


खुपदइण्णं सपेहाए, आयारं वा वि अप्पणो ॥ 
खुपटिट्टितों सदा धम्मे, सो पच्छा उ ण तप्पति॥ १० ॥ 
अर्थ :--भपने श्रेष्ठ आचारों के प्रति सतके और धर्म में सदेव सुप्रतिष्ठित रहनेवाला जीवन की संध्या में कभी 
पश्चात्ताप के आंसू नहीं बहाता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ओष जायारेने वियार पूर्व$ रवनभां ठतारनार खने घभेने भांटे सह्य तत्पर रहेनारे ओो्छ दिवसे 
पश्चातापना जासुंगी वढ्वते नथी. 
पुव्वरत्तावरत्तम्मि, संकप्पेण बहु के ॥ 
सुकडे दुकड्ड वा वि, कत्तारमणुगरछइ ॥ ११ ॥ 
अर्थ :--पूर्व रात्रि और अपर रात्रि के क्षणों में संकल्पों के द्वारा आत्मा ने जो भी अच्छे या बुरे काय किये हैं 
वे कर्ता का अनुगमन करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
पहडेध्षी जने पाछथी राते सं36पे &॥&२। जात्ना भे सारां ४. नरसां अभो उर्या छे ते $र्तानुं भचुभभन $रे छे, 
आत्मा शुभाशभ वृत्तियों के द्वारा जो भी कर्मदलिक एकत्रित करता है वे संचित कर्म तब तक आत्मा अनुगमन 
करते हैं जब तक कि वे विपाकोदय या प्रदेशोदय के द्वारा भोग कर निजरित नहीं हो जाते । 
टीका :--पूर्वरात्रे तथा5परराश्रे3इतीतातीततरकाले संकल्पेन चिकीषेया बहु कृत यत्‌ 
सुकृत वा दुष्कृत वा कम तत्‌ कर्तारमनुगच्छति तस्य जीवे सजति । 
पूर्वरात्रि तथा अपर रात्रि के अतीत और अतीततर काल में शुभाशभ अध्यवसाय ओर संकलपों के द्वारा जो कुछ 
शुभाशुभ कर्म आत्मा संचित करता है वे कर्म अपने कर्ता का अनुगमन करते हैं! । 
सुकर्ड दुकड वा वि, अप्पणो यावि जाणति ॥ 
ण य णं अण्णो विजाणाति, सुकड णेव दुक्कड ॥ १२॥ 
अर्थ :--भपने अच्छे या बुरे कर्मा को आत्मा खय॑ जानता है, किन्तु किसी के अच्छे बुरे कार्यों को दूसरा व्यक्ति 
जान नहीं सकता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
पोताना सारा 5 भोट। मान जात्मा पोते ० नणे छे. णी७ व्यक्वि डीर्धना सारा ४ नरसां 3र्मोने व्वणी 
श्ती नथी, 
किसी की अच्छाई और बुराई के सम्बन्ध में व्यक्ति बहुत जल्दी निर्णय दे देता है, किन्तु अपनी अच्छाई और 
बुराई का तोल व्यक्ति खतः जितना कर सकता उतना दूसरा नहीं। व्यक्ति की स्थूल आंखें अच्छाई और बुराई के स्थूल 
रूप को ही देख सकती हैं, किन्तु मजबूरियों के वे पतले धागे स्थूछ आंखें नहीं देख पाती है; जिनसे बन्धक्र जघन्य कार्य 
करने के लिये व्यक्ति विवश हो जाता है । 
नरं कल्ाणकारिपि, पावकारिति बाहिरा ॥ 
 पावकारि पि ते बूया, सीलमंतो त्ति बाहिरा ॥ १३॥ 
अर्थ :--बादरी दुनियाँ कल्याणकारी आत्मा को भी पापकारी बतलाती है। और अन्तर तक न पहुंचने वाले 
दुराचारी को भी सदाचारी कह डालते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जाह्य दश्बिणी जात्मा अध्याएुडरी जात्माने पशु पापद्नारी मोक्ष 3, जने भीतर सुधी न पढोंथी शप्न्‍ननार 
भाणुसो ६शायारीने पशु सध्ययारी गतावी दिये छे. 


१--कत्तारमेवमणुजाइ कम्मं ।-उत्त" १३--२३, 
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योरं पि ता पसंर्सति, मुणी वि गरिहिज्ञती ॥ 
ण से पत्तावता5चोरे, ण से इत्तवततापमुणी ॥ १४॥ 
अर्थ +--स्थूल-दृष्टि जनता कमी चोर की भी प्रशंसा करती है ओर कभी कभी मुनि को उस के द्वारा घृणा भी 
मिलती, है किन्तु इतने मात्र से चोर सन्‍त नहीं बन जाता और सन्त असन्त नहीं हो सकता । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
स्थू_ष ६शिवाणी ०/नता ब्यारे४ योरनी पशु अशसा 3रे छे जने अ्यारे ब्यारे ते भुनिने पणु धुणानी दृष्टिथी 
धुबे छे, पशु अे८क्ष। भात्रथी ४ योर सनन्‍त जनी “ते नथी जने संत ते योर थर्छ ०/तो नथी, 
साधक अपने आप को बाहिरी आँखों से तौलने का प्रयत्न न करें । दुनिया की निन्‍्दा और प्रशंसा के गज से अपनी 
अच्छाई और बुराई को न मापे । क्योंकि दुनियाँ के गज दूसरे को मापने में कभी कभी गलती भी कर बेठते हैं । दुनियाँ 
की आँखों में जो सन्‍्त हैं उपरी तह को चीर कर भीतर झांकने पर वह एक चोर भी निकल सकता है और दुनियाँ जिसे 
चोर मान कर जिस पर घृणा बरसा रही है । बाहर से जिस का जीवन सूखा रेगिस्तान दिखलाई दे रहा है, किन्तु प्रेम और 
करुणा के हल्के हाथों उपर का कठोर आवरण हटाने पर अन्तर में वह दया प्रेम और करुणा का झरना भी बहता हुआ 
दिखाई दे सकता है । 
णण्णस्स वयणा चोरे, णण्णस्स वयणा मुणी ॥ 
अप्पं अप्पा वियाणाति, जे वा उत्तमणाणिणो ॥ १५॥ 
अर्थ :--किसी के कथनमात्र से कोई चोर नहीं बन जाता और किसी के कहने से कोई सन्त नहीं बन जाता। 
अपने आप को खय॑ जानता है या सर्वज्ञ जानते हैं । 
गुजराती भाषान्तर --- 
पहना अद्ेवाभातथी ओर योर जनी तो नथी खजने शेछना अछ्ेवाभावथी छोर सतत पशु णनी “/तो 
नथी, जात्मा पोताने पोते०/ न्वणे छे ४ तेने सेश व्नए छे. 
किसी के बोलने से सन्त चोर नहीं बन सकता है और चोर सन्‍त नहीं। अपनी यथार्थ स्थिति व परिस्थितियों को 
हम जानते हैँ यह वे अनन्तज्ञानी जानते हैं । 
जह में परो पसंसाति, असाधुं साधुमाणिया ॥ 
न मे सातायए भासा, अप्पाणं असमाहितं ॥ १६॥ 
अर्थ +--यदि में असाधु हैँ और साधु मानकर दूसरा मेरी प्रशंसा करता है, यदि मेरी आत्मा असंयत है तो यह 
प्रशसा की मधुर भाषा मुझे संयत नहीं बना सकती । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
जणर हुं साधु छुं जने गीप्ते साधु भानीने भारी अशेसा 3र२ते छोथ जने ब्ले भारो जात्मा संकभभां न छोय 
तो गीव्चनी जा अशेसानी लापषा भारो विदास 3री शड्शे नि ! 
यदि साधक के जीवन में संयम का अभाव है किन्तु खार्थ या अंधश्रद्धा से प्रेरित जनता यदि एक सन्त के रूप में 
उनका सन्मान करती है, वह श्रद्धा के समन भी चरणों में चढाती है, किन्तु वे प्रशंसा के फूल असाधु को साधु के रूप में 
बदल देने में असमर्थ रहेंगे । 
प्रशंसा के फूलों में कमी साधक का मन फिसलन का अनुभव करता है तो अद्दतर्षि उसे सावधान करते हैं- 
जति में परो विगरहाति, साथधुं संते णिरंग्णं ॥ 
ण से सकोसए भासा, अप्पाणं सुसमाहिते ॥ १७॥ 
अर्थ :--यदि मैं निर््रन्थ हँँ और जनता मेरी अवमानना करती है तो निन्‍दा की वद्द भाषा मुझ में आक्रोश नहीं 
पैदा कर सकती है, क्योंकि मेरी आत्मा सुसमाधिस्थ है । 


२२ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर :-- 
व्ने ई॑ साछु छु जने बोध भारा अत्ये घुणा ४रे छे, तो पणु भने यिनन्‍्ता नथी; 5मडे ते निन्‍धधनी भाषा भने 
छोघ 8पतन्‍्णवी शह़् नहिं; ४२णुओ भारो खात्मा सभाधिभां छे, 
यदि साधक में साधुभाव हैं तो फिर बाहिरी दुनियाँ भले ही असाधु समझकर निन्दात्मक आलोचना क्‍यों न करे, 
उससे साधक कभी क्रंद्ध न होगा। प्रशंसा के फूल साधु के मन में गृदगृदी नहीं पैदा कर सकते, न निन्‍्दा के सूल उस के 
मन में टीस ही पेदा करेंगे । निन्दा और प्रशंसा में साधक की जीवनतुला सम रहती है । 
हर क्रान्तिकारी को निन्दा और अपमान के कड़वे घूँट पीने ही पड़ते हैं । अपमान का जहर के घूँट पीने के बाद 
ही शिव बना जा सकता है । यदि साधक अपने प्रति ईमानदार है तो उसे दुनियाँ की आलोचनाएँ अपने मांगे से हटा 
न सकेगी । 
जे उल्लका पर्संसंति, जे वा निदंति वायसा ॥७ 
निदा वा सा पर्संसा वा, वायुजालेब्व गचछती ॥ १८ ॥ 
अथे ;:---उलक जिसकी प्रशंसा करे और कौबे जिसकी निन्दा करे, वह निन्दा और वह प्रशंसा दोनों ही हवा की 
भाँति उड़ जाती हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
धृष३ ०/नी अशेसा 3रे खने आगडणी नी निन्‍ह। 3३ जाषी निन्‍द्ा जने अशेसा ७वा भाह$ 53ी व्यय छे, 


जिस निन्दा और प्रशंसा के पीछे दृष्टि का कानापन रहा हुआ है, जिसके पीछे केवल साम्प्रदायिक, खार्थिक ममत्व 
बोल रहा है, वे निन्दा और प्रशंसा तथ्य-विहीन है । उसी के लिये सुन्दर-सा रूपक दिया है । उद्धू प्रकाश की निन्‍्दा 
करता है और अंधकार की स्तुति करता श्रेष्ठ बतलाता है । और कौवा रात्री की निन्‍्दा करता है । यह निन्दा और 
प्रशंसा वस्तु की अच्छाई और बुराई के प्रति नहीं है । अपने खार्थ की साधना अंधेरे में होती देख रात्री की प्रशंसा ही 
करेगा । और कौचे के खार्थ में क्षति होती है तो वह निन्‍्दा करेगा ही । 
ज॑ च बाला पसंसंति, ज॑ वा णिदंति कोबिदा ॥ 
णिंदा वा सा पसंसा वा, पप्पाति कुरुए ज़गे ॥ १९ ॥ 
अर्थ :--अज्ञानी जिसकी प्रशंसा करता है और विद्वान्‌ जिसकी निन्दा करता है, ऐसी निन्दा और प्रशंसा इस छली 
दुनियाँ में सरबेत्र उपलब्ध है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जरानी ०्२नी अशेसा 3रे खने विद्वान बोनी निन्‍धा 3रे, जा अपटी ६नियाभां जावी निन्‍द। जने अशेस। 
संत भणी जावे छे. 
अज्ञानी और भोली जनता सत्य से अछुती रहने के अंबश्रद्धा के अंधेरे में पलती है, अतः उससे प्रशंसा प्राप्त कर लेना 
सहज है । विद्वानों की दुनियाँ में प्रशसा उतनी सस्ती नहीं रहती, क्योंकि उनमें भावुकता का अभाव है। दा; आलोचना का 
भाव गर्म रहता है । क्योंकि दूसरे की प्रशंसा को पचा लेने के लिये आवश्यक पाचन-शक्ति का उसमें अभाव होता है । अतः 
इस मायाशील विश्व में निन्दा और प्रशंसा कदम कदम पर मिलती है, किन्तु साधक को दोनों से सावधान रहना है। 
साथ ही निर्भीक भी । 





जो जत्थ विज्ञती भावो, जो वा जत्थ ण विज्ञती ॥ 
सो सभावेण सदव्वो वि, लोकम्मि तु पवत्तती ॥ २०॥ 
विसं वा अमते वावि, सभावेण उचद्वितं ॥ 
चंद्सूरा मणी जोती, तमो अग्गी दिव॑ खिती ॥ २१ ॥ 
अर्थ :--जो भाव जहाँ उपलब्ध है या जहाँ जिसका अभाव है यह सद्भाव या अभाव लोक में खाभाविक ही है। 
दुनियाँ में अन्त भी है और विष भी है । चन्द्र और सूर्य, अंधकार और प्रकाश, मणी और अभि, खगे और पृथ्वी, सब 
कुछ खभाव से ही उपस्थित हैं । 
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गुजराती भाषान्तर $+-- 

ड्र्ध भाव उयांड ठपशक्षणघ छे जने रण वस्तु व्यां नथी पणु जा सक़ाव जने समाव थोठभां सर्पत 
स्वाभाविद ३ ० छे, ६निर्यांगां भरत पणु छे जने ऊर पए छे. य६, सू२०८, शंघाई जने अ्रध्श मणि सने 
जश्न, स्व० जने ५थ्वी जघा स्वशावथी ० रछेक्षा छे. 

विश्व की प्रत्येक वस्तु अपने २ खभाव में उपस्थित है । हमारे चाहने या न चाहने से किसी का सद्भाव और अभाव 
नहीं हो जाता । दुनियाँ में अंथकार भी अनन्तकाल से है और प्रकाश भी अनन्त काल से है। अमृत भी अनादि है और 
जहर भी । साधक को उलझना नहीं है । सीधी राह पर लक्ष्य की ओर कदम बढ़ाना उसका उद्देश्य है । 


वदतु जणे ज॑ं से इच्छियं, किंणु कलेसि उदिण्णमप्पणो ॥ 
भावित मम णत्थि एलिसे, इति संखाए न संजलामहं ॥ २२५ ॥ 
अर्थ --कोई भी जो चाहे वह बोल सकता है । मैं अपने आप को उद्दिम्न क्यों करूँ । मुझसे वह सन्तुष्ट नहीं है । 
यह समझकर में कुपित नहीं होता हूँ । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

हर पशु भाणुस ०भ शावे तेम गोक्षी श्र छे. ६ पोताने अक्षेशभय शा भांडे थवा ६७ ते भाराथी संतु९ 
नथी, ज। सभथन एुं छोध नथी 3२१ो. 

कोई भी मानव सारी दुनियाँ को प्रसन्न नहीं कर सकता, सय सबको प्रकाश देता है, फिर भी घुम्घू उसकी आलोचना 
करेगा ही। जिसके खार्थ को ठेस लगेगी वह आलोचना अवश्य करेगा। उस स्थिति में साधक्र अपनी मनःस्थिति गड़बड़ाने 
न दे; वह सोचे दुनियाँ चाहे जो बोल सकती है यदि में संयम और साधना के प्रति बफादार हूँ, तो मुझे इन आलोचनाओं 
से उद्विप्त नहीं होना है। मेरे द्वारा इसके स्वार्थ को सहयोग नहीं मिल रहा है, इस लिये यह मेरे पर क्रुद्ध हैं। फिर में 
क्यों इसके प्रति क्रोध छाकर अपनी शान्ति को भंग करूँ १ । 


टीका :--वदतु जनो यद्‌ यस्पेष्ट तृणबत्‌ तद्‌ गणयाप्रि । कि नु करोम्यहं यज्ज्ञानेनाव्मस्वभवेनोदीणम ? 
नेवार्सि तस्य कर्तेति भावः। नास्तीदर्श मम भाषितमिति संख्यायाह न संज्वलामि न क्रध्ये, किन्तु जनस्य आश्षेपं क्षमे । 
द॒दं तु “लू” श्रुति गर्भ वेतालियमन्यस्थ कस्यचिद्‌ कवेः कृतिरिव दृश्यते । 
जिसको जो इष्ट है वह बोल सकता है । उसे में तृणवत्‌ गिनता हूँ । उसे जानकर में अपने आपको उदीर्ण॑ क्‍यों 
करूँ ! । में उसका कर्ता नहीं हूँ और न मेरा ऐसा बुरा करने वाला कोई विचार ही है। यह सोच कर में उस पर कुपित 
नहीं होता हूं । अतः जनता के आक्षेपों को में सहूँगा। “ल ?” श्रुतिवाला यह वेतालिक ( छंद ) किसी अन्य कवि की 
कृति होना चाहिये । 
अक्खोवंजणमाताया, सीलवं सुसमाहिते ॥ 
अप्पणा चेवमप्पाणं, चोदितो वहते रहं ॥ २३ ॥ 
अर्थ :--अष्टप्रवचन माता रूप अक्ष (घुरा ) से युक्त शीलवान सुसमाहित आत्मा का रथ आत्मा कं द्वारा प्रेरित 
होकर चलता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ज।३ पअ्रवयन भाता (पंच समिति नणु अप्ति ) ३५ जक (घर ) सहित शीक्षषाणी सुसभाधिस्थ खात्मानों 
रथ जातभा 8२ ० रा ने याक्ष छे, 
जीवन भी एक रथ है जिसकी घुरी में अष्टप्रवचन माता (पांच समिति तीन गुप्ति ) का तेल लगा हुआ वह 
अपनी गति पर खतः प्रेरित होकर आगे बढ़ता है । 
सीलक्खरहमारूढो, णाण-दंसण-सारही ॥ 
अप्पणा चेवमप्पाणं, जदित्ता सुभमेहती ॥ २४ ॥ 
प॒वव से बुद्धे मुत्तेन गतार्थ। 
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अर्थ :--शील ही जिसका अक्ष है, ज्ञान और दशन जिसके सारथी हैं, ऐसे रथ पर आरूढ होकर आत्मा अपने 
द्वारा अपने आपको जीतता है और शुभस्थिति को प्राप्त करता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


सीयक्ष नी घुरा छे जने शान जने धशन केना सारथी छे, जेवा २५ 8५२ भेसीन जात्मा पोते पोताने 
ते छे जन शुब्ष स्थिति भेणवे छे. 


ब्रह्मचय की सुदृढ़ घुरा और ज्ञान दशन जैसे कुशल सारथी को पाकर शुभ आत्मपर्याय अशुभस्थित आत्मपर्याय से 
युद्ध करता है और शुद्ध रूप को प्राप्त करता है । 

यहां जीवन युद्ध का चित्रण दिया गया है । आत्मा बाहिरी संघर्ष अनन्त २ वार कर चुका है । उसमें तलवार के बल 
पर उसने विजय भी पाई, किन्तु एक दिन वह पराजय के रूप में बदल जाती है । विश्व-विजेता अपने घर पर शासन नहीं 
बला सकता । और ग्ृह-विजेता अपनी इन्द्रियों पर शासन नहीं चला सकता । इन्द्रिय-विजेता के लिये अद्युभ आत्मपरिणति 
पर विजय पाना कठिन है। उसी अशुभपरिणति से युद्ध के लिये साधक को प्रेरित किया है। पच्चीसर्वी गाथा में रथ का 
रूपक दिया है, उसी रथ पर आरूढ़ होकर ब्रह्मचये की छुटढ़ धुरा बनाकर युद्ध के लिये आगे बढ़े । यहां विजय के रूप में 
शुभस्थिति का वर्णन किया है। आत्मा की अशुभस्थिति पापाश्रव है, शुभस्थिति पुण्याश्रव है, किन्तु आत्मा की शुद्धस्थिति 
निबेन्ध है, उसी की ओर यहां इंगित है, किन्तु आगम में शुद्धस्थिति के लिये प्रायः शुभ ही प्रयुक्त हुआ है । आत्म-युद्ध का 
रूपक उत्तराध्ययन में भी दिया गया है । इन्द्र के प्रश्न के उत्तर में राजर्षि नमि आत्म-युद्ध का विस्तृत सांग रूपक देते हैं। 


चउत्थं अंगिरिसिणामज्ञझयणं ॥ 
॥ चतुर्थ अध्ययन समाप्त ॥ 


+ 
रे 
| ॥ 
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पंचम अध्ययन 


पुप्फसाल - अज्ञयण 
पुप्फसालपुत्त उवाच:--- 
मन का अहंकार आत्मा के सूक्ष्म शत्रुओं में एक है । अहंकार पर ठेस लगती है तो क्रोध उछलता है । अईं ही 
विकास पाकर कुटुम्ब और परिवार बनता है । यही में और मेरा पाप के अग्रदूत हेंँ। पंचम अध्ययन अइं विजय के लिये 
प्रेरणा देता है । 
माणा पच्चोरित्ताणं, विणए अप्पाणुवदंसए ॥ 
पुप्फसालपुत्तेण, अरहता इसिणा वुद॒यं ॥ १॥ 
अर्थ --मान से नीचे उतरे हुए, विनय में आत्मा को स्थित रखने वाले पुष्पशालपुत्र अहंतर्षि न कहा है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
भानथी छेह 8तरेक्षा भने विनयभां पोताना खात्माने स्थिर राणनार पृष्पशाध्षपुत् नाभ5 >७१र्षी थे 
जम उच्ु छे. 
पुढवीं आगम्म सिरसा, थले किल्वाण अंजलि ॥ 
पाण-भोजण से किच्चा, सव्वं च सयणासण्णं ॥ २॥ 
अर्थ ४- उन्होंने मस्तक के द्वारा पृथ्वी को छुकर भूमि पर अंजलि करके भोजन पानी और समस्त शयनासन का त्याग 
कर दिया है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


तेभने भस्त$ छर। धरथ्वीन स्पशे उरीन तथा शूमि छोपर जने ७।थ ज्लोडीने सर्च ब्ोब्श्न पाणी तथा 
शय्यासननो लाभ 3रयों छे, 


णमंसमाणस्स सदा, संति आगम बद्ठती ॥ 
कोध-माण-प्पही णस्स, आता जाणहइ पजवे ॥ ३॥ 
अर्थ :-- नमस्कार करने वाले की आत्मा सदेव शान्ति और आगम में लीन रद्दती है । क्रोध और मान से बिह्दीन आत्मा 
पर्यायों को जानता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


नभस्कार $२नार जात्मा सध्य शान्ति तथा जागभ( शास्त्रवयन )भां तब्क्षीन रे छे, बएु डोप तथा 
भान ला छे ते ( सर्वे &ण्योनी ) पर्यायोने नवणे छे. 


नमनशील आत्मा की निष्ठा आगम में होती है । और आगमाभ्यासी शान्तिपथ से परिचित रहता है । भशान्ति के 
मूल क्रोध और अहं से उपरत द्दोकर आत्मा समस्तपर्यायों को जानता है। कषाय मोह के क्षय के साथ अन्तमुहूर्त में शेष 
तीनों घातिकर्म क्षय कर आत्मा सर्वज्ञ बनता है । सर्वैज्ञ द्रव्यों की अनन्त पर्यायें युगपत्‌ जानते हैं । छद्यस्थ समस्त द्रब्यों 
का परिज्ञान रखता है, किन्तु एक द्रव्य की भी वद्द समस्त पर्यायों को वह नहीं जान सकता । वाचक्रमुख्य भी बोलते हैं--- 
“मतिश्रुतयोरनिबंध: सर्वद्रव्येष्वसर्वपर्यायेषु” मति श्रुत का विषय प्रबन्ध समस्त द्रव्यों में है, पर समस्त पर्यायों में नहीं है । 

“स्वेद्रव्यपर्यायेषु केवलस्य”' केवछलशान का विषयनिर्बन्ध समस्त द्वव्यपर्यायों में युगपत्‌ है । 
तत्त्वार्थेसून्न अ० १ सूत्र २७-३०. 

टीका :--मानात्‌ प्रत्यवतीये माने त्यक्व्वा विनय भाव्मान उपदरशयेत्‌, क्रोधमानहीनस्य आत्मा पर्यायान्‌ जानाति, 
क्रोधस्थाने शर्म सेवते मानस्थाने मारदवम । 


मान रूप गज से नीचे उतर कर आत्मा विनय के दशेन करता है । क्रोध-मान से विहीन आत्मा पर्यायों को जानता है। 


क्रोध के स्थान पर शान्ति और मान के स्थान पर माद॑व को प्राप्त करता है । 
रु 
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ण पाणे अतिपातेज्ञा, अलियादिण्णं च वज्ञाए ॥ 
ण मेहुणं च सेवेज्ञा, भवेज्ञा अपरिग्गहे ॥ ४॥ 
अर्थ :--साधक प्राणातिपात का सेवन न करे । असत्य और स्तेय का वर्जन करे। मैथुन का सेवन न करे । और 
अपरिप्रही बने । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
भुनि आणुतिपात ( छिंसा ) न 3२, जसल तथा यीरीन छोड़े, मैथुननों लाभ 3रे जने जपरिथदी गन, 
प्रस्तुत गाथा में साधक जीवन में पांच महात्रतों का निरुपण किया है। यद्यपि पुष्पशालपुत्र ऋषि भगवान नेमनाथ 
की परम्परा के हैं, किन्तु यहाँ पंच महात्रतों का प्रथक्‌ प्रथकू निरूपण करते हैं । 
कोह-माण-परिण्णस्स, आता जाणाति पजञ्ञवे ॥ 
कुणिम च ण सेवेज्ञा, समाधिमभिदंसए ॥ ७५॥ 
अर्थ ;--क्रोध-मान का परिज्ञाता आत्मा पर्यायों का भी परिज्ञाता है । समाधि का इच्छुक साधक मांस का भी 
सेवन न करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ड्रोषतथा भानने ख्तनार खात्माना पर्यायोने पणु नए छे. समाधिने याढनार साध भांसवुं पशु सेषन न $रे. 
आगम में दो प्रकार की परिज्ञा बताई है--- ज्ञपरिज्ञा और प्रत्याख्यानपरिज्ञा । ज्ञपरिज्ञा से साधक वस्तु के खरूप 
को जानता है और प्रत्याख्यानपरिज्ञा से आंश्रव का प्रत्याख्यान करता है । 
एवं से बुद्धे विरए पावाओ० ॥ 
अर्थ :--इस प्रकार प्रबुद्ध आत्मा पाप से विरक्त होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जा अभाए अभ्ुद्ध जात्मा पापथी भुड्त थाय छे. 
इति पंचम पुण्फसालपुत्त णामज्ञयणं ॥ 
इस प्रकार पुष्पशालपुत्रनामक पंचम अध्ययन समाप्त ॥ 





षष्ठ अध्ययन 
वागलचीरी-अज्ञयण 
तमेव उबरते मातंग,-सड्डे काय-मेदाति ॥ 
आयति तम्दाहरे, देवदाणवाणुमत ॥ १ ॥ 
अर्थ :--देह मेद न होने पर भी गजेन्द्र की श्रद्धा रखने वाला अशुभ वृत्तियों से उपरत रहकर देव और दानव से 
अभिमत सिद्धान्त बोलते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
रेम ढाथी युद्धमां बय जने गाणुरशिथी पाछो न ॥रे तेषी रीते साधडने मरणान्ति3 0पसर्ण जावे 
तो पणु मशुक्ष वृत्तिमेथी अ4ग रछेव। बे्शे सेव देव खने धनवोने पशु भान्य सिद्धान्त ( अति ) मोक्ष छे. 
आयतिः उत्तरकालः--अमरकोष । 
युद्ध में गया हुआ गजेन्द्र शत्रुदल के प्रहारों को सह कर भी आगे ही बढ़ता है। उसी की सुदृढ़ श्रद्धा से साधक की 
श्रद्धा को तोलते हुए ऋषि बोलते हैं। देव दानव और मानव समस्त सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं । 
उत्तराध्ययन सूत्र में भी साधक को युद्ध रत हस्ति की उपमा दी गई है:-- 
पुट्रो य देंसमसएहिं, समरेव महामुणी ॥ 
नांगो संगामसीसे वा, सुरो भ्षमिहणे परं॥ अध्य० २-१०, 
प्रस्तुत अध्ययन की पहली गाथा काफी गृढ़ है। अर्थ अस्पष्ट है। टीकाकार एवं प्रोफेसर शुब्रिंग इसके सम्बन्ध में 
भिन्न मत रखते हैं। दोनों की व्याख्याएँ नीचे दी जा रही हैँ । सत्य का तथ्य पाठकों की विवेक बुद्धि पर छोड़ता हूँ ।-- 
टीका :--मातंग इति ललितवबिस्तरग्रथतृतीयपरिवर्तानुसारेण कस्यचिद्‌ प्रत्येकबुद्धस्य नाम अस्य व्वर्षेबुंडक्षेत्र रिंचत- 
स्तेजो धातु च समापद्योल्कैव परिनिवोणस्येह्ाष्ययनस्थ गद्ये च पौद्चे चानुलेखितत्वान्मातंगो गज एवेति अपरिद्यायों व्याख्या । 
ललित विस्तर ग्रंथ के तीसरे परिवर्त के अनुसार मातंग यह किसी प्रत्येक बुद्ध का नाम है। किन्तु यह ऋषि बुद्ध- 
क्षेत्र का है और तेज धारण के लिये चमकती बीजली की भांति वर्णन आता है। किन्तु परिनिर्वाण के इस अध्ययन में 
उल्लिखित मांग का अर्थ हस्ति ही है। इस व्याख्या को मानकर ही हमें चलना होगा । 
टीका :--गज़ो मरणार्थ गद्दन वन यातीति प्रसि् । मारतंगवत्‌ आचरन श्राद्धों मातंगश्राहइः। गजो यथा तमसि 
गहन उपरतो झतस्तथा श्राद्वोईपि कायमेदाय मरणायेकाकी एवं प्रायोपगर्म गच्छति | क्षायति भविष्यत्‌ काले त॑ देवदान- 
वानुमत प्रशस्यमति उदाहरे उदाहरिष्यति जनः । 
हाथी मृत्यु के लिये गहन वन में प्रवेश करता है यह प्रसिद्ध है। मातंग ( दस्ति ) की भांति आचरण करने वाला 


श्रद्धावान्‌ ( साधक ) मातंगभ्राद्ध कहलाता है । जेसे हस्ति अंधकार पूर्ण गहन वन में प्रवेश करके मरता है ऐसे ही साधक 
शरीर त्याग के लिये अकेला पादपोपगमन (संथारा ) करता है । 


आयतिशब्द भविष्यकाल के अर्थ में आया है। देव और दानव सभी के लिये प्रशस्त द्वो ऐसा (सिद्धान्त) में कहूंगा । 
प्रोफेसर झुब्रिंग “ मात॑गभ्राद्धे ” के सम्बन्ध में भिन्न मत रखते हैं:-- “इधर उधर भटकते हाथी की भांति सामान्य 
मानव अपने लिये जीता है। अंधेरी झाड़ियों में हाथी मर जाता है उसका कोई साक्षी नहीं रहता; इसी प्रकार सामान्य 
मानव मर जाता है उस ओर भी कोई देखता नहीं है, उसकी कोई कहानी कहने वाला नहीं मिलता । ऐसा मानव कभी 
कभी मृत्यु के लिये महत्‌ वन में पहुँचता है, ऐसे मानव को यहां ( प्रस्तुत अध्ययन में ) देव और दानव के बीच लिया 
गया है। प्रस्तुत पाठ में कसी हुई शब्द-रचना है । 
तेणेम॑ं खलु भो लोक॑ सणरामरं वसीकतमेव मण्णामि ॥ 
तमहँ बेमि विरय॑ वागलचीरिणा अरहता इसिणा बुद॒तं ॥ २॥ 
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अर्थ :--देव दानव और मानवों की यह सम्पूर्ण सृष्टि जिसके आधीन है वह में विरत वल्कलचीरि अहंतर्षि इस 
प्रकार बोलता हूँ । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
। हिएु हब दानव जने भानवतरी संपूर्णु शर्ट वशभां 3री छे ते ६ पढ्धक्षयीरी नामनो संसारथी विरत 
जअछतषि जाम गेहष॑ छु. 
टीका :--तेनाय॑ खलु भो लोकः सनरामरो वशीफृत एवेति मन्ये तमहं बिरतं विरजस्क॑ वेति ब्रवीमि । 
हे आत्माओं ! उसी ने देव और मानव की सृष्टि वश में की है ऐसा में मानता हूँ वह में विरत अथवा ( कर्म ) रज- 
रहित ( वल्कलचीरी ) इस प्रकार बोलता हूँ । 
ण णारीगणपसत्ते अप्पणो य अबंधवे ॥ 
पुरिसा जत्तों वि वच्चह तत्तो वि जुधिरे जणे | ३ ॥ 
अर्थ :--हे पुरुष ! तूं ल्लीइन्द की संसक्ति ( आसक्ति ) से दूर रह और अपना अबंधथु ( दुश्मन ) भी न बन; क्यों कि 
नारी-प्रसक्त ( आसक्त ) व्यक्ति अपने आपका शत्रु होता है। अतः जितना भी संभव है युद्ध करो और विजयी बनो । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
हे पुरुष | तू नारीब्बतिनी जासश्ििथी हु २७ जने पोतानो ०/ हुश्मन पशु ना गन, 5भ्तने नारीभां भासक्त 
थजेवी जात्मा पोतानो 6शमन गने छे. भाडे ऋटथषु जने तेथधु (4ि४रे साथे ) थुछू ४रे जने 4०१ भेणवो, 
जिस आरंभ से आत्मा नरक के द्वार पहुँचता है, उससे दूर रहो । ख्रीवर्ग में संसक्त और युद्धविरत व्यक्ति नरक 
की राह लेते हैं | वे दोनों पापशील आत्माएँ कर्म विपाक को प्राप्त करेंगी । 
जीवन भी एक युद्ध स्थल है । साधक को दो मोर्चे पर लड़ना होगा । एक नारी पर आसक्ति और दूसरा परिवार पर 
ममत्व । यह अन्तर का संघष है । साधक ! तुम्हें इस मोर्चे पर डट जाना है। पूरी शक्ति के साथ रहो, विजय तुम्हारे हाथ है। 
इसके दो पाठान्तर हैं “ण नारीगणपसेते” दूसरा “ण नारीगणपसंबतु” दोनों पाठ प्रायः स््रीःसंसग से बचने का 
आशय रखते हैं। 
टीका :--हे पुरुष ! नारीगणप्रसक्तो मा भूः भाव्मनश्राबन्धवः हे पुरुषाः यस्मात्‌ भारंभाद्‌ व्रजथ नरकमरिति शेषः, 
तस्माद्‌ युद्धशीलो जनो$पि ब्रजति, ख्रीग्रद्धों हिंसकश्नो भो पापकारिणो कर्मफले रूप्स्येते इति भावः । 
दे पुरुष ! नारीइन्द पर आसक्त मत हो, साथ ही अपना शत्रु भी मत हो। हे पुरुष! जिस आरंभ (पाप) से नरक 
के द्वार पर आत्मा पहुँचता है उस युद्ध की भयानक उत्ति से भी तुम दूर रहो। ज्ियों में आसक्त और हिंसक ये दोनों पाप- 
कारी आत्माएँ कर्मफल को प्राप्त करते हैं । 
णिरंकुसे व मांगे छिण्णरस्सी हए वि वा ॥ 
णाणपग्गहपब्भद्टे विविध पवते णरे ॥ ७ ॥ 
अर्थ :--निरंकुश दस्ति और लगामविहीन अश्व नानाविध रस्सियों को तोड़ देता है। इसी प्रकार ज्ञानरूप प्रग्रह से 
भ्रष्ट मनुष्य भी अनेक रुप में दौड़ता है और विनाश को प्राप्त होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
मे निरंठुश ७/थी जने क्षणाम बगरनों थोड़ी रस्सीओन तोड़ी दिये छ, तेम शान३५ रस्सी ( भर्या६ ) थी 
३४ थयेक्षे भाणुस पए७ जाम तेम होड़े छे जने विनाशने पाने छे. 
टीका :--निरंकुश इव मातंगः च्छिन्नरर्मिर्‌ दयो5पि आमयति एवं ज्ञानप्र भ्रष्ट: विविध प्छवते, बिनाश गरछति नरः । 
अर्थ उपरवत्‌ है । 


मर्यादा-भंग करने वाले मानव का जीवन अंकुशविहीन हस्ति और बेलगाम घोड़े की भांति खतरनाक होता है। वह 
ऋषि और सनन्‍्तों के ब्रतों की मर्यादा के बंधनों को तोड़कर आत्म-पतन करता है । 
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“हुए” का पाठान्तर “रवे” मिलता है। जिसका अर्थ शब्द होता है, जो कि छिन्न रस्सी के साथ ठीक नहीं बैठता है। 
णावा अकण्णधारा व खागरे वायुणेरिता ॥ 
चंचला धावते णावा सभावाओ अकोबिता ॥ ५॥ 
अर्थ ;:--नाविक ( मछाह ) रहित नौका वायु से प्रेरित होकर सागर में इतस्ततः दौड़ती है । इसी प्रकार अकोविद 
मानव भी खभाव से भटकते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
नाविड वगरनी नाव वा ने धीघे समभु4र्भा जाम तेभ होड़े छे तेम जशानी भाणुस पए ( संसारभां वासनाथी 
प्रेशर्धन ) जाभ तेभ छोड़े छे 
सागर में पड़ी हुई माह रहित नौका वायु के थड़ों से इतस्ततः लक्ष्य-हीन दौड़ती है । ज्ञान-शल्य आत्मा अपने 
आपको इच्छाओं की लहरों पर छोड़ देते हैं। इच्छाओं की लहरों पर तेरने वाला लक्ष्य हीन होकर भटक जाता है। 
टीका :--क्करणणधारा नोरिव सागरे वायुनेरिता चंचछा धावते नोरिति द्वितीयपदे स्वभावादकोबिदा। शर्थ गते। 
मु्क पुष्फ व आगासे णिराधारे तु से णरे ॥ 
दढसुंबणिबद्धे तु विहरे बलवं बिहिं ॥ ६ ॥ 
अर्थ +--आकाझ् में फेंका हुआ पुष्प, निराधार मानव और दृढ़ रस्सी से बद्ध पक्षी के लिये विधि ही बलवान है । 
गुजराती भाषान्तरः 
जाइशमभां इंडयक ६५, ( समुद्रभां पडेशो ) निराधार भाणुस जने भगत होरडाथी जंघायक्षा पक्षी थे 
जधानी सड्टक्षता जने शान्ति शाभ्यने जाषारे छे 
आकाश में उड़ता हुआ पुष्प कहाँ जा गिरेगा, अपार सागरमें पडा मानव कहाँ थाह पाएगा और सुदृढ़ सूत्र से बंधा 
पक्षी कब लक्ष्य पर पहुँचेगा? उसके लिये कोई कुछ कह नहीं सकता । उसका भाग्य ही वहाँ एक मात्र सहायक हो । अथोत्‌ 
इनका लक्ष्य स्थान पर पहुँचना विधि के हाथों में हे। अथवा आकाश में फेंके गये पुष्प की भांति वह मनुष्य निराधार है । 
तथा बंधे हुए पक्षी के भांति उसका जीवन है। उसके लिये विधि ही बलवान है । अथवा उसकी मुक्ति के लिये तप की 
विधि ही बलवती है | वही उसे अशान्ति से मुक्त कर सकती है । 
टीका +--पुष्पमिवाकारे मुक्त स्थापित एवं निराधारः स नरः पुष्पमिव दृठझ्लुल्बनिबद्ध एवं दढसूत्र निबद्ध दइति 
षष्टे छोके3भिहितमिद्दवाध्याहाय; नरो बलवन्त तपोविर्िं विहरेदिति । विहरते सकमैंकः प्रयोग: । अर्थ गत॑ । 
छठे 'छोक में जो कहा गया है वही नवम अध्याय में अध्याहाय है । 
सत्तमेत्तगति चेव, गंतुकामे5वि से जहा ॥ 
एव लद्धबा वि सम्मग्गं, सभावाओ अकोविते ॥ ७ ॥ 
अर्थ +--सत्र मात्र ही उसकी गति है और वह गमन करना चाहता है। खभाव से अकोविद पुरुष सम्यक्‌ मांगे 
को प्राप्त करके भी लक्ष्य स्थान को नहीं पा सकते । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
गे भाणुसी स्वशावथी डुशण नथी तेजे। सम्यभू मान आप्त उ3रीने पोताना क्षक्ष्य तर३ ०४ शध्ता नथी, 
पण ते सतना जबुसारे० गति 5री शड़ छे. 
धागे से बंधा पक्षी गति करना चाहता है उपर उसकी दौड़ वहीं तक है जद्दां तक कि धागा है । उससे वह आगे 
नहीं बढ़ सकता । इसी प्रकार जो खभावतः कुशल नहीं है, खतः ज्ञानसम्पन्न नहीं है वे सम्यग मागे प्राप्त करके भी आगे 
नहीं बढ़ सकते । वे परम्परा के धागे से ( सूत्र से ) चिपटे रहेंगे, पर उनके विशेषार्थ तक पहुँच कर आत्मसाधना करना 
उनके वश की बात नहीं है । 


अकिननननविकननन-+नननननी न भनलनन न ललित न. +५०+++०>क ७ 


१ तुग । 


३० इसि-भासियाईं 


जे तु पर णव््हिं अंबरे वा विहंगमे ॥ 
दढस॒त्तणिबद्धेत्ति सिलोको' ॥ ८ ॥ 
अर्थ ;--जो दूसरे को नवीन विचारधाराओं के द्वारा आकाश में विहंगम बने देखते हैं । पर वे अपने आप को 
दृढ़ रज़बद्ध पाते हैं । शेष छठे 'छोक की भांति है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
० ( भाणुसी ) जीव्वने नवीन वियारोना जाषारे जाडइशभां (स्वतंत्र ) पक्षीनी ०भ (83त ) थे छे, 
पणए पोताने होेररीथी णंघायेध्षी बचे छे. 
जब साधक दूसरे को खतंत्र उड़ान भरते देखता है और अपने आप को सुदृढ पाश में बंधा हुआ पाता है, तो उसका 
हृदय मुक्त गगन में उड़ान भरने के लिये वेसा ही छटठपटाता है जैसा पाश में बद्ध पक्षी । सम्यर्दष्टि आत्मा मुक्ति की ओर 
जाने वाले महापुरुषों को देखता है तब सी उसे बन्धन की कठोरता अखर जाती है, । 
णाणा-पग्गहसंबंधे, धितिमं पणिहितिदिए ॥ 
स॒त्तमेत्तगती चेव, तथा साधू णिरंगणे ॥ ९. ॥ 
अर्थ :--नानाविध नियमों (प्रग्नह) के सम्बन्ध में घैयेशील दमितेन्द्रिय निरंगण साधु सूत्रमात्र गति का अवलंबन लेता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जने$॥ अभारना १६६ थुद्द नियमीना संगन्धमां घर्वशीक्ष, ४ जद्रियोने ६भन अरनार, जने जिशेथी ह२ 
रढेेना२ साधु सूत्नने जवक्षणीन ० गति $रे छे. 
इच्छा खय॑ एक पाश है । इच्छा की पूर्ति में सुख की कल्पना आत्मा की बद्ध दशा है जब कि इच्छानिरोध मुक्ति का द्वार 
है। इच्छाओं का गुलाम सारे जगत का गुलाम है । आशा के पाश में बद्ध व्यक्ति का चित्र ठीक वैसा ही होगा जैसा सेंकड़ो 
बन्धनों से बन्धे हुए अश्व का चित्र । न वह इस ओर हिल सकता है और न वह उस ओर । साधक विविध नियमों द्वारा 
इच्छा के पाश को तोड़ता है और खतंत्र बनता है। नियमों के सम्बन्ध में पेयेशील साधक सूत्र की गति का अवलंब न ले। 
सच्छेदगतिपयारा, जीवा संसारसागरे ॥ 
कम्मसंताणसंबद्धा, हिंडंति विविहं भर्व ॥ १० ॥ 
अर्थ :---खच्छन्द गति से घूमने वाली आत्माएँ कर्म - संतति से सम्बद्ध द्वोकर विविध भवों में भटकती हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
स्वर १त्तिथी खटअवबावाणा जात्माओ, 3र्मथी ज॑घाए् ने लपोभव परि'्रभण 3रे छे. 
पिछली गाथा में बताया गया है, साधक इच्छानिरोध के लिये सूत्र द्वारा निर्दिष्ट दिशा में आगे बढ़े । क्यों कि आगम 
की मर्यादाओं को तोड़कर खच्छन्द आचरण रखने वाले प्राणी कर्म वेष्टित होकर भवपरम्परा में परिभ्रमण करते हैं । 
कम्मसंताण:--कर्म आत्मा के साथ सन्‍्तति प्रवाह से ही सम्बद्ध है। कोई भी कर्म अनन्त अनन्त काल तक के लिये 
आत्मा के साथ बंध नहीं जाता है, किन्तु समय की अम्तुक सीमा विशेष को लेकर ही कर्म आत्मा के साथ चिपकते हैं । 
किन्तु जब उनका विपाकोदय होता है उस समय वह आत्मा शुभनिमित्त को पाकर राग की परिणति लाता है और अशुभ- 
निमित्त पर द्वेष परिणति रखता है। ये ही परिणतियोँ पुनः अनन्त अनन्त नये कर्मी की वर्गणाएँ आक्ृष्ट करती हैं और 
आत्मा उनसे संबद्ध होता है । 
इत्थीणुगिद्धे वसए, अप्पणो य अबंधवे ॥ 
जत्तो विवज्ञती पुरिसे, तत्तो विज्ञविणे जणे ॥ ११॥ 
अर्थ +--नारीविषयों में अनुगद्ध (लोलप ) रहने वाला आत्मा अपने आपका भी दुश्मन होता है । पुरुष जितना 
जितना इसका विवजन करता है उतना वह उपशान्त रह सकता है । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
विषयोगभा कक्षुप रढेवाबाणी जात्मा पोतानों ०४ स्वयं पछु ६शभन छोथ छे, 'ुरुष के८थी तेनाथी ६२ २छे छे, 
ते2की ० ते शान्त २९ी श३ छे. 


१ तुसिणे वाहए जगे ( रतलामवाली प्रति ). 


धपष्ठे अध्ययन ३१ 


वासना वासित आत्मा खतः खभाव दशा की हत्या करता है । आत्म-गुणों को नष्ट कर आत्मा का पतन करता है 
अतः वद्द आत्मा का शत्रु ही है । दूसरी ओर मोह के आवेग में आत्महत्या करने वालों की भी कमी नहीं है । अतः साधक 
को इससे दूर रहने का संकेत किया गया है। वह विवजन केवल पार्थिव ही न हों अपि तु मानसिक भी होना चाहिये । 
जितनी दूरी है उतना ही मन शान्त रहेगा । 
मन्नती मुक्कमप्पाणं पडिबद्धे पलायते ॥ 
विरते भगव॑ वकलूचीरि उग्गतवेक्षि ॥ १२॥ 
पव्व॑ से बुद्धे० ॥ 
अर्थ ;--जो अपने आपको मुक्त मान लेता है वह प्रतिबद्ध होकर पलायन करता है । किन्तु भगवान वल्कलचीरि ही 
संसार के दावानल से बाद्दर निकलते हैं । 
गुजराती भाषान्तर : 
० स्वयं पोताने भुझ्त भानी णेसे छे, तेन साभेथी (3भेंथी ) जंघाए् ने खागबुं पे छे, परंतु ख्रगवान 
बब्डक्षयीरि ०/ संसाररूपी ६ावानणभांथी जछ।२ नीजणे छे. 
बहुत से लोक अपने आपको मुक्त मानते हैं, किन्तु केवल मान लेने मात्र से आग ठण्डी नहीं हो जाती | मुक्त मान 
लेने पर भी वह आत्मा कर्म-श्वंखलाओं से प्रतिबद्ध होकर पलायन करता है। तो वह “वदतो व्याघात” हुआ । मुक्त आत्मा 
पुनः कर्मबद्ध दो संसार में परिभ्रमण नहीं करेगा । 


छट्टं वकलची रिणामज्ञझयणं ॥ 
॥ वक्कलचीरिप्रोक्त षष्ठे अध्ययनं समाप्तम्‌॥ 





सत्तम अध्ययन 
कुम्मापुस इसि-भासिय अध्ययन 


घर में कैवल्य पाने वाले अहंतर्षि कुर्मापुत्र दुःख से मुक्त होने के लिये प्रेरणा दे रहे हैं । दुःख क्या है और दुःख के 
कारण कया है ?। उत्सुकता याने उत्सूत्रता खय॑ एक दुःख का हेतु है। शाखत्रवाक्यों को तोड़-मरोड़ कर उस से मनमाना अर्थ 
निकालना और उसके द्वारा अपना अभीप्सित पूरा करना गलत है। भोली जनता को भुलावा देकर शात्रों की दुहाई देकर 
उस ओट में वेयक्तिक हितों का पोषण करना एक पाप है। किसी भी लेखक के शब्दों को गलत हंग से रख कर उसका वह 
अर्थ कर डालना जो खय॑ लेखक को मान्य न हो तो लेखक के प्रति अन्याय होगा | दूसरी ओर उत्सुकता और इच्छा खय॑ 
दुःख का हेतु है । इच्छाओं के बहाव में रहने वाला बिना पतवार की नौका की तरह भटकता है, इच्छा की तुष्टि के लिये वह 
साधना करता है, समाज-सेवा करता है, राष्ट्रीयता अपनाता है, तो भी अन्तर में छिपी वासना उसे कहीं शान्ति नहीं पाने 
देती | यही सब कुछ प्रस्तुत अध्ययन का प्रतिपाय है । 


सब्व॑ दुक्‍्खावह दुक्‍्खं दुकखं सुउठखुयक्तणं ॥ 
दुक्खीव दुकरचरियं चरित्ता सव्वदुक्खं खबेति तवसा॥ १॥ 
अर्थ :--समस्त दुःख दुःखप्रद है । उत्सुकता अथवा उत्सृत्रता सबसे बड़ा दुःखी के सदश दुष्कर साधना करके तप के 
द्वारा साधक समस्त दुःख का क्षय करता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
जा ६:णी 3४ मापनार छे. 88४त जथवा ठत्सूशता सौथी भोद ६:ण छे. &:णीनी प्2ेम ६०२ साधना 
४रीन, त१५६।२। साध$ सभस्त 8:भीोनो कष (नाश ) $रे छे. 
दुःख का नाम ही आत्मा को दुःखी करता है । वह दुःख से दूर भागना चाहता है । किन्तु दुःख भी दुनियाँ की 
निकम्मी चीज नहीं हे । कमल कीचड़ से पेदा होता है, उसी प्रकार वैराग्य भी प्रायः दुःख से ही आता है। गर्मी से पारा 
पिघलता है, उसी तरह दुःख की आँच में मानव का बन्धुत्व प्रसरता है । दुःखी व्यक्ति सबमें आत्मीयता के दशन करता है । 
दुःखी यदि दुःख में समभाव की साधना करता है तो वह सन्त की कोटी में पहुँच जाता है साथ ही साधक इच्छा को 
नियंत्रित करे । क्योंकि वही तो अशान्ति की जड़ है। इच्छा की पूर्ति न होना दुःख है तो इच्छा की पूर्ति भी सुख न 
होकर दुःख का द्वारा खोलती है, अतः साधक इच्छा-निरोध करे । ऐसा करके साधक स्थूल रूप से दुःखी की श्रणि में आ 
जाएगा ओर दुःखी मानव की भांति आवश्यकताओं को सीमित करेगा, किन्तु अन्तर में बह तप की ज्वाला द्वारा समस्त 
दुःखों को समाप्त कर देता हे । 
टीका :--सव दुःखावहं दुःखं; सोस्सुकत्वमिच्छा । दुःखी वा त्ति इवेत्ति न, किन्त्वेवेति । 
इच्छा समस्त दुःखों के कारण है तथा खय॑ दुःखरूप है । दुःखीव शब्द से यहां दुःख के समान ऐसा अर्थ न लिया 
जाय अपि तु वह दुःखी ही है, इस रूप में उसे ग्रहण किया जाए । 
प्रोफेसर शु॒र्त्रिंग इस सम्बन्ध में अपना अभिप्राय निम्न रूप में प्रदर्शित करते हैं--- 


प्र्येक दुःख अपने साथ नया दुःख लाता है । पहिले से किसी वस्तु की अभीप्सा ( उत्सुकता ) भी दुःख है । साधुत्व 
समस्त दुःखों का अन्त कर सकता है। साधना के पथ में आने वाले कष्टों को सहना चाहिये । प्रथम 'छोक साधना में आने 
वाले दुःखों का वर्णन करता हे । 
तम्हा अदीणमणसो दुक्खी सबव्वदुक्खं तितिक्खेज्ञा ॥ 
सेत्ति कुम्मापुत्तेण अरहता इसिणा बुह॒यं ॥ २॥ 
अर्थ :--अतः दुःखी व्यक्ति अदीन मन होकर समस्त दुःखों को सहन करे । कुर्मापुत्र अहंतर्षि इस प्रकार बोले । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
तेथी 6:णी व्यक्िोरे, दीन हीन न थतां सब अड्ारना ६ःभोने ( समझावधी ) सढूच ४रवा भेभ “दुर्भा- 
पुन जहूतषि ” थे अ्रभाऐे मोक्ष्या, 


सप्तम अध्ययन ड्ररे 


इच्छा जन्य दुःख पर साधक विजय पाए, किन्तु उसके बाद भी शारीरिक वेदना कभी सता सकती है। दुःख आना 
यह एक बात है, किन्तु उसके साथ दीन मनोबृत्ति का आना दूसरी बात है । दुःख शरीर के तेज को समाप्त करता है, तो 
दीन मनोवृत्ति आत्मा की चमक को समाप्त करती है; इसलिये गरीबी बुरी नहीं है, दीनता बुरी है । गरीबी में सुखी रोटी 
चटनी के साथ खाकर भी आदमी के चेहरे पर मुस्कान बनी रह सकती है, किन्तु दीनता में दूसरों की गुलामी है । दीनता 
में मी विनम्रता है, किन्तु स्वार्थ भावना से दूषित है| इसीलिये दुःख आने पर भी साधक दीनता न आने दे। उत्तराध्ययन 
में परिसह अध्ययन में छुव्रा पीडित होने पर भी साधक भोजन की याचना करे, किन्तु याचना भी दीन वृत्ति से दूर रहे 
“अदीणमणसो चरे” उत्त, अ, २. 
जणवादो ण ताएज्ा अत्थित्त तवसंजमे । 
समाहिं च विराहेति जेरिट्रचरियं चरे ॥ रे ॥ 
अर्थ +-- तप-संयम के अस्तित्व में जनवाद आत्मकल्याण नहीं कर सकता । जो देशाचार में पड़ता है वह 
समाधि को भी खो बेठता है । 
गुजराती भाषान्तर+ 
तफ-संयमना जस्तित्वमां ब्श्नवा६ जात्म-प्रध्याणु 3री शड्तोी नथी, ०? देशायारमां पड़े छे ते सभाषिने 
पणु णो् णेश्े छे. 
वित्तेषणा से उपरत होने के बाद भी मानव लोकैषणा की ओर हाथ बढ़ाता है । यश की भूख भी मानव के मन में 
सुरक्षित स्थान रखती है | आगे आने के लिये हर संभव प्रयत्ञ करता है, सेवा भी करता है, किन्तु सेवा का तोल वह यश 
से करता है । उसका लक्ष्य सेवा न रह कर यश-लिप्सा होगा । यश का मोह उसे राष्ट्रीय क्षेत्र में मी पटकता है, वहां भी 
ख्याति के प्रवाह में औचित्य का विचार भी न करेगा और आत्मसमाधि को भी खो बेठेगा । 
टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं :-- 
भाक्षिप्त निन्दित पुरुष जनवादो न त्याजयेत्‌। तपःसंयमों समार्थि च विराधयति स हिनस्ति योरिष्टाचरिय अपूर्ण- 
तपश्चरिय चरति। 
आक्षिप्त अर्थात्‌ निन्दित पुरुष को जनवाद द्यागता नहीं है । अर्थात्‌ जो साधक्र संयम पथ से गिर जाता है। जन 
साधारण उसकी तीत्र निन्दा और भत्सेना करता है। परिणाम यह आता है साधक गिर कर संभलने के बजाय तप संयम 
और समाधि भाव सब कुछ खो देता है । साथ ही जो अपूर्ण तप करता है वह कभी हिंसा के लिये भी तत्पर हो जाता है । 
आलस्सेणावि जे केश उस्सुअत्तं ण गच्छति । 
तेणावि से खुही होइ कि तु सिद्धि परक्मे ॥ ४ ॥ 
अर्थ :--आलस्यवश भी कोई मानव उत्सुकता-इच्छा के पंथ में नहीं जाता है । उससे भी वह सुखी हो सकता है 
यदि श्रद्धावान्‌ सही पुरुषार्थ करे तो फिर क्या? अवश्य सफलता पा सकता है । 
सिद्धि का पाठान्तर सद्धी भी है उसका अर्थ थ्रद्धी या सधीर श्रद्धाशील या घेयेयुक्त पुरुष पराक्रम करे, आलस्य न करे । 
गुजराती भाषान्तर : 
जाणेसु भनुष्य पण 3त्सुप्ता-४०७।ना पंथे वब्वतो नथी, तेनाथी पण ते सभी थर्छ शप्रे छे, ब्वे श्रद्धावान्‌ 
कैप खने पुरुषाथ 3रे तो पछी शु १ ०४३२ विग्श्य भेणवी श्र छ. सिद्धिवु पाढन्तर सद्धो पशु छ, तेनो थे 
शअरद्धी जथवा संघीर, श्रद्धाशीक्ष अथवा घययुख्त पुरुष पराइ्म 3२, पशु जाणस न अरे 
प्रभाद की गणना पांच पापों में है, किन्तु वह प्रमाद यदि आत्मा को अशुभ से रोकता हे तो द्रव्य प्रमाद इतना अनिष्ट 
कारक नहीं होता, क्‍यों कि यदि आलस्य को लेकर भी मानव पाप की ओरे प्रबृत्त नहीं होता है तो भी वह नारक से तो बच 
जाता है। किन्तु आत्मा यदि विचार पूर्वक अपने पुरुषार्थ को आत्मसिद्धि की ओर मोड़ देता है तो अपने लक्ष्य को पा लेता है । 
टीका ;:--यः कश्चिदालस्पन कारणतोत्सुकत्वे न गच्छति तेनापि स सुखी भवति इ. भर. किन्तु परन्तु श्रद्दी 
सधीर धीमान्‌ वा पराफ़रामेदालस्थ न गच्छेत । 
आलस्य से मी जो कोई पापक्रिया में उत्सुकता नहीं रखता है वह भी सुखी होता है । फिर भी श्रद्धावान्‌ घेयेशील 


साधक पुरुषार्थ वादी बने । आलस्य का परित्याग कर शुभ में प्रवृत्ति के लिये उठ खड़ा हो । 
हर 
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आलस्संतु परिण्णाए जाती-मरण-बंधर्ण । 
उत्तिमट्ठवरग्गाही वीरियातो परिव्वए ॥ ५॥ 
अर्थ :--प्रमाद जन्म-रुत्यु के बंधन रूप में परिज्ञात है। श्रेष्ठ ग्राही आत्मा श्रेष्ठ अर्थ के लिये शक्ति के साथ विचरण करे। 
गुजराती भाषान्तर :-- ु ु ; 
प्रमा5 ( थूक्ष ) '*न्‍भ, रृत्युना ण॑घन रूपभां परिजञात छे. श्र थाही जात्माओे श्रे४ जथ भां>े शक्तिनी 
साथे याध्षवुं प्नेर्श थे. 
प्रमाद खय॑ एक मौत है। अतः साधक उससे सावधान रहे । अच्छाई का ग्राहक व्यक्ति के साथ घूमें । विहार करे । 
श्रमण संस्कृति पुरुषार्थ में विश्वास करती है । उसके आराध्य देव खय्य श्रमण भगवान थे । उन्होंने गौतम जैसे साधक को 
अप्रमत्त रहने के लिये उद्वोधन दिया है! । अतः आल्स्य से पाप में न जाबे यह ठीक है, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं हो 
सकता कि आल्स्य अच्छा है। इसीलिये प्रस्तुत गाथा में साधक को अप्रमत्त रहकर बिचरण करने की प्रेरणा दी गई है। 
काम अकाम -कारी अक्तत्तार परिव्वए । 
सावज्ं णिरवज्जेणं परिण्णाए परिव्वण्ज़ासि ॥ ६॥ 
अर्थ :--साधक काम को अकाम बनाकर अर्थात्‌ कामपर विजय पाकर विचरण करे। सावगय को निरवय से 
परिज्ञात कर विचरे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
साध अभने जड्भाभ गनावीने गर्थात्‌ ( भेटते 5 ) आम पर विष्श्य मेणवीन याववु व्नेर्ध जे, सावधन 
निरवधथी परिशात 3रीने थाक्षवुं “वैध थे, 
परिज्ञा के दो प्रकार बताये गये हैं । ज्ञपरिज्ञा और प्रत्याख्यान-परिज्ञा । साधक ज्ञपरिज्ञा से सावयर कर्म को जाने 
और प्रत्याख्यान से उसका परित्याग करे । आचारांग सूत्र में यह पाठ बहुत स्थानों पर आया है । 
पिछली गाथा में बताया गया है कि साधक पुरुषार्थ-वादी बने | पुरुषार्थ चार हँं-धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष । श्रमण 
संस्कृति में अर्थ, काम हेय है और धर्म और मोक्ष पुरुषार्थ उपादेय हैं । उसी की ओर इंगित करते हुए बताया है साधक 
काम को अकाम अर्थात्‌ उसे विफल करे । 
वासना का त्यागी मुनि केवल आत्म-शुद्धि के लिये ही साधना करे | खगे के फूल और नरक के शूल उसके मन में आकर्षण 
और भय पेंदा न कर सके। तत्त्वज्ञ की साधना खगे के वैभव के लिये न वह नरक की आग से बचने के लिये भी साधना करेगा। 
वह इसलिये तप नहीं करता कि यहां एक दिन भूखा रहने से अगले जन्म में इसके बदले में हजार गुना खाद्य सामग्री मिलेगी । 
दशवकालिककार बोलते हैं (अ. ९ उद्देश ४- ) 
नो इहलोगट्ुयाए तब महिद्टिज्ञा । 
नो परलोगट्डयाएण तव महिद्विज्ञा । 
नो कित्ति-वण्णसद सिलोगट्रयाए तव महिद्विज्ञा । 
नन्नत्थ निजरट्टयाए तव महिट्टिज्ञा । 
साधक इस छोक के भीतिक टुकडों को लक्ष्य में रखकर भी तप न करे । न अगले जन्म के लिये ही वह शरीर को 
सुखावे । प्रशंसा के फूल उस के मन को न ल॒भावे। किन्तु केवल आत्मा को कर्मबन्धन से विमुक्त करने के लिये ही वह 
साधक तप का आराधन करे | 
टीका--काम॑ अकामकारी परिब्रजेत्‌ । भत्तत्तेत्ति आत्मत्वार्थ आत्महिताथ स्व सावदं परिज्ञाय प्रत्याख्याय 
निरव्येन चरितेन परिव्रजेत्‌ । 
काम को निष्काम बनाकर साधक विचरे । साधक आत्महित के हित को प्रमुखता देकर सावद प्रवृत्ति परिज्ञात कर 
उसका परित्याग कर निरवगद्य चारित्र को लेकर विचरे । 
एवं से चुद्धे० ॥ गतार्थ ॥ 
सत्तम कुम्मापुत्तणामज्झयणं 
सप्तम कुर्मापुश्न नामक अध्ययन समाप्त ॥ 
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१-समय गोयममा पमायए-उत्तरा० अ० १०, 


केतली णाम अट्टमज्झयणं 
केतली पुत्र अहेतर्षि भाषित अष्टम अध्ययन 


अज--++-०-<»-- --- 
आरं दुगुणेणं पारं एक गुणेणं । 
(ते ) केतलीपुत्तेण इसिणा बुदत ॥ १॥ 
अर्थ :--इस लोक में जीव दो गुणों से युक्त रहता है । दो गुणों से मतलब ज्ञान और चारित्र हो सकते हैं। परलोक 
में आत्मा के साथ केवल एक गुण ज्ञान ही रहता है। चारित्र साथ नहीं जाता। भगवतीसूत्र में पूछा गया है, कि ज्ञान 
आत्मा के साथ इस भत्र में रहता है या पर भव में ? इसका समाधान करते हुए प्रभु बोले-गौतम | ज्ञान इस जन्म में भी 
होता है और अगले जन्म में भी साथ रह धकता है। चारित्र के सम्बन्ध में ऐसी बात नहीं है, वह केवल इसी जन्म में रहता है । 
गुजराती भाषान्तर-- 
जा लोडमा व ने अशोथी युक्ष छोय छ मे अुणे जेटक्ष शान जने यारित्र थर्श श5 छे. परवी५भा 
जआत्मानी साथे भात्र शान ०४ रहे छे, यारित साथे ०5ुं नथी, अगपती-सूरर्भा पृछथुं छे 5 जात्भावी साथे शान 
जा सवभां रहे छे ४ परलव्मा ? तेनुं समाधान उरता अब णोध्या-गौतभ ! शान जा ०न्‍भभां पणएु छोय छे खने 
जावत। ०/नभभां पणु साथे २ढी श्र छ. यारिव्यन! संभंघर्मां जावुं नथी, ते भाव जाण/ भवभा ( ०-भभां ) २छे छे. 
टीकाकार इस सम्बन्ध में भिश्वमत रखते हैं ;--भारं ति इहलोके द्विगुणेन द्विगुणपाशेनेव दृढतरं बध्यते 
जीव इति शेषः । पारं ति परलोक॑ एकगुणेन सम्यक्त्वेन । 
आरं अर्थात्‌ इसलोक में द्विगुणित पाश से आत्मा बन्धता है । पारं अर्थात्‌ परलोक में एक गुण से अर्थात्‌ से बंधता है । 
यह अर्थ अस्पष्ट है। द्वियुण से क्या लिया जाय राग या द्वेष ? हाँ; राग द्वेष से आत्मा बंधता है किन्तु इसके साथ यह 
भी प्रश्न आता है क्या राग द्वेष इसी भव में बंधन कारक हैं, अगले जीवन में नहीं ! दूसरा प्रश्न परलोक में एक गुण बंधन 
कारक है वह एक गुण है सम्यक्त्व तो क्या सम्यक्त्व भी बन्धन कारक है । सम्यग्दशन आत्मा का शुद्ध रूप है, फिर वह 
बन्धन कारक केसे हो सकता है? अतः प्रथम गाथा का प्रस्तुत अर्थ उचित नहीं जान पड़ता । 
द्विगुण से मतलब ज्ञान और चारित्र का ग्रहण उपयुक्त है। एक गुण से अभिप्राय ज्ञान से हो सकता है। यह 
बंध का नहीं, बंधच्छेद का अभिप्राय है । जो कि अगली गाथा से स्पष्ट होता है--- 
» १) पंत्ति 
दृह उत्तमगंथचेयण रहसमिया लुप्पंति । 
गच्छती सय वा छिद पावए ॥ २॥ 
अर्थ ;--स श्रे४ठ ग्रंथ का ज्ञाता रथ की शास्या ( रखके चक्र से बनी रेखा ) की भांति पाप कर्म को नष्ट करता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ज। ओे8 भंथनों ०्व५४॥२ २थनी शभ्य। ( रथना यद्धथी जनेक्षी रेणा ) भा३४ ५५ $भनी नाश $रे छे. 
धंथ! का पाठान्तर गंध है, उसका अर्थ यदि सौरभ लिया जाय तो जीवन की खुशबू होगा। जीवन की सुगन्ध सर्व 
श्रेष्ठ सुगन्ध है । 
धम्मपद वर्ग में भी कहा गया है:--- 
चदर्ण तगरं वापि उप्पल क्षय वस्सकी | 
एत संगंधजातान सीलगंधो अणुत्तरो |-धम्मपद पुष्पवगे ॥ 
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१--इृद्द भविण भनन्‍्ते ! णाणे पर भविण नाणे तदुभविर णाणे ? गोयमा इह भविण वि नाणे, पर भविण वि नाणे, तदुभविणट वि 
नाणे । इह् भविण भन्‍्ते चरित्ते पर भविण चरित्ते तदुभयभविण चरित्ते? गोयमा! इह भविण चरित्ते, नो पर भविण चरित्ते नो तदु 
भय भविण चरित्ते। २--सुहाय परिणाम रुवंतु-नवतत्त्वभाष्य, आत्म विनिश्ष्यते बोध: दर्शन तत्त्व विनिश्चयते | म्पितिरात्मनि 
चारित्रं कुत एतेभ्यः भवति बन्ध! । ३--गंप, 
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टीका :--हे पुरुष ! जीवरथस्य शम्याय इवानिभ इव छिन्दि पापकम । रथशस्या लुप्यमाना गच्छति नश्यति । 


है साधक! आत्मा रूप रथ के चरण चिन्हवत्‌ पाप कर्म को नष्ट करो । रथ चलता है और पीछे रेखा छोडता जाता 
है। इसी प्रकार आत्मा जो क्रिया करता है उसके अनुरूप शुभाशुभ बन्ध करता है पाप कर्म को नष्ट करो । 


सये वोच्छिद्य कम्मसंचर्य॑ 
कोसारकीडेव जहाइ बंधणं ॥ ३॥ 
अर्थ :--जेसे रेशम का कीड़ा बंधन को छोड़कर मुक्त होता है, इउसी प्रकार आत्मा खय ही कर्म दलिकों को व्यागकर 
मुक्त होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


० अभाएे रेशभनो ड्रीडी| णंघन तोडीने झुख्त थाय छे, तेल/ अभाएं त्यात्मा स्वयं अमेना जंघनोनों लोग 
४रीन भुक्त थाय छे, 


ग्रंथ छेद महामुनि कोशार ( रेशम के ) कीड़े की भांति बंधन को छोड़कर खय॑ मुक्त होता है । 


कोशार नामक रेशमी कीड़ा होता है । सहतूत खाता है, लोग उसे पालते हैं । कुछ दिनों के बाद वह अपने मुँह से 
एक तांत सी छोड़ता है । उसे अपने शरीर पर लपेटता जाता है । वह तार सेंकड़ों गज लम्बा होता है । उसके द्वारा खयय॑ 
बंध जाता है । बाद में उसे गर्म पानी में छोड़ा जाता है, उष्णता से सारे तार वह तोड देता है । आत्मा कोशार ( रेशमी 
किड़े ) के सदश स्वयं अपनी विभावपरिणति के द्वारा कर्म दलिकों का संचय करता है, किन्तु सम्यग्दशन पाकर तप की 
ज्योति लगते ही खय॑ ही कर्मबन्धनों के रेशमी धागे को तोड़कर मुक्त होता है । 


जैन दशन इस चीज में विश्वास नहीं रखता है कि हमारी आत्मा को कम से विमुक्त करने के लिये कोई अद्श्य शक्ति 
आएगी । अनन्त काल तक परमात्मा के नाम पर घूटने टेक कर गिडगिड़ाते रहो । दुनियाँ की कोई दूसरी शक्ति बंधन को 
तोड़ नहीं सकती । आत्मा की सोई हुई अनन्त अनन्त शक्ति जब जाग्रत होती है तब वह खय॑ं ही कर्म जंजीरों को तोड़कर 
मुक्त होता है । 


टीकाकार इस संबंध में भिन्न मत रखते हैं :--उत्तमग्रथच्छेदककी विशिष्टो मुनिर छोकबन्धनं जहाति 
कोशाद्‌ रथनिदाद्‌ अरकील इव अन्न प्रथमतृतीयपादयोरविनिमयो द्वितीयाध्ययनवत्‌ काये: । 
राग द्वेष की ग्रंथि का छेदन करने वाला विशिष्ट उत्तम मुनि लोकबन्धन का त्याग करता है । जैसे रथ की धुरी में से 
कील निकल जाने पर रथ भम्न हो जाता है । उसी प्रकार साधक संसार रूप रथ की कील राग द्वेष को नष्ट कर देता है, इस 
प्रकार वह भवका अंत कर देता है। द्वितीय अध्ययन की भांति यहां भी प्रथम और तृतीय पाद मिल गये हैं । 
प्रोफेसर शुरत्रिग भी लिखते हैं--वाहन के खीले की भांति तुम्दारे दोष संसार के संबंध को बनाये रखते हैँ और 
खीले के निकलते ही रथ की गति बंद हो जाती है । इसी प्रकार पाप हटते ही सांसारिक जीवन समाप्त हो जाता है । 
तम्हा एयं वियाणिय गंथजालं दुक्‍्खं दुह्मवहं छिदिय ठाइ संजमे । 
से हु मुणी दुक्खा विमुश्चद 'धुवं सिर गईं उब्ेह ॥ ४॥ ( प्रत्यन्तरे ) 
अर्थ :--इस प्रकार अभ्यन्तर ग्रंथि जाल को दुःख का हेतु और दुःखरूप जानकर साधक उसका छेदन करता है 
और संयम में स्थित होता है, वही मुनि दुःख से विमुक्त होता है। आयुन्समाप्ति के बाद शाश्वत शिवरूप सिद्ध स्थिति को 
प्राप्त करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


ग। अभाएे जल्यन्तर येथिष्तणने ६:णचुं 3२" जते ६:ण३५ व्वणीने साथ5 तेचुं छेहन 3रे छे जने संय- 
भभा स्थिरता भेणवे छे, ते” भुनि हःणैथी विभुक्त (१२) छोय छे. जायुण्य पूुं थया पढी शाश्रत शिवरूप 
सिदस्‍स्थितिन पाभे छे, 


नवम अध्ययन ३७ 


मिथ्यात्त और कषायों की ग्रंथियाँ ही दुःखों के लिये बद्धमूल हैं और इसे में अपने पुरुषार्थ के द्वारा ही मेद 
सकता हूँ । यह परिज्ञान पाते ही आत्मा संयम में स्थित होता है और संयम की परिणति में लीन मुनि समस्त दुःखों से 
मुक्त हो जाता है । 

दीका +--तस्माद्‌ य एतद्‌ ग्रेथजाल विविधानि लोकबंधनानि विज्ञाय दुःखं दुःखावहं चित्वा संयमे तिष्ठति स 
खल मुनि्दःखाद विमुच्यते । 

अतः जो ग्रंथ जालहूप विविध प्रकार के लोकबंधनों को जानकर दुःख को दुःख का हेतु जानकर संयम में रहता है 
वही साधक दुःख से विमुक्त होता है । 

एव से बुद्धे०॥ गतार्थ 
केतलीपुत्र अहंतर्षिप्रोक्त 
' ॥ इति केतलीपुत्राध्ययन ॥ 


॥ इति अष्टम अध्ययन समाप्त ॥ 


नल -य++>>+०0<+---- 


नवस अध्ययन 
णवम महाकासवज्ञयणं 
महाकाइयप अहेतर्षि भाषित 


जन्म और मृत्यु की परम्परा कर्म के अस्तित्व को सूचित करती है । जब तक कर्म उपस्थित हे तब तक भवमश्रमण 
चालू रहेगा। काय की समाप्ति के लिए कारण को समाप्त करना होगा। संसार रंग मंच पर होने वाली घटनाएं, विचित्रताएं, 
दुःख और त्रास के रोमांचक दृश्य पर्दे के पीछे एक ही सूत्रधार काम कर रहा है, वह है कर्म जब तक कम सत्रधार है । 
भयानक नाटक के दृश्यों को समाप्त करने के लिए सृत्रवार को अलग हटाना होगा । कर्म की फिलोसफी ही प्रस्तुत 
अध्ययन का विषय है । 


जाव जाव जम्म॑ ताव ताव कम्मं, कम्मुणा खलु भो 
पया सिया, समिये उवनिश्चिजर, अवचिज्ञइ 
य, इह महाकासेवेण अरहता इसिणा बुद॒तं ॥ 
अर्थ :--जब तक जन्म है तब तक कर्म है। कर्म से ही प्रजा उत्पन्न होती है । सम्यक्‌ चरित्र के अनुसरण से 
कर्मी! का अपचय होता है और वे सम्पूण क्षय भी हो सकते हैं । महा काइयप अहंतर्षि इस प्रकार बोले : 
गुजराती भाषान्तर :-- 


ये सुधी "नम छे लां सधी 3भे छे, अभेथी ०/ अब्य ठत्पन थाय छे, सभ्य यारिय्यना जबुसरेशुथी $भी 
शिथिव थाय छे जने तेनो संपूर्"ु कय पए थी श्र 8, भदछााश्यप मरूतषि जा अमभाए मो€्या, 

मद्ृर्षि काश्यप एक महत्व पूर्ण सिद्धान्त बताते हैं । जहां तक जन्म की परम्परा है वहां तक कर्म की परम्पार है । 
जन्म और कर्म एक दूसरे पर आधार रखते हैं। कर्म से जन्म है और जन्म लेने पर फिर नए कर्मों का संचय है। अतः 
कर्म-चक्र की गति को रोकने के लिए हमें जन्म-परम्परा को रोकना होगा । 

कर्म-परम्परा को रोकने का प्रमुख साधन सम्यक्‌ चरित्र है। दशन से आत्मा तत्त्व का साक्षात्कार करता है, सम्यक्‌ 
ज्ञान के द्वारा उसकी विशेष स्थिति को समझता है और सम्यक्‌ चरित्र के द्वारा उसके प्रवाह को रोकता है अथवा प्रवाह में 
कमी तो अवश्य लाता है । 

टीका +--यावद्‌ यावज्जन्म तावत्‌ तावत्‌ कम, कमैणा खलु भो प्रजा स्थात्‌, सम्यक्‌ चरिते अनुसृत्यो5पचीय ते- 
5पचीयते च कर्म । 


३८ इसि-भासियाईं 


जब तक जन्म है तब तक कर्म है। कर्म से ही प्रजा होती है। संसार संतति कर्म पर ही आधारित है । सम्यक्‌ 
चरित्र के अनुसरण के द्वारा आत्मा कर्म को शिथिल करता है और नष्ट भी करता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
व्व्यें सुपी ०/नभम छे, था सुधी 3भें छे. मेथी ०/ अब्य थाय छे. संसार संतर्ति $र्भ पर ० जाधारित छे. 
सभ्य यरित्रनुं जगुसरणु अरवाथी जात्मा 3भेने शिथित्ष $री श्र छे खने नष्ट पणु ५री शप्ल छे. 
कम्मुणा खलु भो अप्पहीणेणं पुणरवि आगच्छह 
हत्थच्छेयणाणि, पायच्छेयणाणि, एवं कण्णच्छेयणा णि, 
नकच्छेयणाणि उद्गच्छेयणाणि. जिब्मच्छेयणाणि 
सीसदंडणाणि, मुंडणाणि, उदिण्णेण जीवो कोट्रणाणि 
पिट्ठणाणि, तञ्जणा णि, तालणाणि, वहणाईं, बंक्षणाईं परिकिलेसणाईं ॥ 


अर्थ :---जब तक आत्मा कर्मों से विहीन नहीं होती है, तब तक उसकी भव-परम्परा समाप्त नहीं है । कहीं हाथ 
का छेदन होता है, कहीं पेर काटे जाते हैं, कहीं कान का छेदन होता है, कहीं पर नाक का, कहीं होंठ का, तो कहीं जीभ 
का छेदन होता है। कहीं पर सिर को दंडित किया जाता है, कीं पर मुंडित किया जाता है। कहीं पर उद्दिम जीव 
कूटे जाते हैं, कहीं पर किसी प्राणी को पीटा जा रहा है, तो कहीं उमक्रा तजन किया जा रहा है, कहीं पर कोई ताडना दे 
रहा है, कहीं पर प्राणियों का वध होता है, कहीं पर बंधनों में जकडा जा रहा है, कहीं पर चारों ओर से उसे परिक्केश 
दिया जा रहा है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


“्व्यँ सुधी जात्मा 3मेथी 9250२ पामतो नथी त्यां सुधी तेनी लष-परंपर। समाप्त थती नथी. अयां५ 
७थनुं छेध्न थाय छे, तो अयांव पथ पवार जावे छे; अयां5 डन $पाय छे तो अयांड ना$, अयारे४ छोडी, तो 
अयारे४ ७भ अपाय छे, अ्यांयथ भाथाने ६३ जापवाभां जावे छे तो ज्यांड तेने भुडित अरवाभा जावे छे, 0४३ स्थणे 
363 खबने पूटवा्भा जावे छे, ते 9४५० ग्याओ प्रे्श आणीने भार भारवाभां जाये छे, तो अ्यांग तेनुं १०४न अरवाभां 
जावे छे, थ्यां5 तेने भार भणे छे तो ४६ स्थणे आरणीमोनो वध इरवाभां जावे छे, तो ज्यांथ तेने जंघनभां 
"अड्वामा जावे छे, तो श्रोध्स्थणे तेने जारे जाखुथी घणुं ०/ ६:७५ ( परि3क्षश ) जापवामां जावे छे, 

टीका +--कमेणा खलु भो अपरिहीनेन पुनराये हस्तादिच्छेदनानि शीर्षदण्डनानि आगच्छति जीवः उदीरेण तु 
कमैणा कुट्टणाणीव्यादि । 

कम और उसकी उदीरणा से आत्मा हस्तच्छेदनादि दुःखों का अनुभव करता है । 
गुजराती भाषान्तर ।-- 

$मभे जने तेनी 3दीरणाथी जात्मा छाथनों 8०७६ बणेरे ६:भोनो जयुक्षव $रे छे. 

जब तक जन्म है तब तक कमै-परम्परा है। जो आत्मा कर्म-परम्परा को छिन्न किए वगैर मरता है, उसे पुनः 
संसार में आन! ही पडता है। जन्म लेने के बाद उसके भाग्य में दुःख ही दुःख है । यह संसार जीता-जागता नरक है । 
कहीं पर किसी को मारा जा रहा है । कहीं मारना है, कहीं ताडना है, कहीं वध है और कहीं बंधन है । यही दुनियां का 
चित्र है। दो राष्ट्रों के स्वार्थ आपस में टकराते हैं । उस संघर्ष में से युद्ध की ज्वाला फूट निकलती है । हजारों सैनिक 
हजारों नागरिक उस ज्वाला में जल जाते हैं । श्नों के द्वारा किसी का हाथ कट जाता है, किसी का पर कट जाता है, 
कोई कराहता है और कोई चिह्ाता है। युद्ध के ऐसे छोटे छोटे नक्शे तो रोज ही देखने को मिल जाते हैं । अर्थात्‌ जब 
तक कर्म है तब तक दुःख मौजूद है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

वब्यों सुधी ०/न्‍म छे थां सुधी 3भेद्री प२+भप२ छे; ० खात्माजी 3भे पर२पराने क्षीणु[ 3र्या १०२ 
भत्यु पाभे छे तेने इरीथी संसारभां जावपुं ०४ पड़े छे. नम क्षीपा पछी खेना साभ्यमभां ६:ण छे. ज। संसार 
छबते ब्वगतेी। नर$ छे, अयां5 ओ्ने भारी नाणवामां खाब्यों छे; अ्यांड भारवानुं, क्षव्पानुं, जांघवाजु 


नवम अध्ययन ३९, 


जने अ्यां3 जंघ छे, जा०/ इनियायु चित्र छे, थे राष्ट्रीना स्वाथने जातर जअंध्रोजं६२ घड़े छ ते संघपभांथी युनी 
ब््वाण पट्टी नी०णे छे. छब्बरे सैनिद्नो भने छब्बरों नागरिष्ठो ते ब्व्वाणाभां छोभाएँ जय छे, शखोने क्षीपे ह्धना 
७५ अपार्श व्वय छे, फ्र्धना पण अपार्श व्वय4 छे, इणुसे छे जने फर्श शमी पाईे छे, युद्धना जावा नाना नाना 
न$शाओ ते शे%# ब्येबा भगे छे, जर्थात्‌ न्यां स॒ुपी 3र्म छे लां स॒धी ६:ण छे ० ने छे, ( भोर६ छ ). 
अंडबंधणकई बंधणाईं, त्रियलबंधणाणि, जावजीवबंधणाणि, 
नियलजुयल संकोडण-मोडणाइईं हिययुप्पाडणाईं दसणुप्पाडणाई, 
उल्लंवणाईं ओलेंबणाई घेसणाईं पीलणाइं सीहपुच्छणाईं कडग्गिदाहणाईं, 
भत्तपाणनिरोहणाईं दोगद्चाईं दोभत्ताइं दोमणसाइं ॥ 
अर्थ :--धंखला और बेडी के बन्चन, यावजीवन के बन्धन, युगल रूप में शृत्र्ा में जकडे, संकोचन मोडन आदि 
कष्ट, कहीं हृदय उखाडे जा रहे हैं, कहीं, किसी के दांत उखाडे जा रहे हैँ । कहीं पर किसी व्रक्ष की शाखाओं से बांधा जा 
रहा है, कहीं पर किसी को श्रेंखला से बांध कर ऊपर लटकाया जा रहा है। कहीं किसी को घसीटा जा रहा है, कहीं पर 
किसी का घोलन हो रहा है, कहीं पर पीडन किया जा रहा है| कहीं पर सींग को पूंछ से बांध कर चमडी उधेडी जा रही है । 
कहीं पर कटामिदाह हो रहा है, कहीं पर भोजन और पानी नहीं दिया जा रहा है। कोई दरिद्रता के दुःख से पीडित हैं । 
कोई भोजन के अभाव से या अभोज्य भोजन से दुःखी हैं । कोई दुर्मन है, दिन रात आर्थिक या पारिवारिक कठिनाइयों से 
हमेशा चिंतित रहते हैं । 
सांइण खने मेहीना जंघन, यावष्रीवतना जंघनो, युगव शपभां शणवाभां २5९।येथो, इशावुं संप्रेयावु 
दुटवुं पणेरे ६:७५, अयां5 €ध्य जाथी $4 ०४ रहा छे, उथा5 को्ना धांत पाउवा्भा जाषी रहा छे, अयां५ ऊोर्ध 
वृक्षती ७।णीथी जंघाए रद्ी छे, ४यांड क्रो्नां सां॥णीथी जांघीने 3५२ क्षट्आवी रद्या छे अयां5 होर्ध ने घसं७।१र्ध 
रही छे, ब्यांड घोर ने भार भाराए रहो छे, ब्यांड शर्ध पर जणादार थर्ध रही छे, अयांड जागण शिगडाने थुछ॥ी 
जांघी याभरी 3तरचार्श रढी छे. तो अयां3 घोर जशि६।७ 4४ रहो छे, प्रर्श ०्/श्याजे जनपाणी पु जपाता नथी. 
हेर्ठ घरिद्रताना ६:णथी पी॥य छे, फोर्ण सनना जनभाषथी मगर मणुगभता जनथ्री हुःणी थर्श रह्या छे, शरण 
जार्थी५ 5 पारिवारि: जापत्ति जोथी ७भेशा थितित छे. 
यहां दुःख पूर्ण बिभीषिकामय संसार का नम्म-चित्र दिया गया है । चारों ओर दुःख की ओर अशान्ति की लपें हैं । 
बहुत से प्राणी मात्र की करता से पीड़ित हैं । कोई आर्थिक बिन्ताओं से पीडित हें, कोई दारिद्य की अभि से झुलसे जा 
रहे हैं । कोई आर्थिक कथ्ट से युक्त हैं तो पारिवारिक समस्याओं में उलझे रहते हैं। लाखों की सम्पत्ति होने पर भी 
पारिवारिक समस्याएं मानव को अशान्त बनाए रखती हैं । 
टीका :--भन्‍दु इति झंखला तया बन्धनानि निगडबन्धनानि सिंहपुच्छनानित्ति श्रीअभयदेवेन ओपपातिकवृत्तो 
मेहनत्रोटनमिति व्याख्यातानि कडग्गिदाहणाइंति कटऊ्रेन चेष्टितुं प्रदीपन इति दशाश्रुतस्कंचचुराणिः दोष कटये केवल 
दुःखानि प्रत्यनुभवमानो जीवो संसारसागरं अनुपरिवतेते ॥ 
अर्थात्‌ अन्दु शृंखला से बांधा जाना निबिड बन्धन । सिंह पुच्छनानि की औषपपातिक सूत्र की टीका में आचाय 
अभयदेव मेहणत्रोटन॑” के रूप में व्याख्या करते हैँ । कडीग्गिदाह से मतलब है कटक से बांघने के लिए प्रदीम्त करना ।”” 
दशाश्रुतस्कंधचूर्णि । शेष सभी सरल है। केवल दुःख का अनुभव करता हुआ आत्मा संसार-सागर में भठकता है। 
“सिंह-पुच्छणाइं” का एक अर्थ यह होता है, सींग को पूंछ से बांध कर उसकी चमड़ी उधेड़ना । दूसरा अर्थ यह भी 
होता है कि किसी आदमी के गर्दन के पिछले भाग की चमडी उतार कर सिंह की पूंछ की आकृति में लटकाया जाता है । 
कटाप्ति बांस के दो भागों को मिलाकर जलाना कटामि कहलाता है, कि दूसरा अर्थ होता कट नामक घास में लपेट कर 
आंदमी को जला डालना कटाप्नमि कहलाता है । 
भाउमरणाइईं भदणिमरणाईं पुत्तमरणाई धूयम रणाईं 
भज्ञम रणाईं अण्णाणि य सयणसित्त- 
बंघुवरगमरणाई तेसिं च ण॑ दोगबाई दोभाईं 
दोमणस्साई अप्पियसंवासाइं पियविप्पओगाई 
हीलणाईं सखिसणाईं गरहणाईं पव्वहणाई 


४० इसि-भासियाई 


परिभवणाई, आगइुणाइं, अण्णयराइं, च दुक्खदोम णस्साई 
पदच्मणुमवमाणा अणाइये अणवरग्गं दीहमद्धं चाउरंतसंसारसागरं अणुपरियददंति 
भाई की रत्यु, बदन की मृत्यु, पुन्न पुत्री पत्नी की मृत्यु, और दूसरे खजन परिजन की मृत्यु या उनका दारिव्य, 
दुर्भोजन, उनकी मानसिक चिन्ताएं, अप्रिय का संयोग और प्रिय का वियोग, अपमान, घृणा और पराजय तथा और भी 
अनेक दुःख दुश्विन्ताओं का अनुभव करते हुए आत्मा अनादि, अनन्त, दीघ मागेशील चातुरन्त संसार सागर में 
परिभ्रमण वरते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
भा, गहन, ५०, पुत्री, पति, पली वणेरेनुं भरणु ने जीव्व २१%नो परि०्श्नोनुं भरणु अथवा तेभचुं 
६रिद्र4, भानसि४ थिन्‍्ताओ, जभ्ियनो संयोग जने अियवस्तुनों वियोग, जपभान, घुणु। खने पराष्श्य तथा वध 
खने; ६:ण जराण यिन्‍्ताजीनो सचुमव उ२ता जनाईि, जनंत थीर, मभ'जशीक्ष संसार ३५ी सागरभां सात्मा 
१रि्रभण ५$रे छे 


कम्मुणा पहीणेणं खलु भो जीवा नो आगच्छिहिति 
हत्थच्छेयणाणि ताईं चेव भाणियव्वाईं जाब 
संसारकंतारं विशेवरृत्ता सिरे मयर-मरूय-मक्खय- 
मव्वाबाहमपुणरावत्त सासयं ठाणमब्भुवगया चिट्ठंति । 
अर्थ :--कर्महीन आत्मा संसार में पुनः नहीं आती है। हस्तच्छेदनादि उपयुक्त दुःख उनके लिए समाप्त हो जाते हैं । 
वे संसार के बीहढ बन को पार कर शिव, अचल अरुज, अक्षय, अव्याबाघ, पुनरागमन रहित और शाश्वत स्थान को पा 
लेते हैं । 
अमेहीन जात्मा संसारभा इरीथी जावतो नथी, ७स्त छेध्नाहईि 3१२ 3छेक्ा ६:ण तेने भारे समाप्ष 4र्ध व्वय छे, 
ते संसार३पी लयं$२ प्य्गक्षने पार उरीने शिव, खयक्ष, ज३०४, जक्षुय, जव्यागाघ, पुनशागभभन रहित जने 
शाशित स्थानने प्राप्त 3रे छे. 
कम्ममूलमनिव्वाणं संसारे सब्वदेहिणं । 
कम्ममूलाई दुक्खाई कम्ममूले च जम्मणे ॥ 
अर्थ :--संसार के समस्त देह-धारियों का भव-श्रमण कर्म जन्य है । समस्त दुःखों की जड कर्म है और जन्म 
भी कर्म मूल हे । 
संसारना समस्त देछचघारियोना भवश्रभणुनुं ठ+मस्थान 3र्भ छे, सभस्त 8ःणभीनी ०३ (भूण ) 3भें छे; 
खने “नम पशु 3भेनुं ०” भूण छे. 
जब तक लौह पिंड में अप्नि तत्त्व है तव तक उसे घन का प्रहार सहना ही पढेगा । जब तक कर्म हे तब तक 
अशान्ति के प्रह्दार आत्मा को सहने ही पडेंगे। जब तक आत्मा पर राग और द्वेष की चिकनाहट रहेगी, तब तक कर्म रज 
उससे अवश्य ही चिपकेगी । बाजार में धूल उडती है तो नए कपडों पर भी लगती है और पुराने ल्िग्य कपड़े पर भी 
चिपकती है। परन्तु नए कपडे पर लगी मिद्वटी शीघ्र ही दूर हो सकती है। जब कि चिकनाहट वाले कपडे की रज बिना 
साबुन और पानी के दूर नहीं हो सकती । इसी प्रकार योग रूप हवा से कर्म धूल उडती है, किंतु आत्मा पर कषाय की 
चिकनाहट होने पर वह .मजबूती से चिपकी रहती है और कषाय की चिकाश रहित आत्मा पर कर्म रज अधिक ठद्दरती नहीं 
है, किन्तु सकषाय आत्मा कर्म से वेष्टित हो कर संसार में भव-परम्परा बढाती है । 


क्षाचाये उमास्वाति कहते हैं :--- 
सकषायतस्वाज्वीवकर्मणो योग्यान्‌ पुढुलानादत्ते संबन्धः ।-तस्वार्थ अभ, ८ सू. २ और ३ 
सकषाय परिणति से आत्मा कर्म योग्य पुद्दलों को ग्रहण करता है वह बन्ध है । 


संसारसंतई्मूल पुण्णं पा पुरेकर्ड । 
पुणणपावनि रोहाय सम्म॑ संपरिव्वए ॥ २॥ 


मनंचम अध्ययन छ्रै 


अर्थ :--पूर्व कृत पुण्य और पाप संसार संतति के मूल है। पुण्य और पाप के निरोध के लिए साधक सम्यक्‌ 
प्रकार से विचरे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
पूर्व अरेक्षा पुएय ब्यने पाप संसार संततिना मूण छे, पुएय खने पापना मटडाव भार साथरे सम्यई्‌ 
अ्भ२थी (वियरवुं “्वेर्ध थे, 
पुण्य और पाप दोनों बन्ध-हेतुक हैं । क्योंकि, दोनों आश्रव हैं । वाचक मुख्य उमाखाति भी कहते हैं: -- 
स आश्रवः शुभः पृण्यस्य, 
अशुभः पापस्थ ॥-तच्त्वार्थ क, ६ सू. २, ४ 
पुण्य और पाप दोनों आश्रव हैं । एक झुम है, और दूसरा अशुभ । एक सोने की बेडी है, और दूसरा लोहे की । 
बन्धन दोनों में हे । एक से खर्गीय सुषभा मिल सकती है, पर शाश्वत शान्ति नहीं । यात्री बन से पार होता है, महकते 
गुलाब उसके मन को सुरभित बना देते हैं, कांटे पेर में चुभ कई तन और मन को दुःखित बना सकते हैं। कांटों में तन 
उलझता है, तो फूलों में मन उलझता है । दोनों उलझन ही हैं और दोनों उलझनें पथ के बन्धन ही हैं । दोनों ही लक्ष्य 
से दूर हैं। फूलों से सुगन्‍्ध भले ही मिल जाय किन्तु मंजिल को निक्रट लाने में तो वह असमर्थ ही है । लक्ष्य का साधक 
यात्री जितना ही शूल से बचेगा उतना ही या उससे भी अधिक फूल भी बचेगा, क्योंकि शूल की चुभन थोडी ही देर 
रोकती है, किन्तु फूल की सौरभ मन को बांध लेती है और मन का बन्धन तन के बन्धन से अधिक मजबूत होता है । 


अतः पुण्य और पाप दोनों बन्धन ही हैं, वे चाहे फूल के हों या शल के । मोक्षमाग में दोनों ही बाधक है । साधक 

को दोनों ही बन्धन तोड फेंकना है । 
पुणणपावस्स आयाणे परिभोगे यावि देहिणं । 
संतई-भोग-पाउग्गं पुणणं पा सर्यकर्ड ॥ ३॥ 

अर्थ :--देहधारी आत्मा को पुण्य पाप के आदान-प्रहण और परिभोग में योग्य वस्तुओं की परम्परा प्राप्त होती है, 
किन्तु वह खक्कत पुण्य और पाप के फल ख्प है । 
गुजराती भाषान्तर १-- 

देड्घारी जात्माने पुएव पापना जाधन, अछणू, जने 3प्मोगमां सयोग्य बरतुणोनी परपर। आप्त थाय 
छे, ५३० ते ५एय खजने पापना इक्षर्वरूप छे. 

पुण्य और पाप के विपाक रूप में प्राणी को शुभ या अशुभ वस्तुओं की प्राप्ति होती है | किन्तु पुण्य के मीठे स्वादु 
फलों के भोग के समय उसका अहं बोलता है, कि में ने अपने श्रम की बुन्दों के बदले इसे पाया है । दूसरे को इसे छिनने का 
क्या अधिकार है? यदि किसी मुकदमे में सफलता मिल जाएगी तो कहेगा कि मेरी बुद्धि से सफलता प्राप्त हुईं है । 
किन्तु यदि हार मिलती है तो वह वकील को दोष देगा, गवाह की गछती निकालेगा या फिर भगवान के मस्तक पर 
पाप थोपेगा । 

जेन दशन मानव को सखावलम्बन का संदेश देता हे । संतति और सम्पत्ति के लिए भिखारी बन कर क्‍यों किसी के 
सामने गिडगिडाता है, क्‍यों हाथ फैलाता है, तेरा पुण्य कोष भरा होगा तो मिलेगा ही। दूसरी ओर दशेन की यह देन 
मानव के दिमाग से अहं का नशा मी दूर करता है। तेरे पुण्य का यह कल्पत्रृक्ष तुझे मीठे फल दे रहा है। तेरा अपना 
कुछ नहीं, यदि पुण्य का कल्पव्ृक्ष सूख गया तो सब कुछ समाप्त है । अतः इसे सेवा के जल से सिंचन करता जा । 

दूसरी ओर अशुभोदय के समय मानव बुरी तरह से छटपटाता है और अश्लुनमोदय जिस निमित्त आगे आता है, 
आत्मा उसी निमित्त पर झपटता है, आक्रोश करता है ओर चीखता-चिछ्लाता है। उस निमित्त को दुःख का मूल मान 
कर समाप्त करने की चेष्टा करता है । किन्तु कर्मवाद कहता हे कि जिस विष फल से तू भागना चाहता है उसके बीज 
एक दिन तेरी आत्मा ने बोए थे । फिर दूसरे पर रोष और दोष क्‍यों ? 


संवरो निज्ञरा चेव पुण्ण-पावविणासण्ण । 
संबरं निज्ञरं चेव सब्वहो सम्ममायरे ॥ ४ ॥ 


४२ इसि-भासियाईं 


अर्थ ः--संवर और निजरा पुण्य-पाप के विनाशक हैं । अतः साधक संवर और निजरा का सम्यक्‌ प्रकार से 
आचरण करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
संबर जने नि०/र पुएय-पापना विनाशहरता छे, तेथी साध संबर जने निव्श्शनी सारी रीते जाराधना 
$२वी «नेर्णश ». 
आत्मा को कर्म से मुक्त करना है । उसके लिए आगम में सुन्दर रूपक दिया है। जीवन एक सरोवर है, जिसमें 
पुण्य और पाप का कटु, मधुर जल भरा है | उसे जल से खाली करना है । किन्तु जब तक उस जल आगमन के द्वार 
खुले हैं तब तक तालाब नहीं सूखेगा । आगम उसको सुखाने का तरीका बताता है । 
जहा महातलायस्स सन्निरुद्े जलागमे । 
उस्सिचणाए तवेणाए कम्मेण सोसणा भवे ॥-उत्तरा० अ० ३२ गा. ५ 
जैसे महान तालाब की मोरियां बन्द कर दी जायें और बाद में उसका पानी उलीचा जाय और ताप की व्यवस्था की 
जाय तो वह महा तालाब भी सूख जाएगा । आत्मा तालाब में पुण्य पाप का आश्रव आगमन का द्वार रोकना संवर है 
और उसके बाद पानी का उलीचना निजरा है । 
संवर की एक सुन्दर परिभाषा द्रव्य-संग्रद्द में मिलती है । वहां संवर के दो रूप बताए गए हें---एक भाव-संवर, 
और दूसरा द्रव्य-संवर । 
चेदणपरिणामों जो कम्मासवरोहणे हेड । 
सो भाव-संवरों खलु दृष्घासव-रोहणे भण्णो ॥ -द्रग्यसंग्रह गा० ३४ 
कर्मों के आश्रव को रोकने में सक्षम आत्मा का चेतन परिणाम भाव-संवर है । और द्रब्याश्रव को रोकने वाला 
द्रव्य-संवर है । निजेरा के भी दो रूप बताए हैं :--- 
जह कालेण तवेण्यमुत्तरसंकम्म-पुर्गल जेणं । 
भावेण सडदि णेया तस्सडणं चेदिनिज्जरा दुविहा ॥ -द्रब्यसंग्रह ३६ 
आत्मा का वह भाव, निजरा है, जिसके द्वारा कर्म-पुद्रल फल देकर नष्ट हो जाते हैं। और यथा काल से अथवा तप 
के द्वारा कर्म-पुदलों का आत्मा से पृथक्रण होना द्रव्य-निजरा है। आत्मा की वह विश्ुद्ध भाव धारा जिसके द्वारा कर्म 
परमाणु आत्मा से पृथक होते हैं वह भाव-निजरा है। द्र॒व्य-निजरा के भी दो प्रकार हैं--प्रथम कर्म जितनी स्थिति के 
साथ बंधा है उसकी स्थिति क्षय होने पर वे कर्म आत्मा से प्थक्‌ होते ही हैं यह यथाकाल निजरा कहलाती है । 
तथा तप के द्वारा कर्म को उदीर्ण करके उन्हें स्थिति के पहले प्रदेशोदय के द्वारा भोग कर नाश कर देना दूसरे 
प्रकार की निजरा है । 
मिच्छत्त अनियत्ती य पमाओ यावि णेगहा | 
कसाया चेव जोगाय कम्मादाणस्स कारण ॥ ५॥ 
अर्थ :--मिथ्यात्व, अनिशृत्ति, अनेक ( पंच ) प्रकार का प्रमाद, कषाय और योग कर्म ग्रहण करने के कारण हैं । 
जिन निमित्तों को पाकर आत्मा कर्म ग्रहण करता है वे पांच हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
मिथ्यात्व, जनिषत्ति, जने॥ पाय अड्भारना अमा६, अपाय खने योग $भ जाववाना डरे छे, ०? निभित्तोने 
क्षीघे जात्मा 3भेनुं अछए 3रे छे ते पांय छे. (पांय निभित्तोन थ्षीघि खात्माने $भे क्षणे छे ) 
तत्वार्थसृत्र में आचाये उमाखाति कहते हैं :--- 
मिथ्यादशनाविरतप्रमादकाषाययोगबन्धहेतवः ॥ 
-तस्वार्थसूत्र भर. ८ सू. १ 
आत्मा से कर्म को बन्ध होने में ये पांच मुख्य द्वेतु हैं | इन्हें पंच आश्रव भी कहा जाता है। 


नंवम अध्ययन हरे 


सिथ्यात्व :--व्यवद्दार में सत्य, देव, गुरु, धर्म पर श्रद्धा का श्रम अभाव, असद्‌, देव, गुरु और अधर्म पर 
श्रद्धा मिथ्या तत्त्व हैं। दाशनिक दृष्टि से नव तत्त्वों पर यथार्थ श्रद्धा का अभाव या उनको विपरीत रूप में देखना मिथ्यात्व 
है | किसी पदार्थ को एकान्त नित्य या अनितद्य मानना भी मिथ्यात्व है। वस्तु के अनन्त धर्मो में से किसी विशेष धर्म को 
सखीकार करके शेष धर्मों अपलाप करना भी मिथ्यात्व है । व्यवहार और निश्चय आदि नयों में से एक को ही सत्य मान 
कर दूसरे का विरोध करना मिथ्यात्व हे । निश्चय दृष्टि से आत्मा की शुद्ध खभाव-दशा से हट कर विभाव-दशा में रमण 
करना मिथ्यात्व है । 
अनिवृत्ति :--इसे अन्त या अविरति भी कहते हैं । हिंसा, असत्य आदि में जाती हुई आत्मा-प्रदृत्ति का निराध- 
व्रत है । इसका अभाव व्यावहारिक दृष्टि से अब्रत है। निश्चय दृष्टि से अन्तरात्म वृत्ति में अरति पाकर बहिरात्मक प्रवृत्ति में 
जाना अव्रत है। 
प्रमाद्‌ :--मद विषयादि से प्रेरित होकर मूल गुण एवं उत्तर गुणों में अतिचार लगना व्यवहार प्रमाद है । निश्चय 
दृष्टि में आत्मा के अप्रमाद रूप शुद्ध भाव से चलित द्वोना प्रमाद है । 
कषाय :--जिनके द्वारा भव-परम्परा की वृद्धि होती है ऐसे क्रोधादि विकार व्यवहार कषाय हैं। निश्चय दृष्टि में 
आत्मा के प्रशान्त रूप में क्षोभ की लहर पैदा होना कषाय है । 
योग :--मन वचन और काया की चंचलता योग कहलाती है । नेश्वयिक दृष्टि से आत्मा में परिस्पंद होना 
ही योग है । 
मिथ्यात्व के पांच या पदच्चीस भेद हैं । व्रत के १२ मेद हैं । प्रमाद के ५ कषाय के चार और योग के तीन भेद हैं। 
विस्तृत व्याख्या के लिये अन्य ग्रंथों का अवलोकन करें । 
जहा अंडे जहा बीए, तहा कम्म सरीरिणं। 
संताणे चेव भोगे य नाणावन्नत्तसिच्छइ ॥ ६॥ 
अर्थ ;--जैसा अंडा होता है वेसा ही पक्षी भी होता है। जेसा बीज होगा वैसा ही बृत्त होगा। इसी प्रकार जैसे 
कर्म होंगे आत्मा को वेसी शरीर मिलेगी । कर्म के ही कारण सनन्‍्तति में और भोग में नानात्व देखा जाता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
०घुं ३ ढोय छे तेवु ०४ पक्की पणु छोय छे, ब्बु जी० ढशे तेवु ०/ ज३ थे, ते०्/ अभाणे करवा $भें 
७श, तेना अभाएँ सात्माने शरीरनी आरत्ति थशे, $भने थी ०४ संततिभां जने झ्ोजमां नानात्व ब्लेबा भणे छे. 
संसार विरुपता और विविधता का जीता-जागता रूप है | एक ही मां के दो लडकों में साम्य नहीं पाया जाता। 
कोई बुद्धिमान है तो कोई मूखे है। इस विविधता का उत्तर वैदिक दशन ईश्वर में देता है, कि ईश्वर की इच्छा ही इस 
विविधता का कारण है। जेन दशन इसका ठीक ठीक उत्तर देता है, कि मयूर के अंडे से मयूर ही जन्म लेता है। आम 
की गुठली से आम ही पेदा होता है । इसी प्रकार जेसा कर्म होगा उसी के अनुरूप देहधारियों के भोग होते हैं । यह 
विविधता और विचित्रता आत्मा के पूर्वापार्जित शुभाशुभ कर्म पर आधारित है । 
निव्वत्ती घीरिये चेव, संकप्पे य अणेगहा | 
नाणावण्णवियकर्स दारमेयं हि कम्मुणो ॥ ७॥ 
अर्थ :--निद्गत्ति, रचना, पुरुषार्थ, अनेकविध संकल्प, नाना प्रकार के वर्षा और वितक्कों का द्वार-कर्म है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

निरत्ति, स्थना, पुरुषाथ, मने४॥विष सं४८प, विविध अआरना वर्णा जने ह:भोना &२ अभे छे. 

दर व्यक्ति की रचना, शक्ति और संकल्प प्थक्‌ पथक्‌ हैं। यह सूज्त्रयी ही नव सजन का केन्द्र है । आत्मा के 
जैसे संकल्प होंगे उसी दिशा में उसका शक्ति-प्रवाह भी बहता है| संकल्प और शक्ति ही मानव बनता है। सत्‌ संकल्प 
और शक्ति सत्प्रयोग मानव को सत्‌ रूप में ढालता है। आत्मा का संकलहर बल ही तो था कि महावीर बन सके । आत्मा 
सत्‌ संकल्प करता है तो वीये शक्ति उसकी सहचारिणी बनती है और वही शक्ति मानव को मद्दामानव बना सकती है । 


४७४ इसि-भासियाई 


असद्‌ संकल्प और असत्‌ शक्ति मानव को दानव बना सकती है । रावण को रावण बनाने वाले उसके दुस्संकल्प ही तो थे । 
संकल्प का छोटा-सा बीज-शक्ति का जल पाकर एक दिन विराट्र वृक्ष बनता है। आत्मा भुलक्कड माली है जो बीज डालकर 
भूल जाता है । किन्तु जब वे वृक्ष का रुप लेते हैं तब उसे प्रतिबोध होता है । आत्मा प्रतिक्षण असंड्य बीज डाल रहा 
है । प्रतिक्षण सावधान रहे कि खेत में बुरे बीज न पड जायें, अन्यथा वे ऊग के ही रहेंगे । 

आत्मा के हर संकल्प में अनन्त बल है। जैसे हमारे संकल्प हैं वेसे ही हम बनेंगे । “यो यच्छुद्ध: स एव सः” । 

अतः अपनी चेतना जागृत रखे । कहीं असत्संकल्प हमारे मन में बेठ न जावें । दुनियां में वर्णों की वितर्कों की, दूसरे 
शब्दों में आकृति और प्रकृति की विषमता ही संकल्पों पर आधारित है। दाशेनिक भाषा में सत्संकल्प के द्वारा शुभ कर्म 
एकत्र होता है और वे ही कर्म आत्मा, को झुभ या अशुभ रूप आक्ृति और प्रकृति प्रदान करते हैं । 


एस एवं विवण्णासरों संवुडो संवुडो पुणो । 
कमसो संवरो नेओ देस-सब्वविकष्पिओ ॥ <-॥ 
अर्थ ;--यही आत्मा का विपन्न रूप-विभाव दशा है, अतः साधक पुनः पुनः संबृत्त बन आत्मा को पाप से संश्रृत 
करना ही देश और सर्वतः संबर है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

जा? जात्मानु शु>ू स्व३५ छे; विभाव ६श। छे; तेथी साथ ॥री #रीने सावध जनीने पापने पोताथी 
हर राणे ते ८४ देश जने सर्व संबर छे. 

प्रस्तुत गाथा में संवर तत्त्व का निरूपण किया गया है। असत्संकलपों के द्वारा आत्मा विद्वूप रूप बनता है । यह 
विभाग दशा आत्मा का शुद्ध रूप नष्ट करती है । अतः साधक अपने को असत्संकल्पों से समेटे । मिथ्या विचारों से समेटे । 
कषाय और वासना से आत्मा को संब्रत्त बनाए। जेसे कछुआ अपने पर आघात होते देखता है तो अपने को संग्रत कर 
लेता है। गदेन और पेरों को समेट लेता है । फिर कोई मी शत्रु उस पर प्रहार नहीं कर सकता है । इसी प्रकार आत्मा 
भी जहां अपनी खभाव दशा का हनन देखे वहां अपने को समेट ले । यही समेटना संवर कहलाता है। जो कि देश और 
सब दो भेदों में विभक्त है । खिन्नाव परिणति से आंशिक रूप में हटना देश संवर है। और सब संवर रूप चारित्र यथाकाल 
कहलाता है जिसमें किसी प्रकार के कर्म का बन्धन नहीं होता है। दूसरी व्याख्या के अनुसार शेलेशीकरण सब संवर रूप 
चारित्र है। आत्मा की वह नियुकंप अवस्था जिसमें समस्त राग द्वेष प्रेरित आत्मा के स्पंदन ( भावक्रिया ) रुक जाते हैं. 
साथ ही योग जनित द्रव्य क्रिया भी रुक जाती है और आत्मा अपना शुद्ध रुप प्राप्त कर कर्म रहित हो जाता है । 

सोपायाणा निरादाणा विपाकेयरसंजुया । 
उवक्रमेण तवसा निज्ञरा जायण सया ॥ ९॥ 

अर्थ ;--आत्मा की भिन्न रूपों से कर्मों की निजरा करता है । कमी वह निजेरा उपादान सहित होती है, कभी नए 
कर्मों के अग्रहण मूलक़ होती है । कभी वह विपाकोदय के साथ होती है तो कभी केवल प्रदेशोदय वा हैं और कभी 
उपक्रम सहित तप से भी निजेरा होती है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

जात्मा थ्वुद्ध बुध ३पोथी अमीनी नि०/२ 3रे छे, अथारे४ ते निग्श्स ठपाध्चन साथे छहोय छे, अयारेड नवा 
पर्भा जटद्रववाना इपभां छोय छे, तो अ्यारेड ते विषाइना ठध्यनी साथे छोय छे तो उयारे४ 25१ अध्ेशनो 8६4- 
बाणी छोय छे, जने आ्यारेड४ 3१४) साथे तपथी पणु नि०/२। थाय छे, 

अहदतर्षि संवर तत्व के निरूपण के बाद निजरा तत्त्व की व्याख्या कर रहे हैं । कर्म प्रदेशों का रसहीन होकर आत्मा 
से प्रथर्‌ द्वो जाना निजरा है, उसके अनेक प्रकार हैं । प्रथम निजेरा वह है जिसमें मूल हेतु को ग्रहण किया गया है । जिसमें 
निजरा के रहस्य को समझा है और उसके प्राप्त किए जाने वाले साध्य मोक्ष का निश्चय किया गया है। कर्म के आगमन के 
हेतुभूत मिथ्यात्व मोह रूप कर्म की निजरा सोपादाना निजरा है। निजरा का दूसरा प्रकार है निरादाना भर्थात्‌ जिसमें 
निजरा का मूल हेतु ग्रहीत नहीं है, जिसमें भव-परम्परा की समाप्ति का ध्येय नहीं ऐसे बाल आदि के द्वारा होने वाली 
निजेरा निरादाना है। दूसरे शब्दों में सोपादाना निजेरा सकाम निजरा है और निरादाना निजेरा अकाम निजरा। 


नवम अध्ययन ४५ 


अथवा निरादाना का एक अर्थ यह भी हो सकता है कि आत्मा एक बार जिस कर्म की निजेरा करे उसे भविष्य में 
' कमी ग्रहण न करे नह भी कर्म के अग्रहण मूलक निरादाना निजरा है । 
विपाकेतर संयुता आत्मा जिन कम प्रदेशों के विपाकानुभव रसानुभव छोडता है । वे विपाकोदय वाले कर्म प्रदेश और 
उनका निजरा सविपाका निजैरा है । 
आत्मा कुछ कर्म प्रदेशों का अद्यन्त रसानुभव करके त्यागता है । वह प्रदेशोदय कहलाता है। उदाहरण के तौर पर 
क्वोरोफॉर्म सुंघा कर ऑपरेशन किया जाता है । उस समय वेदना अल्यल्प होती है वह वेदनीय कर्म का प्रदेशोदय है । 
ऐसी निजरा अविपाका निजरा कहलाती है । उपक्रम और तप के द्वारा भी निजरा होती है । उपक्रम के अनेक अर्थ है। 
बीज बोने के लिए की जाने वाली क्षेत्र शुद्धि पूर्व तैयारी उपक्रम है। आयु का टूटना भी उपक्रम है। सम्यक्‌ बीज बोने 
के लिए मिथ्यात्व मोह की निजरा उपक्रम निजरा । अन्य अर्थ ये आयुभीग होने पर कर्मी को आत्मा भोग करके क्षय करता 
है वह भी सोपक्रमिक निजरा है आभ्यंतर और बाह्य तप जिन कर्मों को रस विहीन करते हैं वह तपाजन्य निजरा है । 
तपाजन्य निजरा को बताते हुए अहंतर्षि गाथा बोलते हैं :-- 
संतत बंधए कम्म निज्ञरेद य संततं। 
संसारगोयरो जीवो विसेसो उ तवो मओ ॥ १० ॥ 
अर्थ :---संसारी आत्मा प्रतिक्षण कर्म बांध रहा है और प्रतिक्षण कर्मा की निजरा भी कर रहा है, किन्तु तप से 
होने वाली निजरा ही विशेष है । 


गुजराती भाषान्तर :+-- 


संसारी गात्मा क्षण एऐ 3भेनुं णंघत णांची रह्चो छे जने #णे कण $भोनी (१०४२। ५ए ५री रही छे. 
पणु त५थी थनारी (न०२।॥ ० विशेष छे. 


संसारावस्थित आत्मा ऐसे प्रतिक्षण अनंत पुराने कर्मों की निजरा कर रहा है। किन्तु अनंत कर्म नए 
बांध रद्दा है । क्‍योंकि आत्मा अनुभूतिमय है उसका बेदन एक क्षण भी शत््य नहीं हे । चाहे वह सातारूप में हो या 
असातारूप में वेदन तो है ही । पुराने वेदनीय कर्म तो विपाकोदय में आ रहे हैं और रस देकर समाप्त हो रहे हैं। और 
तो और कषाय के तीव्र परिणाम में मी आत्मा मोह कर्म की निजरा करता हैं। सत्र में इसका निरूपण आता है। ऊपर 
से यह जरा अठपटा तो लगता है कि कषाय परिणति में निजरा केसे ? उसका समाधान है कषाय मोह के उदय में ही तो 
आएगी और कषाय करने पर पूर्व संचित कषाय में मोह के कर्म विपाकोदय में आ कर रसहीन बनते हैं। फिर प्रश्न 
होता है कि निजरा होती है तो आत्मा मुक्त क्‍यों नहीं होती ! । इसका उत्तर यह होगा कि आत्मा जो प्रतिक्षण जितने 
कर्मों की निजेरा कर रहा है उससे वे कर्म अनंत गुणित हैं; जो कि अभी अनुदय अवस्था में ही पडे हैं । अतः सम्पूर्ण कर्मों 
के क्षय के विना मोक्ष संभव नहीं । दूसरा उत्तर महाकाश्यप दे रहे हैं: आत्मा घुभ या अशुभ कर्मों का विपाकोदय प्राप्त 
करता है। अर्थात्‌ वे उदय में आते हैं तो किसी निमित्त को ले कर ही आते हैं। अज्ञानी आत्मा शुभ निमित्त पर राग 
करता है और अशुभ निमित्त पर द्वेष करता है। राग और द्वेष के कारण आत्मा पुनः नए कर्मों का उपाजन करता है । 
जो कि निजेरित कर्मों की अपेक्षा परिमाण में द्विगुणित या असंख्य गुणित भी हो सकते हैं । आत्मा ऐसा मूढ कजदार है जो 
कज चुकाता है, किन्तु एक हजार चुकाता है और दस हजार का नया कजे फिर ले लेता है। कब मुक्त होगा ? यदि ऋण 
होना है तो नया कज लेना बन्द करे । और पुराना कज अल्प रूप में भी चुकाए फिर भी एक दिन ऐसा आएगा जब वह 
पूर्णतः ऋणमुक्त हो जाएगा । इसीलिए पहले संवर तत्त्व का निरूपण है । आत्मा अपने आप को संदत करे अर्थात्‌ नया 
ऋण लेना बन्द करे, बाद में की गई निजरा ही उसे ऋण मुक्त कर सकती है । संवर बिना की गई निजेरा कोई मूल्य नहीं 
रखती है। क्‍यों कि वह तो अनादि से चली आ रही है, किन्तु निजरा भव-परम्परा को समाप्त करने में सहयोगी नहीं हो 
सकती; इसी लिए अहतर्षि ने कहा है “विसेसो उ तवोमओ” अर्थात्‌ तप के द्वारा होने वाली निजेरा महत्वशील है; क्योंकि 
उसके द्वारा निजेरित कर्म आत्मा से पुनः कभी चिपकते नहीं हैं । 


अंकुरा खंधर्खंधीया जहा भवह वीरुहो | 
कम्मं तहा तु जीवा्णं सारासारतरं ठिते ॥ ११॥ 


४६ इसि-भासियाईं 


अर्थ :--अंकुर से स्कंध बनता है, स्कंध से शाखाएं फूटती हैं और वह विशाल वृक्ष बनता है। आत्मा के शुभाशुभ 
कर्म इसी प्रकार विकसित होते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

जंदुरभांवी 3णी गने छे. आणीमभांधी शाणामो नीडणे छे. जने ते भोथे वृक्ष (303 ) णजने छे. जात्माना 
शुभ जशुभ उर्भोनो विध्स जावी रीते थाय छे (जा ० अभाएं थाय छे ). 

छोटा-सा अंकुर एक दिन स्क्रंध से शाखा प्रशाखा से मुक्त हो विशाल वृक्ष हो जाता है। ऐसे ही अशुभ 
कर्म का छोटा-सा अंकुर यदि समाप्त न किया गया तो एक दिन विशाल वृक्ष का रूप धारण कर लेता है। अंकुर छोटा है ऐसा 
मान कर हम उसकी उपेक्षा कर जाते हैं, किन्तु यह उपेक्षा ही उसकी वृद्धि में सहायक होती है और वह दुर्निवार हो 
जाता है। इसी प्रकार शुभ संकल्प को इच्छा कार्येशक्ति का सिंचन मिलता है तो वह भी विराद रूप धारण कर प्रशस्त 
फलप्रद वृक्ष बनता है । मं 


उवकम्मो य उक्केरो संछोभो खबर्ण तथा | 
बद्धपुट्रनिधत्ता्ं बेयणा तु निकाइते ॥ १२॥ 
अर्थ :--बद्ध स्पष्ट और निधत्त कर्मों में उपकम, उत्तर, संक्षोभ और क्षय हो सकता है । किन्तु निकाचित कर्म की 
वेदना अवश्य होती है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
५७ सेपष्ट जने निघतत अभभां 8प४म ( जंपायेक्षा 3भौने तोडवुं ), 80४२ (3भन्ी स्थिति भाहिभां वृद्धि 
$रवी ), संक्षो् ($मोना अध्शभां छक्षयक्ष) जन #य थर्त श्र 9. पश6ु निडाथित $भनी पेहना अवश्य थ।य छे, 
कर्म बन्ध के दो रूप हैं । कषाय की मंद परिणति में जो कर्म बंधते हैं उनका बन्धन शिथिल होता है। उनमें 
परिवर्त-संभव है । किन्तु जो कर्म कषाय की तीत्र परिणति में बांधे जाते हैं उनमें किसी प्रकार का परिवर्तन संभव नहीं । 
जिन कर्मों में उद्वतेन, अपवर्तन और संक्रमण संभव है उसे “निधत्त' कर्म कहते हैं । कर्म बन्ध की वह शिथिल स्थिति 
जिसमें स्थिति और रस में हानि वृद्धि तथा उसी की अवान्तर प्रक्ृतियों में परिवर्तन संभव हो, वह 'निधत्त”' कहलाती है। 
किन्तु जिसमें उद्वर्तनादि एक भी करण संभव न द्वो वह “निकाचित” कर्म कहलाता है। आगम में इसके लिए रूपक भी 
आता हैं। तपी हुई सूइयों के समूह के सदश “निधत्त” कर्म हैं । उन सूइयों में परिवर्तन की गुंजाइश रहती है । किन्तु यदि 
उन्ही सूइयों को तपा कर घन से पीट कर एकमेव बना दिया जाए फिर उनका प्रथक्रण असंभव सा है । इसी प्रकार जो 
कर्म तीव्र कषाय के द्वारा बांधे गए हैं; उनमें स्थितिघात, रसघात कुछ भी संभव नहीं हे । उसे 'निकाचित” बंध कहते हैं । 
संक्षोभ :--कर्म-प्रदेशों में हलचल । 
क्षयण ;--क्षय करना । 
आत्मा के साथ बद्ध स्पष्ट कर्मों में उपक्रम आदि संभवित है। अर्थात्‌ उन में परिवर्तन भी हो सकता है और तप के 
द्वारा उनका क्षय भी हो सकता है । किन्तु निकाचित कर्मों को तो भोगना ही होगा । 
टीका :---उपक्रमः उत्कर्ष: च तथा संक्षोभः संक्षेप: क्षापणं बद्-स्पृष्ट-निवृत्तानां घिनिहितानां भवति कर्म- 
प्रदेशानां निकाचिते च कमेणि बेदना पीड़ा । अर्थ गत । 
उकहंतं जा तोय॑ सारिज्ञंतं जधा जल | 
संखविज्ञा निदाणे वा पावकम्मं उदीरती ॥ १३॥ 


अर्थ :---अंजली में भरकर ऊपर उठाया जाने वाला पानी और (सार्यमाण ) ले जाया जाता पानी धीरे धीरे क्षय 
होता जाता है, किन्तु निदान कृत कर्म अवश्य उदय में आता है। 





१ उपक्रम-बद्ध कर्मों को तोडना उपक्रम है। उसका का दूसरा अध कर्मों के बन्ध का आरंभ भी है। २ उक्केरी (उत्कर ) 
कम की स्थिति आदि में बृद्धि करना | 


मेवम अध्ययन ३७७ 


गुजराती भाषान्तर :-- 

जंरवीभां सरीने 5प२ बा ब्य्वातुं पाणी जने ( साथभाणु ) ते 4र्ध ०वादुं पाणी धीरे धीरे कय थपु व्वय 
3 परंतु निधान-४भेष्ठत अवश्य ठेध्यभां जावे छे. 

कर्म-बन्ध के बाद उसका अबाधा काल विपाक काल पूर्ण होने के बाद शनेः शने: वह कर्म उदय में आकर क्षौण 
हो जाता है। जैसे अंजली में भरा पानी प्रतिक्षण एक एक बूंद गिरता जाता है वेसे ही यदि बद्धकर्म यदि निधत्त है तो 
क्षय होता जाता है। किन्तु निदान कृत कर्म तो अवश्य उदय में आता है। किसी फलशक्ति को ले कर किया जाने वाला 
संकल्प निदान है वह उदय में आ कर रहता है। 

टीका +--उत्कृष्यमाणं यथा तोय॑ सार्यमाणं यथा जल्ूं कम संक्षपयेत्‌ । 

अन्यत्र निदाने परछोक अधिकृत्य फलेप्सु पाप कमेशेष उदीयेति | क्षण गतम्‌ । 
अप्पा ठिती:सरीराणं बहुं पाव॑ च दुकडं । 
पुव्व॑ बज्यिज़ते पावं तेण दुकरं तवो मयं॥ १४ ॥ 

अर्थ :--देहघारियों की स्थिति अल्प दे और पाप कर्म बहुत है साथ ही वे दुष्कर भी है। और पाप कर्म पहले भी 
बांधे जाते हैं । अतः दुष्कर तप की आवश्यकता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

देब्घारियोनी स्थिति जब्प छे जने पाप 3 जह छे साथे साथे 8०४२ पणु छे. जने पापडभे पछेक्षा 
पण जांघवाभां जावे छे, तेथी ६०४२ तपनदी जावश्य्ता छे. 

सेंग्रत साधक साधना काल में कोई विशेष कमार्जित नहीं करता है फिर उसे तप की क्या आवश्यकता हैं? । यह भी 
एक प्रश्न है । इसका उत्तर ऋषि देते हैं; देहघारियों की जितनी स्थिति है कर्मों की स्थिति उससे कई गुना अधिक है । 
साथ ही सभी कर्म इसी भव के नहीं हे पूर्व जन्म के अन॑त कम आत्मा के साथ हैं, अतः उन सब के क्षय के लिए साधक 
दुःखप्रद तप की भी साधना करता है । 


टीका :--भल्पा स्थितिः शरीरिणां बहु च पाप॑ दुष्कृत भवति | 
पूर्व च बध्यते पाप॑ तस्मात्‌ तपो दुष्करं मतम्‌ ॥ -अर्थ ऊपरवत्‌ है । 
खिज़ंते पावकम्मानि, जुत्त-जोगस्स धीमतो। 
देसकम्मक्खयब्भूता जायंते रिद्धियो बहू ॥ १५॥ 
अर्थ ;--बुद्धि-शीलयुक्त योगी साधक पाप कर्मों को नष्ट करता है। आंशिक रूप में कर्म क्षय होने पर अनेक 
ऋद्धियां-लब्धियां प्राप्त हो जाती हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
शुद्धि-शीक्षयुक् योगी साथ पाप5मनो नाश 3रे छे. जांशिउ इषपमांथी 3भ क्षय थर्धी ०४१थी अने४ 
रि(६€-सिद्धि आप्त थर्श व्वय छे. 
धीमान्‌ साधक विधि पूर्वक योग-निग्नह करता है। मनादि योगों के संगोपन से आत्मा कर्मो का क्षय करता है । 
अशेष कम क्षय होने पर आत्मा मोक्ष प्राप्त करता है, किन्तु आंशिक रूप से कर्म क्षय होने पर साधक ज॑घाचारणादि 
लब्धियां प्राप्त करता है । 
साधक की साधना का लक्ष्य ये हल्‍्क्री फुल्की सिद्धियां नहीं हैं, ये तो दो पेसे के चमत्कार हैं। क्या साधक इतनी 
बडी साधना इन्ही चमस्‍्कारों के पीछे गुमा देगा? नहीं नहीं; साधक की साधना चमत्कारों के लिए नहीं होती । पर हां, 
सच्ची साधनों के पीछे ये हाथ बांधे चली आती हैं । 
टीका :--योगे युक्तस्य धीमतः पापकर्माणि क्षीयन्ते । 
बहव्यों ऋदयश्र जायन्ते कर्मभाक्‌ क्षयभूताः ॥ 
साधना में लीन साधक पाप कर्मों का क्षय करता है। आंशिक रूप से कर्म के क्षय होने पर अनेक प्रकार की 
ऋद्धियाँ उसे प्राप्त होती हैं । 


४८ इसि-भासियाईं 


विज्ञोसहि णिवाणेसु, वत्थु-सिक्खा गतीसु य । 
तवसंजमपयुत्ते .य विमद्दे होति पश्चओं ॥ १६॥ 
अर्थ :--तप-संयम में प्रयुक्त आत्मा कर्मों का विमदेन करने पर विषौषधि की गहराई में प्रवेश करता है। दृष्टिवाद 
के वास्तु पूर्व तथा शिक्षा एवं गति से उसका साक्षात्कार होता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

तफ-संयमभा अ्रयुक्तत खात्मा अर्माु विभ्ट॑न अशवाथी विषोषधिना 83णुभां अवेश 4रे छे, दृशिवाधना 
वास्तु पूषे जने शिक्षा तेभ ०४ गतिथी तेनो २०४२ थाय छे. 

पिछली गाथा में बताया गया है कि संयमशील साधक कम क्षय के हेतु तप और साधना करता है । किन्तु आंशिक 
रूप से कम क्षय होने पर उसे लब्धियाँ' प्राप्त होती है। उन्हीं लब्धियों में से कुछ यहां दी गई हैं । औषधविज्ञान में की 
गहराई में प्रवेश, अर्थात्‌ ऐसी लब्धिप्राप्त साधक को औषधियां का अच्छा ज्ञान हो जाता है। साथ ही दृश्वाद॑ के वास्तु 
पूरे तक उसे ज्ञान होता है। अथवा वास्तु भवन निर्माण कला का ज्ञान होता है। साथ ही वह साधक शिक्षा शास््र में 
और गति में निपुण होता है। किसी की गति के आधार पर उसका इतिहास जान लेता है अथवा चारों गतियों का 
विश्विष्ट खखूप वह जानता हे । 

टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं : 

टीका ;--कश्चित्‌ तपःसंयमग्रयुक्तस्य विमर्दों विरोधो भवति, तदा विद्योषधिनिपानेषु दृष्टिवादवस्तुशिक्षागतिषु 
च तस्य प्रत्ययः । 

तप और संयम में प्रयुक्त साधक को साधना में कुछ विमद्‌ विरोध स्खलना होती है तब विद्या औषधि निपान 
गहराई दृष्टिवाद वस्तु शिक्षागति में उसका प्रत्यय ( विश्वास ) साक्षात्कार होता है। शुद्ध की और बढ़ने वाला साधक भाव 
धारा की मंदता के कारण शुभ में रुक जाता है तभी उसे ये सिद्धियां प्राप्त होती हैं। पर शुद्ध की ओर बढने वाला इन 
सिद्धियों के व्यामोह में कभी नहीं फंसता हे । 

प्रोफेसर शुत्रिंग लिखते हैं जिसमें साधुत्त और आत्मसंयम है वहां चमत्कार जडी बूटी आदि में श्रद्धा भी है । 
बह गति के उपयोग में पूर्व ज्ञान का उपयोग करता है और संघर्ष को वह पूर्व ज्ञान वस्तु पूर्व से समाप्त करता है । 

दुकर्ख खवबेति जुत्तप्पा पाव॑ मीसे वि बंधणे । 
जथा मीसे वि गाहंसि विसपुप्फाण छड्डणं ॥ १७॥ 

अर्थ ;--ये लब्धियां पाप में बन्चन रूप होती हैं। अतः युक्तात्मा इनके ( लब्धियों के ) द्वारा कभी दुःख का क्षय 
भी करता है। जैसे मिश्रित फूल ग्रहण करने पर कुशल व्यक्ति विष फूल छोड कर अच्छे फूलों को ग्रहण करता है। इसी 
प्रकार योग्य साधक लब्धियों के दुरुपयोग को रोक कर उनके सदुपयोग के द्वारा दुःख का ही क्षय करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


जा क्षण्चियों। पापभां जंघन ३५ छोथ छे, तेथी थुध्रतात्मा तेमीनी (क्षण्घियोनी ) &२॥ $यरे5 6:ःणनो 
क्षय पए भरे छ. वी रीते मिश्रित इृ॥ष क्षीघा पी इशण व्यक्ति जेरी पकने छोडी सारां पृथ्ीन यछएु 3रे छे, 
तेवी ० रीते योग्य साध$ क्षणचयोना ६३पयोगने रोष्टीन तेना सहुपयोग &२ ६:णनो० #य #रे छे. 

तलवार शत्रु से रक्षा भी करती है और वही तलवार कभी अपना संहार भी कर सकती है। इसी प्रकार तप के 
द्वारा पाई हुई लब्धियां यदि शासन हित के उपयोग में आती हैं तो पुण्यरूपा है। अन्यथा शक्ति व्यक्ति को गर्वोद्धत भी 
बन सकती है और उसका दुरुपयोग भी हो सकता है। दुरुपयोग में गई हुई शक्ति पाप का ही बन्धन करती है । वन में 
सुन्दर स्वास्थ्यप्रद पुष्प भी होते हैं और विष पुष्प भी होते हैं, किन्तु कुशल माली विषपुष्पों को छोड कर अमृत 











१ आत्मसाक्षात्कार के द्वारा प्राप्त दिव्य शक्ति लब्धि कहलाती है। जन साधारण जिसे चमत्कार कद्द कर चमत्कृत होता है किन्तु 
अध्यात्म साधना में यह बहुत नीचे की वस्तु है । 

२ सम्यकू श्रुत का बारह॒वां अंग दृध्वाद है । श्रुत साहित्य का विशालतम कोष जिसमें १४ पूर्वों का समावेश होता है। जिसे 
पाकर मुनि श्र॒तकेवलिपद पाता है । जिसके द्वारा साधक को तत्त्वातत्त्व के निर्णय में विशुद्ध दृष्टि प्राप्त होती है । 


पुष्प का प्रहण करता है। उसी प्रकार आत्मज्ञ साधु लब्धियों के द्वारा होनेवाली हानियोंसे बचे । लब्धि वह तलवार है 
जो यदि सीधी चली तो दुःखों का क्षय कर सकती है। शासन की रक्षा में किया गया लब्धि का उपयोग शासन को संकटों 
से बचाएगा, हजारों साधकों के जीवन और उनके समाधि की तथा प्रतिष्ठा की रक्षा करेगा । किन्तु यदि किसी से अपने 
बेर का प्रतिशोध लेने में लब्धि का प्रयोग किया गया तो गलत ढंग से किया गया वह प्रयोग विकाश नहीं विनाश करेगा । 
अतः साधक लब्धि पाने के बाद उसके उपयोग में पूरी सावधानी रखे । 


टीकाकार का मत इस तरह है :- 


सुकृतेन च दुष्कृतन च मिश्रमपि सतिकम बन्धने मुक्तात्मा साधुः पाप॑ दुःख क्षपयति यथा मिश्रेषपि हिताहित- 
मिश्रिते5पि पुष्पाणां ग्राहे संग्रहे विश्वन्ति पुष्पाणि चरादितानि चयवनित । 
सत्काये और असत्काये के द्वारा शुभाशुभ रूप मिश्रित कर्मों का वन्ध होता है। किन्तु शुभाशुभ अध्यवसायों के 
द्वारा कर्मी का बन्ध मिश्र होता है" कषाय की मन्द अवस्था में शुभ का बन्ध विशेष और अशुभ का बन्ध 
अल्प होता है। कषाय की तीत्रावस्था में यदि कषाय प्रशस्त कषाये है तो अशुभ के साथ आत्मा शुभ का भी बन्ध 
करता है। मन्द कषायी आत्मा देव गति का बन्ध करता है। किन्तु वहां भी बृत्तिजन्य दुःख तो मौजूद है और सम्यकत्वी 
आत्मा नरक में भी शान्तिका अनुभव करता है। वहां अशुभ के साथ शुभ का उदय है। किन्तु युक आत्मा अशुभ को 
छोड़कर शुभ और शुभ से झुद्ध की ओर प्रव्कत्त होता है। जैसे सम्मिश्रित हिताहित में से हंस बुद्धि मनुष्य हित का ही 
ग्रहण करता है । विष पुष्पों से मिश्रित पुष्प समूह में से कुशल माली अच्छे पुष्पों का ही चयन करता है । 
प्रोफेसर झुर्त्रिंग कहते हैं किः-जैसे अंजली में आए हुए फूलों में से जहरी पुष्पों को फेंक दिया जाता है, उसी प्रकार 
बुद्धियुक्त आत्मा अशुभ कर्मी के असर को समाप्त कर देता है । 
यहाँ हमें प्राचीन युग की सांस्कृतिक झांकी दिखाई देती है। प्राचीन युग में शत्रु फे संहार के लिए विषमय पुष्प 
तैयार किए. जाते थे जिनके सूंघते ही शत्रु मर जाए। साथ पिव कन्या भी तेयार की जाती थी इसका अन्य अध्याय में 
उल्लेख है । 
समत्त च दय चेव सममासज्ञ दुल्लहं । 
ण प्पमाणपज्ञ मेधावी मम्मगाहं जहारियो॥ १८ ॥ 
अर्थ :--मेधावी साधक दुलभ सम्यक्त्व और दया को सम्यक्‌ रूप में पा कर प्रमाद न करे, जैसे शत्रु के मर्म को पा 
लेने के बाद शत्रु विलम्ब नहीं करता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
मुद्धिभान साथ ६ष्ण सम्यपत्व खने ध्याने सम्यद शपमां आप्त 3रीने, अम अरबी ने ब्ले४ध भे, ब्रभ 
पोताना शत्रुना भभेस्थव ने व्वणी लीचा पछी शतु ०?श पणु विक्षण अशतो नथी, 
सम्यक्त्व और चारित्र-दया को पा कर साधक प्रमाद न करे । अप्रमाद के लिए यहां पर सुन्द्र रूपक दिया गया है । 
जैसे युद्ध के मैदान में शत्रु का मर्म प्राप्त हो जाता है उसके बाद उसका वैरी एक क्षण भी विलम्ब नहीं करता । एक क्षण 
का विलम्ब ही विजय को पराजय में बदल सकता है। किन्तु वे गुप्त रहस्य हारती हुई सेना के हाथ में लग जाते हैं और 
उसका अविलम्ब उपयोग कर लिया जाए तो पराजय के आंसू के स्थान पर विजय की मुस्कान दौड जाएगी । 
णेहवक्तिक्खए दीवो जहा चयति संतति। 
आयाण-बंध-रोहंमि तहप्पा भव-संतईं ॥ १९॥ 
अर्थ :--तेल और बत्ती ( वाट ) के क्षय होने पर जैसे दीपक दीपकलिका रूप संतति को क्षय करता है, उसी प्रकार 
आत्मा आदान और बन्ध का अवरोध करने पर भव परम्परा को क्षय करता है । 
१-प्रशस्त राग की भांति प्रशस्त द्वेष भी संभवित है | अन्याय के प्रति आनेवाला क्रोध प्रशस्त द्वेष है | खार्थ भाव को 


लेकर आनेवाला क्रोध अप्रशस्त द्वेष है | 
9 





"५० इसि-भासियाई 


गुजराती भाषान्तर $-- 

तेथ4 खने बाटनो क्षय थया पछी वी रीते दीवो दीपडइश्षि॥्र ३५ संततिनों क_ष 3रे छे तेवी ० रीते 
जात्म। जादान जने ण॑ंघनो जवरोध $रीने शव-परंपरानी कप $रे छे. 

दीपक में जब तक तेल और वर्तिका मौजूद है दीपकलिका का प्रवाह चालू ही रहेगा। ऊपर से बुझा देने पर भी अन्य 
ज्योति से स्पशे होने पर पुनः उसमें ज्योति-प्रभा आ जाएगी । उसका संपूर्ण क्षय तो तेल और वर्तिका (बत्ती ) का क्षय ही 
है, उसी प्रकार कम का आदान और बन्ध जब तक समाप्त नहीं होते हैं तब तक भवसंतति का क्षय भी संभव नहीं । 

यहां भव परम्परा की बुद्धि में तेल और बत्ती का स्थान रखनेवाले दो शब्द आए हैं। आदान और बन्ध कर्मो को 
ग्रहण करना और उनके साथ वध्य होना, इस दृष्टि से आदान और बन्ध में कोई विशेष अन्तर नहीं रह जाता है । किन्तु 
आदान कर्म बन्ध की प्रथम स्थिति हे । राग चेतना या द्वेष चेतना के द्वारा आत्मा कर्मो को आकर्षित करता है। क्योंकि 
कम जड हैं, वे खये आ चिपक्र नहीं सकते । उनको आकर्षित करने की विशिष्ठ ज्षक्ति अपेक्षित है । आत्मा के राग द्वेषा- 
त्मक स्पन्दन ही कर्मों का आदान है, जिसे 'भावकर्म” कहा जाता है। कर्म पहले आकर्षित द्वोते हैं, फिर बन्ध द्वोता है । 
निश्चय दृष्टि से वह आदान ही बन्ध है। आदान कारण है, और बन्ध काये है । अतः पहले आदान को ही समाप्त करना 
होगा ५ आदान का बटन बन्द होते ही बन्ध की विद्युत क्षीण हो जाएगी । और दोनों के बन्द होते ही पंखे की गति 
अपने आप बन्द हो जाएगी। अतः यदि चलते हुए पंखे को रोकना है तो पहले बटन को रोकना होगा । यदि सीधे ही पंखे 
के पास पहुंच गए तो उसका वेग उंगली काट देगा । वेग को बन्द करने के लिये उसके पावर को बन्द करना होगा । 

निर्वाण शब्द जैन और वौद्ध दशन दोनों में मोक्ष के अर्थ में आया है और दीप निर्वाण से उसे उपमित किया गया 
है। फिर भी दोनों में अन्तर है। बौद्ध दशन मानता है कि तेल और बत्ती के क्षय होने पर दीपकलिका न ऊपर जाती 
है न नीचे, वहीं समाप्त हो जाती है। ऐसे ही वासना के समाप्त होने पर आत्मा भी समाप्त हो जाता है। बौद्ध दशन वासना 
के क्षय मानता है, और उसे निवाण बोलता है । जब कि जेन दशन वासना के क्षय के साथ भवपरंपरा का क्षय मानता 
है। किन्तु वासना के क्षय होने के बाद भी आत्मा उपस्थित रहता है। वह शुद्ध आत्मा लोकाग्र में स्थित रहता है । 
आदान बन्ध निरोध को रोगोपशमन के रुपक से व्यक्त करते हैं । 


दोसादाणे णिरुद्धम्मि सम्म॑ सत्थाणुसारिणा । 
पुव्वाउत्त य. विज्ञाए खय॑ वाही णियच्छती ॥ २० ॥ 
अर्थ +--व्याधि-ग्रस्त मानव दोषों के आगमन ( उत्पत्ति ) को रोक कर वेद्क शात््र के अनुरूप वर्तन करता है और 
पूर्व दोषों का परिमाजन करता है तो व्याधि से मुक्त होता है । 
जीमार भाणुस हेषोनी 8तपत्तिन रोष्ठीन पेध५ शास्त्रना जबुश्प वतेन 3रे, ने पूष संयित होषोनुं परिभा०/न 
रे तो न्याधिथी अुछा गने छे. 
रोग मुक्त होने के लिए तीन बातों की आवश्यकता है। नए दोषों का आगमन रोकना, वैद्यक शासत्र के अनुसार 
वतैन और पूर्व रोग का उपशमन । तीनों के सद्भाव में ही व्यक्ति रोग रहित हो सकता है । कर्म व्याधि के क्षय के लिए 
भी तीनों बातें अपेक्षित हैं । नए दोषों की परंपरा को रोकना, सम्यक्‌ शाज््रानुकूल वतन और पूवार्जित कर्मों का क्षय 
दोने पर आत्मा कर्म व्याधि से मुक्त हो कर निवांण प्राप्त करता हैं । 
मर्ज दोसा विस वण्ही गहावेसो अर्ण अरी । 
धर्ण धम्मं च जीवाणं विण्णेयं चुवमेव त॑ ॥ २१ ॥ 
अर्थ :--मद्य, विष, अप्नि, ग्रहावेश और ऋण तथा शत्रु ही आत्मा के दोष हैं । जब कि धर्म ही उसका ध्रुव धन 
है । ऐसा जानना चाहिए । 
भदध, विष, जज, यद्धावेश जने ऋणु तथा शतु ० जात्माना होषो छे. वयारे धर्म ० तेनुं भ्र+ घन छे 
शेवुं 'गैए[पु व्नेर्ण थे 
पूर्व गाथा में खास्थ्य ठाभ के लिए दोषागमन को रोकने की वात कही गई है । यहां आत्मिक और देहिक खास्थ्य 
को क्षति पहुंचाने वाले दोनों प्रकार के दोष बताए गए हैं। मद्य देह और आत्मा दोनों को क्षति पहुंचाता है। अप्मि, 
विष, ग्रह्वेश, ऋण और शत्रु प्रायः शरीर को क्षति ग्रस्त करते हैं । 


नवम अध्ययन ष्र्र्‌ 


आत्मा का ध्रुव धन धर्म है। यह धर्म संप्रदायों से ऊपर रहने वाला आत्म-खभाव रूप धर्म है। क्योंकि वस्तु का 
खभाव ही धर्म है । 
कम्मायाणे5 वरुद्धंसि सम्मे मग्गाणुसारिणा । 
पुव्वाउत्ते य णिज्लिण्णे खयं दुक्खं णियचछती ॥ २२ ॥ 


अर्थ :--कर्म ग्रहण को रोक कर सम्यक मांगे का अनुसरण करने वाला आत्मा पूर्वार्जित कर्मों की निजरा करके 
समस्त दुःखों का क्षय कर देता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


४म-यढुणुने रोष्टीने सम्य॥ भागवुं जगुसरणु उरवावाणे जात्मा पूर्वाग्श्त अर्मेननी नि०४२॥ 3रीने समस्त 
8:भोनो #५ री नाणे छे. ः 


२२ वीं गाथा में दिए गए दृष्टांत का यह गाथा निगमन ( उपसंहार ) करती है । व्याधि से मुक्त होने के लिए दोषों 
का अवरोध, वेद्यक शासत्र के नियमों का पालन, और पूर्व बीमारी का निष्काशन आवश्यक है। उसी प्रकार यहां आत्मा 
कर्म-मुक्ति के लिए नवीन कर्मो के आगमन के हेतु रूप आश्रव का निरोध करना होगा। उसे सम्यक्‌ रूप से या सम्यकत्व 
समवेत चारित्र का मार्गानुसारी बनना पडेगा। ऐसा करने से आत्मा पूर्वबद्ध कर्मों को भी क्षय करता है और समस्त 
दुःखों से मुक्त होता है । 

कर्मादान और मार्गानुसारी जैन पारिभाषिक शब्द हैँ। श्रावक व्रत लेने के बाद श्रावक को जिन हिंसात्मक व्यापारों 
को बन्द करना पड़ता है, उन्हें कर्मादान कद्ठा जाता है। मागोॉनुसारित्व सम्यक्त्व प्राप्ति के पूर्व के वे गुण जो आत्मा को 
सम्यक्त्वामिमुख बनाते हैं उन्हें मार्गानुसारी के गुण कहे जाते हैं। जिनकी संख्या ३५ है । किन्तु यहां दोनों शब्द 
अपेक्षित अर्थ से भिन्न रूप में प्रयुक्त हुए हैं । कर्मादान का मतलब कर्मों के ग्रहण से है। राग द्वेषाभिभूत आत्मा कर्मों को 
अपनी ओर आकृष्ट करता है वह कर्मादान है । मागानुसारी से मतऊब चारित्र-माग में वतैमान आत्मा है । क्योंकि कर्म 
क्षय में विशिष्ट योगदान उसी का है। पूर्वोक्त मागोनुसारित्व तो सम्यक्त्व के पूर्व की अवस्था है और यहां सम्यक्त्व 
समवेत मागोनुसारित्व का निर्देश है। जिससे चारित्र ही विवक्षित हे । 


पुरिसो रहमारूढो जोग्गाए सत्तसंजुतो । 
विपक्खं णिहर्ण णेह सम्मदिद्वी तहा अर्ण ॥ २३ ॥ 


अर्थ :--विपक्षी को हनन करने योग्य शक्ति से संपन्न रथारूढ पुरुष शत्रु को समाप्त कर देता हे, इसी प्रकार सम्यग्‌ 
टृष्टि अनतानुबंधी कषाय को समाप्त करता है । 


गुजराती भाषान्तर -- 


विपक्षीने छशुवायोग्य शज्िथी संपन पुरुष शतुुनो नाश 3रे छे तेबी% रीते सभ्यभ्‌ ६ष्टि जनंताचुण॑धी 
अपायने सभाप्त 3रे छे 


शत्रु पर विजय पाने के लिए दो बातें अपेक्षित हैं। शक्ति ओर बचात्र का साधन । आत्मा का शत्रु अनंतानुबन्धी 
चतुष्क है, क्योंकि अनंतानुबन्धी और मिथ्यात्व सहभावी हैं । एक के सद्भाव में दूसरा आ ही जाता है। जो कषाय सारे 
जीवन तक आत्मा को जलाता रहता है और उस आग की लपटों में दूसरों को भी झुलसाता है, जीते जीते जो कषाय 
अन्तर की आग में जलता है और मरने के बाद नरक की आग में पटकता है, वह कषाय है अनंतानुबन्धी । आत्मा 
सम्यक्‌ दशन की शक्ति पाकर मिथ्यात्व शत्रु का संहार करता है । अकू यह अनंतानुबन्धी कातः संक्षिप्त रूप है । 


वदह्नि-मारुय-संयोगा जहा हेम॑ विसुज्ञझती । 
सम्मत्त-नाण-संजुत्ते तहा पा विसुज्ञती ॥ २४ ॥ 


अर्थ :--जैसे अमि और पवन के प्रयोग से स्वर्ण विशुद्ध हो जाता है, वेसे हि सम्यक्‌ दशन और सम्यक्‌ ज्ञान से 
युक्त आत्मा पाप से विशुद्ध होता है। 


७५२ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर :-- 
गेम जसि जने पवनना संयोगथी ( मध्ध्थी ) सोचुं निर्मण जने छे तेम ०” सम्यध्शेन रमने सम्यध्रशान: 
साथे संयोगी पाप विशुद्ध जने छे. 
सम्यगू दशेन और सम्यग ज्ञान के द्वारा आत्मा कर्म-मुक्ति की राह पर आगे बढता है। जब तक मिथ्यात्व है 
तब तक अज्ञान है । जो अम्रत को ही जहर मान कर उससे घृणा करता है और जहर का अमृत मान कर पीता है वह 
दुःख के दावानल को निमंत्रण देता है । 
सम्यग्‌ दशन के आने पर ही ज्ञान सम्यग्‌ बनता है। अन्यथा ज्ञान तो मिथ्यात्व दशा में भी होता है । किन्तु 
उसका ज्ञान तत्व का शुद्ध रूप नहीं देखता । वह केवल वर्तमान रूप को ही देखता है । उसके अनंत अनंत भूत और अनंत 
अनंत भविष्य पर्यायों को स्वीकार नहीं करता है । अतः वह वस्तु को जानता हुआ भी नहीं जानता है। ऐसे तो मिथ्यात्वी 
भी गौ को गौ और अश्व को अश्व देखता है। वह भी गाय को घोडा नहीं कहता । किन्तु सम्यक्त्वी जहां गाय में एक 
शाश्वत अनंत गुग, अनंत अतीत, अनागत पर्योय वाला आत्म-तत्त्व मानता है। आज निरीह दीन रूप में उपस्थित आत्मा 
एक दिन भाव बन कर चक्रवर्ती के सिंहासन पर भी बैठ सकता है । 
जीवादिसद्गहर्ण समत्तरूवमप्पणो । 
दुरभिणिवेसमुर्क सम्म॑ खु होदि सदि जम्हि । 
जीवादि तत्वों पर श्रद्धा सम्यक्त्व है । वही आत्मा का निज रूप है । जिसके आने पर ज्ञान दुरभिनिवेश>८हठाग्रह से 
मुक्त हो सम्यक्‌ बनता है । द्रव्य संग्रह कभी इन्द्र के सिंहासन पर भी बेठ सकता है, और कभी समस्त कर्म जंजीरों को 
तोड कर मुक्त भी बन सकता है। सम्यग्‌ दशन संपन्न आत्मा गाय में चक्रवर्ती और इन्द्र का अस्तित्व खीकार करता है, 
जब कि मिथ्यात्वी केवल उसे गाय के रूप में देखता है। अतः सम्यगू्‌ दशन पाते ही आत्मा दशन विशिष्ट की शक्ति 
पाता है जिसके द्वारा ख-पर का भेदविज्ञान कर सकता है । और वही पाप-विशुद्धि के लिए प्रयलशील होता है । 
जहा आतवसंतत्तं वत्थं स॒ुज्झद वारिणा | 
सम्मत्तर्सजुतो अप्पा तहा झाणेण सुज्ञती ॥ २० ॥ 
अर्थ :--जैसे धूप से तप्त वस्र पानी के द्वारा शुद्ध होता है । वेसे ही सम्यक्त्व से युक्त आत्मा ध्यान से छुद्ध होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
गभ त33।थी तपिष्षु बस पाणीथी शु थाय छे, तेबी०/ रीते सम्य$टबथी युक्ष जात्मा ध्यानथी शुरू णने छे, 
धुप से तप्त वर पानी से शुद्ध होता है। पानी से तो कपडा भीगता है, फिर यह शुद्ध कैसे !। धूप से पसीना आता है 
उसके द्वारा कपडा अशुद्ध हो जाता है। मेला कपडा पानी से साफ हो जाता है, उसी प्रकार सम्यक्त्व समवेत आत्मा 
ध्यान के द्वारा शुद्ध होता है। ध्यान के चार प्रकार हैँ, जिसमें आर्त और रौद्र कर्म पाश को सुदृढ करने वाले हैं । धर्म 
और शुक्क ध्यान आत्म-विशुद्धि के लिए उपयोगी हैं। शुक्र ध्यान के दो पद प्रथक्त्व वितक और एकत्व वितके केवल ज्ञान के 
हेतु हैं और शेष दो स॒क्ष्मक्रियाप्रतिपत्ति और व्युपरतक्रियानित्रत्ति द्वारा आत्मा शैेलेशीकरण अवस्था प्राप्त करता है। 
सब संवरशील आत्मा क्रिया रहित स्थिति में पहुंच कर ही पूर्ण निवोण को पाता है। आचाय समन्तभद्र महिनाथ प्रभु 
की स्तुति में कहते हैं :-- 
यरय च शुरू परमतपोप्ि,-ध्यानमनंतं दुरितमधाक्षीत्‌ । 
ते जिनसिंह फृतकरणीयं, मलिमशल्य शरणमितो5स्मि ॥ 
जिनके शुक्ल ध्यान की परम तपाप्मि में अनंत पाप भस्म हो जाते हैँ, उन कृतक्ृत्य निःशल्य जिनसिंह मह्विनाथ 
प्रभु का में शरण ग्रहण करता हूं । प्रस्तुत स्तुति काब्य में भी शुक्ल ध्यान को आत्मझुद्धि का द्वेतु बतलाया गया है । 
कंचणस्स जहा धाऊ जोगेणं मुच्चए मल । 
अणाईए बि संताणे तवाओ कम्मसंकरं ॥ २६ ॥ 
अर्थ +--धातु के संयोग से खर्ण का मेल दूर होता है । इसी प्रकार अनादि कर्म सन्‍्तान भी तप से नष्ट हो जाते हैं । 


नवम अध्ययन णरे 


गुजराती भाषान्तर :-- 


०भ घातु (तेन्बण)ना संयोगथी सोनानों भेक्ष नि5णी व्वय छे तेभ०/ जनाहि 3भों पणु तपथी नष्ट णनी वय छे, 


स्॒र्णकार जब सोने को विशुद्ध करता है, वह आग में तपाने के पूर्व उसमें दूसरी धातु (तेजाब) मिलाता है जिसके द्वारा 
तपने के बाद सखर्ण में अधिक दीप्ति आती है और वह मुलायम हो जाता है । इसी प्रकार कर्म मेल आत्मा के साथ अनादि है । 
फिर भी तप के द्वारा कर्म मेल दूर हो जाता है और आत्मा विश्वुद्ध होता है। बहुधा प्रश्न किया जाता है कि आत्मा और 
कर्म का संयोग अनादि है फिर अनादि का अंत केसे संभव है १ उसके उत्तर में आचाये ने सोने का रूपक दिया है। जैसे 
सोना और उसके मैल का संबन्ध अनादि है फिर भी मानव के प्रयत्न मैल को खण से प्रथक्‌ कर सकते हैं, इसी प्रकार 
तपःशक्ति अनादि आत्म-मैल को दूर कर सकती है । 
वत्थादिण्सु सुज्ञेसु, संताणे गहणे तहा । 
दिट्॑ त॑ं देसधम्मित्त, सम्ममेयं विभावण ॥ २७॥ 
अर्थ :-- वस््रादि के शोधन में और कर्म संतान में दृश्टान्त दश्यन्तिकभाव है। दृ्शत एकदेशीय है। अतः उसका 
सम्यक्‌ प्रकार से अध्ययन करना चाहिए । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
४भॉनी ठत्पत्तिभां, खने बस्रोना शोधन ( 84४) नो इृश्शत्त जापवामां खान्योी छे, जा दृशंत भे$ट्ेशीय 
8. भेथी तेबुं स*यह रीते १४न 3रवुं ब्वेर्ठ जे. 
वस्नों की सफाई यह एक रूपक है और वह कर्म-संतान की विशुद्धि के लिए आयी है । यह दृष्टांत है और दृ्शत 
एकदेशीय होता है । किसी के शान्त ख्रिग्य मुख को चन्द्र की उपमा दी जाय तो उससे घर में प्रकाश नहीं हो जाएगा और 
ऐसी आकांक्षा भी पागलपन के सिवा और कुछ नहीं होगी । वहां तो चन्द्र की सौम्यता, शान्ति और सुधा ही विवक्षित है। 
महाकाइयप अहंतर्षि भी रुपकों के सम्बन्ध में निर्देश दे रहे हैं । ये एकथर्मी हे, अन्यथा वच्नों की भांति आत्मा को पानी 
से धो कर शुद्ध करने के लिए चल पडेंगे। क्योंकि पाप का रंग इतना हल्का नहीं है कि वह पानी से घुल जाए । 
टीकाकार का भिन्न मत है--- 
वस्नादिषु शोध्येषु शुद्धि प्रापयितब्येषु मार्गितव्येषु वा तपश्च संताने षष्ठादिभक्तावलेपां पिंडग्रहणे च देवाधर्मित्वं 
अपूणोनुष्ठानं बहुशो दृष्टमेतद्धमित्वे तु सम्यग्‌ निःशेष विभावयेत प्राकाइय नयेत्‌ ॥ 
जो वच्नादि शुद्ध करने योग्य हैँ, उनमें और कर्म-संतति के क्षय हेतु की जानेवाली षष्ठभक्तादि तप और आह्वार 
ग्रहण में देशधर्मित्व अथात्‌ अपूर्ण अनुष्ठान देखे जाते हैं। किन्तु साधक उनकी अपूर्णता दूर कर सम्यक्‌ प्रकार से उसका 
अनुष्ठान करे । 
टीकाकार द्वारा प्रस्तुत अर्थ गाथा के हाद से मेल नहीं खाता है। क्योंकि अहंतर्षि ने पहले वच्र शोधन और खर्ण 
शोधन के दृ्शात दिए हैं । दृष्टांत हमेशा एकदेशीय होते हैं । दो वस्तुओं में से कुछ विशेष साम्यता को देख कर एक वस्तु 
से दूसरी को उपमित किया जाता है। पर इसका यह अर्थ नहीं है कि एक वस्तु के समस्त गुण दूसरी में ही हो । इसी 
तथ्य को बताने के लिए यह गाथा आई है । 
आवज़्ती समुम्घातो, जोगाणं च निरुंभणं । 
अनियद्दी एव सेलेसी, सिद्धी कम्मफ्खओ तहा ॥ २८ ॥ 
अर्थ +--आवजन-समुद्धात, अनिश्तत्ति, योग-निरोध और शैलेशीकरण के द्वारा आत्मा कर्म-क्षय करके सिद्धि 
प्राप्त करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जावग्मन, सभुद्धात, जनिषृत्ति, योगनिरोध, शैक्षेशी५२० जात्मा 3भें #य 3रीने सि-भुश्ति आप्त 3रे छे. 
शुक्ल ध्यान की परम तपोमि के द्वारा चार कर्म क्षय करके आत्मा केवल ज्ञान और केवल दशन प्राप्त करता है । 
उसी का क्रम यहाँ बतलाया गया है, सर्व प्रथम आवजेन क्रिया द्ोती है। उदयावलिका में अप्राप्त कर्मों की उदयावलिका में 
प्रक्षेपण करना आवजेन क्रिया कहलाती है। जब आयु अल्प हो और वेदनीय नाम गोत्र कम अधिक हों, उन्हें आयु की 


५8 इसि-भासियाई 


सम स्थिति में लाने के लिए केवली प्रभु समुद्धात करते हैं। क्योंकि यदि आयु समाप्त हो जाय और वेदनीयादि की स्थिति 
अधिक हो तो पैचिरी स्थिति होजायगी, क्योंकि आयु के अभाव में आत्मा शरीर में रह नहीं सकता और कर्मक्षय नहीं हुए 
तो सकर्मक आत्मा सिद्ध केसे होगा? ऐसी स्थिति में केवडी भगवान समुद्धात करते हैं। जो अश्टसमय भावी होती हैं । 
आत्म-प्रदेशों को दंड, कपाट, मन्‍न्थान और अन्‍न्तःपूर्ति के रूप में आत्म-प्रदेशों को लोक व्यापी-बनाते हैं और चार 
समय में उसी क्रम से पुनः प्रदेशों को शरीरस्थ करते हैं। यही क्रिया समुद्धात है। जैसे गीला वस््र फेला देने से जल्दी 
सूख जाता है उसी प्रकार समुद्धात से आत्म-प्रदेशों को लोक व्यापी बना देने से वेदनीय आदि की स्थिति आयु के तुल्य हो 
जाती है! । उसके बाद केवली क्रमशः काया, वचन और मनोयोग का निरोध करते हैं। स्थूल वचन योग से स्थूल काय 
योग का निरोध करते हैं। और स्थूल मन योग से स्थूल वचन योग का विरोध करते हैं । सूक्ष्म काययोग के द्वारा स्थूल 
मनोयोग का निरोध करते हैँ। बाद में ऋ्मशः सृक्ष्म वचन योग से काय योग एवं सूक्ष्म मनोयोग से सूक्ष्म वचन योग का 
निरोध करते हैं और सक्ष्मक्रियाप्रतिपत्ति नामक शुक्ल ध्यान के चतुर्थ पद से सक्ष्म मनोयोग का निरोध करते हैं। फिर 
शेलेशी निष्प्रकंप अवस्था को प्राप्त करता है। अनियद्टी जो भाव मुक्ति प्राप्त किया वगर निबृत्त नहीं होता है। जिसे 
अनियट्टी गुग श्रेणी भी कहते हैं। उसके बाद क्रिया रहित सर्व संवर रूप शैलेशी अवस्था आती है। इस अवस्था में 
पंचहखाक्षर उच्चारण काल तक आत्मा देह में ठहर कर आत्मा देहमुक्त हो सिद्ध होता है । 


टीका :--तस्य फल उच्यते यथा भापद्यते क्मप्रदेशानां समुद्धातः स्फोटनकल्पः योगानां रूपवाइमनःकमे- 
रूपाणां निरोधः अनिवृत्तिरपुनभंवः शेलेशीयोगनिरोधरूपावस्था सिद्धिनिर्वाण तथा कमैक्षयः ॥ 


पूर्व गाथा में बताया गया है, कि साधक अपूर्ण अनुष्ठान न करे । अपितु साधना को पूर्ण करे । पूर्ण साधना का 
प्रति फल यहां बतला रहे हैं। जेसे कि कर्म-प्रदेशों का समुद्भात, जिसे र्फोटनकल्प भी कहा जाता है शरीर, वाणी और 
मन रूप योगों का निरोध अनिब्रत्ति अर्थात्‌ पुनः न होने वाली योगनिरोध रूप शेलेशी अवस्था को प्राप्त कर आत्मा कर्म-क्षय 
रूप सिद्धि तथा निर्वाण प्राप्त करता है । 
णावा व वारिमज्ञं॑सि, खीणलेवो अणाउलो | 
रोगी वा रोगणिम्मुक्को, सिद्धो भवति णीरओ ॥ २९ ॥ 
अर्थ :--जल धारा के बीच में रही नौका के समान कर्म लेपरहित अनाकुल आत्मा सिद्ध होता है। रोगी रोग से 
निमुक्त होने पर आनन्द पाता है। ऐसे ही आत्मा भव-श्रम्णों की व्याथि से मुक्त हो कर आनन्द पाता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 
पाणीना अवाढ्नी जं६२ २छेक्ष छोटीनी ०भ अमेभण-रहित जात्मा सिद्ध जने छे. शेगी शेणथी भुष्त थवाथी 
जानंद्रीत थाय छे, तेबी०४ रीते जात्मा मवश्रभणुना रोगथी भुश्त थरने जानंध जनुभपे छे, 
नौका अथाह सागर में तेरती है। उसके नीचे असंख्य जलराशि रहती है, फिर भी नौका में एक बूंद भी नहीं 
रहता। इसी प्रकार मोह युक्त आत्मा संसार में नौका के सदश रहता है। अनंत अनंत कम वासनाएँ उसके चारों ओर रद्दती 
हैं। क्‍योंकि कर्म द्रव्य तो संसार में सर्वत्र व्याप्त है, सिद्ध शिला पर भी कर्म प्रदेश है । किन्तु वे कर्मनिमुक्त होते हैं । 
आत्मा रोगमुक्त व्यक्ति फी भांति असीम आनन्द का अनुभव करता है । 
पुव्वजोगा असंगत्ता काऊ वाया मणो इ वा । 
पएगतो आगती चेव कम्माभावा ण विज्ञती ॥ ३०॥ 
अर्थ :--[ सिद्धस्थिति में ] पूर्व [ संसारी दशा ] के देह वाणी और मन रूप से पृथक्‌ एक ही आत्म द्रव्य रहता है। 
कर्मजन्य भावों का वहां अभाव है। आत्मा के ज्ञायिक सम्यक्त्व केवल ज्ञान के बाद दशन और अनंत सुख रूप और 
सत्वप्रमेयत्वादि पारिणामिक भाव ही वहां रहते हैं। औदयिक, औपशमिक और क्षायोपशमिक भावों का वहां अभाव है। 
साथ ही वहां भव्यत्व रूप पारिणामिक भाव का भी अभाव है। आगम में सिद्ध प्रभु नोभव्याभव्य है कहा गया है। 
क्योंकि सिद्ध स्थिति पा चुके हैं । अतः अब भव्यत्व अवशेष ही कहां रहा १ । 


१ औपशमिकादिभव्यात्वा भावात्वान्यत्र केवलसम्यक्तवज्ञानदरौनसिद्धल्वेभ्य: । 


नंव॑म अध्ययन जप 


गुजराती भाषान्तर :-- 

( सिद्धती स्थितिभां ) पढे ( संसारी ६शा ) ना देर वाणी जन भन “न्‍मभावोथी शुहे जे४० जात्म- 
द्रन्‍्य डे, छे, भें नम भावोनों थां ममाव छोथ छे. जात्माना शायि5 सम्यदत्व, प्रवक्ष शान, 544 ६शेन खने 
जन्नत झुण जने सत्वप्रभेयतत्व जाहि परिषणामि5 जावो० लां ढीय छे, मोधयि5॥, जौपशमिड शने क्षुयोपशभि५ 
भाषोनों थां जमाव छीय छे, साथे०/ ला सन्यत्व३्५ परिषणामि5 सावनों पशु थां जभाव छीय छे, जागभभां 
सिद्ध अशुनो सब्यालन्य छे, तेम उह्यु छे. आरणुओ ते सदस्थिति पामेक्षा छे. तेथी छुपे सब्यत्व जवशेष० ज्यों 
रहो, 8पशमि3 जाहि सन्यात्व शावत्वान्यत 5ेवण सभ्य५ शान ६शन सिरछतेल्य 

टीका +--पूर्वपोगेनासंगतानि भवनित; कायो वाडमन इति वेकान्तेन कर्माभावादिह लोकागतिर्न विद्यते । 


सिद्ध दशा में योगों का अभाव होता है। क्योंकि कर्मागमन का मुख्य हेतु योग ही है। योगों के सद्भाव में ही कर्म 
आते हैं। ग्यारहवें से तेरहवें गुण स्थान तक केवलयोग ही है। अतः ईयापथिक क्रिया है। सकषायाकषाययो: सांपरा- 
यिकेयापथयो: ॥-तत्त्वार्थसूत्र अ. ६, सृ. ५, 
प्रस्तुत गाथा में मुक्तात्मा के पुनरागमन का निषेध किया है, क्योंकि भवपरम्परा का द्वेतु कर्म है ओर कारण के 
अभाव से तजन्म काये का भी अभाव है । 
परं णावग्गहाभावा, सुही आवरणक्खया । 
अत्थिलक्खणसब्भावा निच्चयो सो परमो चुवेँ ॥ ३१॥ 
अर्थ ;--सिद्धात्मा लोकाग्र में स्थित है । उससे आत्मा आगे नहीं जा सकता; क्योंकि उपर अवग्रह स्थान का 
अभाव है। समस्त आवरण के क्षय होने पर परम सुख में अवस्थित है। अस्ति-लक्षण से सद्भाव शील है और वह परम 
नित्य और शाश्वत है। 
कर्ममुक्त आत्मा उध्वैलोकान्त तक जाती है । आत्मा छोकाग्र से उपर क्‍यों नहीं जा सकता इस प्रश्न का उत्तर 
प्रस्तुत गाथा में दिया है । यद्यपि आत्मा ऊध्वेगति-धर्मी है, फिर मी उसकी गति धर्मास्तिकाय सापेक्ष द्ोती है। धर्मास्ति- 
काय लोकव्यापी होता है। अतः उसके अभाव में आत्मा छोकाग्र से ऊपर नहीं जा सकता । सुख के प्रतिबन्धक समस्त 
आवरण क्षय हो चुके हैं । अतः सिद्धात्मा परम सुखी है। वेशेषिक दशन मुक्ति को आनंद शुन्‍्य मानते हैं । कलिकाल 
सर्वज्ञ आचाय हेमचन्द्र भी कहते हैं-“न संविदानंद्मयी च मुक्ति: । 
सुसूत्रमासूत्रितमत्वदीयै: । अन्ययोग-व्यवच्छेदिका ८ गाथा के द्वितीय चरण से वैशेषिक दशन के उक्त मत का खंडन 
किया गया है । क्योंकि सुख प्रतिबन्धक मोहनीय कर्म हे । उसका वहां अभाव है। प्रतिबन्धक के अभाव में सुख विद्यमान 
है। हां; वह सुख पार्थिव नहीं, अपार्थिव है । 
साथ ही सिद्धात्मा में अस्तिलक्षण का सद्भाव है; क्योंकि बौद्ध दशन आत्मा संतति का सर्वथा उच्छेद ही निवाण 
मानता है। जैसे दीपक कलिका का जब तक प्रवाह है तब तक उसमें जलन भी हैं । वह जलन तभी समाप्त होगी जब दीप- 
निवोण हो जाय । किन्तु जैन दशन मोक्ष में आत्मा का उच्छेद नहीं, उसका सद्भाव मानता है; उसकी विभावदशा-जन्य 
विकृतियां समाप्त होती हैँ । सर्वथा आंत्मा नहीं । यदि आत्मा ही समाप्त हो जाय तो फिर साधना किस लिए ? अतः सिद्धिश्राप्त 
आत्मा शाश्वत रूप में स्थित रहता हे । 
टीका :--नावाग्रहाभावाज्ज्ञानद्रनावरणक्षयात्व परंति परम सुख्ती भवति पुरुषः, ध्रुव असंशय स नित्य: परम- 
श्रास्थ्युक्तलक्षणसद्भावात्‌ । भर्थ गतम्‌ । 
दव्वतों खित्ततो चेच कालतो भावतो तहा। 
णिन्वाणिन्ं तु विण्णेय संसारे सव्वदेहिणं ॥ ३२ ॥ 
अर्थ: --संसार की समस्त देहधारी आत्माओं को द्वब्य क्षेत्र काल और भाव से नित्य ओर अनिद्य जानना चाहिए । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
संसारनां ६२५ शरीरघारी गात्मागोने दवय, कैत, 30० जने शावथी निल जते भनिल व्वणुव "्वर्ध भे, 
विश्व के समस्त पदार्थ सार्थ द्रव्य रूप में निल्य हैं और पयोय परिवर्तन की अपेक्षा नित्य भी हैं । वाचक उमाखाती 
भी कहते हैँं-“उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्त हि सत्‌ ।” तत्त्वार्थ० अ. ५-सू, २८ 


"दर हसि-भासियाई 


हर पदार्थ प्रतिक्षण उत्पत्ति और बिलय में परिवर्तित हो रहा है । किन्तु उसके परिवर्तन का यह नर्तन ध्रुव के धुरी 
पर ही अवस्थित है। आचाये सिद्धसेनदिवाकर भी कहते हैं :-- 


उप्पजंति वियंति भावा णियमेण पञ्ञवणयस्स । 
दृब्वदिटुयर॒प सब्वे सया अणुप्पन्नमविणट्र ॥-सन्मतिंतक क्ष, $ गा. १० 


पर्याय नय की अपेक्षा से प्रत्येक पदार्थ उत्पन्न भी होता है और नष्ट भी होता है। किन्तु द्रव्यार्थिक दृष्टि पदा 
अनुत्पन्न और अविनष्ट देखती है । इस धुत्र सिद्धान्त में सिद्धिस्थित आत्मा भी उत्पाद और व्ययशील है। ध्रुव तत्त्व क' 
प्रतिपादन तो पूर्व गाथाओं में वर्णित है। किन्तु द्रव्यक्षेत्र काठ और भाव जन्य स्थुल परिवर्तन देहधारियों में ह 
परिरक्षित होते हैं । मुक्त आत्मा में नहीं । 
मुक्तात्माओं में सूक्ष्म परिवर्तन हैं । खभावस्थित आत्मा भी निज गुणों में रमण करता है। यद्द रमणता भी सूक्षर 
परिवतेन की परिचायिक्रा है। साथ ही सिद्ध प्रभु अनंत उच्च पर्यायों को युगपत्‌ जानते हैं। जाता और जेय कर्थचित्‌ अर्भ 
भी है, अतः ज्ञेय का परिवर्तन ज्ञान और ज्ञाता में परिणति होता है। समस्त द्रव्य उत्पाद-व्यय-प्रौव्य युक्त है । उनक 
पर्याय परिवतेन सिद्धात्माओं का पयोय परिवतन है । 
गंभीर सबव्वओभद सबव्वभावत्रिभावण । 
धण्णा जिणाहित॑ मग्ग सम्म॑ बेदति भावओ ॥ ३३ ॥ 
अर्थ :--गंभीर सर्वतोभद्र, सदा सब के लिए कल्याणकारी, समस्त भावों का प्रकाशक, अन्तर की ग़ुफाई कं 
प्रकाशित करने वाले सर्वैज्ञ निहपित धर्म को जो सम्यक्‌ प्रकार से अनुभव करते हैं या जो उसे सम्यक्‌ प्रकार रूप २ 
पहचानते हैं वे आत्माएं धन्य हैं । 


गुजराती भाषान्तर : 
जभीर शीतणशोणा, ७मेशने भारे गधावुं अच्याणु 3रनारा, जधीह व्वतना भाषोना अश्चञश४, जन्तरन 
भुश्ञभने अध्नशित 3रेनार सर्वेश द्वारा निइपित घमने सम्यव्‌ अड्भारथी ० जोणभे छे. जथवा ० तेने सम्य 
रूपभां ने छे ते जाताजो पन्य छे, 
एवं से बुद्धं-गतार्थ: । 
नवमे महाकासवज्ययणं 


इति महाकाइयप-अहेतर्पिप्रणीतं नवम अध्ययन समाप्तम्‌ 





दशस अध्ययन 
तेतलिपुत्तअज्ञझयणं 
तेतलिपुत्र-अह्देतर्षिग्रोक्त 
प्रस्तुत अध्याय में अहतर्षि तेतलिपुत्र ख्वय॑ अपनी आत्म-कथा बोलते हैं। उनके जीवन के उत्थान-पतन की यह सजी 

कहानी है । वे खये अमात्य मंत्री थे । खरणणकार की पुत्री पोट्टिला पर अनुराग हुआ और उसके साथ पाणिग्रहण भी हुआ 
समय के प्रवाह में राग का रंग धुल गया और वही पोट्नि उनके लिए अप्रिय बन गई । तभी सती साध्वी सुब्रता शिष्या३ 
के साथ तेतलिपुर में आती है । पोश्चिला पति का प्रेम सम्पादन के लिए उनसे मंत्र छेना चाहती है, किन्तु साध्वी ने ज 
इसे मुनि-मयोदा के बाहर कह कर उसे करने से इनकार कर दिया तब वह भी चरित्र की ओर बढती है। तेतलिपुत्न उः 
इस शर्त पर आज्ञा देते हैं, कि यदि वह देब बने तो उन्हें बीतराग के धर्म की ओर मुड़ने की प्रेरणा दे । पोहिला उ' 
सखीकार करती दे । दीक्षित होकर संयम का यथाविध पालन कर वद्द खगे में दिव्य रूप प्राप्त करती दे और प्रतिज्ञा ' 
अनुरूप वीतराग के धर्म की ओर मोडने को आती है । 


दशम अध्ययन ७ 


इधर अमात्य तेतलिपुत्र राजा कनकध्वज से सम्मान और सम्पत्ति पा कर विलाम में डूब रहे थे । अतः विवश हो 
कर पोझट्चिलदेव को राजा और परिजन को तेतलिपुत्र से विमुख करना पड़ा। इधर मंत्री विष-पान, कूप-पात और अम़ि- 
ल्ञान द्वारा प्राण देने को उद्यत हो जाते हैं । पर वे जब उसमें सफल नहीं होते तो जीवन के प्रति की आस्था हिल 
उठती है | और वे श्रद्धा विहीन बन जाते हैँ। तब पोझ्िल देव संसार की भयानकता का चित्र उनके सामने रखते हैं तब 
खर्य॑ अमात्य बोल उठते हैं कि भीत व्यक्ति के लिए प्रत्रज्या श्रेयस्कर है । तभी पोह्निल देव यह कह कर चल देते हैं, 
कि तुम्हारे विचार सत्यभूत बने । 
इधर तेतलिपुत्र विचारों की गहराई में डुबकी लगाते हैँ । जाति-स्मरण ज्ञान पा कर उन्हें अपने पूर्व जन्म-महा 
विदेह में चरित्र ग्रहण और पूर्व के ज्ञान की स्म्रति हो जाती है और वे वहीं दीक्षित होते हैं । पूर्व का ज्ञान भी स्मृतिपटल 
पर आ जाता है। और कुछ क्षणों में अपूर्व करण ग्रुण श्रेणी और शुक्ल ध्यान पा कर केवल ज्ञान प्राप्त कर लेते हैं । यह 
कदानी ज्ञातामृत्र में विस्तृत रूप में दी गई है। प्रस्तुत सूत्र में उसका कुछ अंश ही दिया है । परिवार से तिरस्क्ृत हो 
वह अभश्रद्वावादी बनता है। उसी प्रसंग का चित्र यहां दिया गया है । कुछ अंश ज्ञातासूज से पृथक भी है । 
इसमें कुछ तथ्य सामने आते हैं । यह वणन उस समय का है जब उन्हें केवल ज्ञान ही नहीं, जातिस्मरण भी 
नहीं हुआ था । 
ये जातिस्मरण या खबर दीक्षित होते हैं । जो कि प्रत्येक बुद्धों की खास विशेषता है । 
महा ब्रतों की संख्या नहीं दी गई है , अतः यह निश्चित नहीं कहा जा सकता कि यह घटना किस तीथेकर के 
शासन काल की हे । 
को क॑ ठाबेइ अण्णत्थ सगाइं कम्माईं इमाईं ? । 
अर्थ ;--कौन किसको रोकता है? मेरे इन कर्मा के अतिरिक्त मुझे कौन रोक सकता है १ । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
प्ेण फ्ने रोष्ठी शप्र छे ? भारा जा अर्मोनी जतिरिश्त भने ड्णु ज2४वी शह्े छे ? 
आत्मा अपने निज खभाव में आने के लिए छटपटाता है। उसे अपने निञ्र रूप में आने के लिए कौन रोक 
सकता है? मानत्र अपने दोषों का उत्तरदायित्व दूसरे पर ठेलता है। किन्तु जैन-दशेन कहता है कि अपने बन्धन और 
मुक्ति का विधाता तूं खय॑ हैं। तूं खय॑ ही अपनी बृत्तियों के द्वारा बन्धता है और उनसे मुक्त होने की शक्ति तुझमें ही है । 
बाहरी शक्ति न तुझे बांध सकती है, न मुक्त कर सकती है । 
प्रस्तुत सुत्रवाक्य में अहंतर्षि अपने जीवन का रहस्य बतला रहे हँ-मित्र और बन्धु जनों ! में ने दोष दिया कि वे 
मुझे संसार के बीच से निकलने नहीं देते, किन्तु तथ्य यह है कि मेरे कर्मो ने ही मुझे बांध रक़्खा है । 
टीका :--कः के स्वस्थाने नाम गोन्रादिलक्षण स्थापयति नान्यत्र स्वकीयानीमानि कर्माणि। तेतलिपुश्राहतार्षिणा 
भाषितमिल्यत्रेव प्रवेशनीयम्‌ , श्रद्वेय मित्यादिवाक्‍्यानां पूर्वग तेनासंबद्धत्वात्‌ । 
टीकाकार का मत कुछ भिन्न है। कौन किसको नाम गोत्रादि लक्षण रूप पर स्थापित करता है १। ये हमारे अपने 
कर्म ही वहां स्थापित करते हैं। यहां पर तेतलिपुत्र अहंतर्षि बोले ऐसा वाक्य जोडना चाहिए, अन्यथा श्रद्धेय आगे आने 
वाले वाक्यों से प्रस्तुत वाक्य सम्बद्ध नहीं रहेगा। प्रोफेसर शुब्रिंग इसे दूसरे ढंग से लिखते हैँ:-मनुष्य आज जिस 
स्थिति में है उसे वहां तक लाने वाला कौन है ! । स्थिति तो उसे लाई नहीं, क्योंकि उस स्थिति में तो वह खर्य अभी 
उपस्थित हैं । उसके काये ही उसे इस स्थिति में लाए। इस प्रकरण का अन्तिम भाग इसे स्पष्ट करता है। जब कि 
अहँतर्षि तेतलिपुत्र बोलते हैं क्रि भयभीत व्यक्ति को दीक्षित होना चाहिए । जो दूमरे को छलता है उसे छिपने को 
तैयार रहना चाहिए । जो घर पहुंचने की उत्सुकता रखता हैं उसे खदेश की ओर प्रयाण करना चाहिए ... ««« । 
सद्धेयं खलु भो समणा वदंती, सद्धेयं खलु 
माहणा, अहमेगो असद्धेयं वदिस्सासि । 
तेतलिपुत्तेण अरहता इसिणा बुइयं ॥ 
अर्थः--श्रमण वर्ग बोलता है कि श्रद्धा करना चाहिए। ब्राह्मण वगे जोर-शोर से पुकार कर कहता है कि श्रद्धा करो। 
किन्तु में अकेला कहूंगा कि श्रद्धा नहीं करना चाहिए । इस प्रकार तेतलिपुत्र अह्तर्षि बोले । 
द 


५८ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर :-- 


श्रभणुषग 3ऐे छे 3 श्रद्धा राणवी ब्वे्ठ भे, आाह्णु १० पुशरी पुधारीन इऐे छे 3 अ्रछ राभो, ५6 हु 
जेपवी 4ढीश 3 अदा राणवी न ब्ने० जे, जे अभाणे तेतविषुत्र जरुतषि जीध्या, 


समस्त संप्रदायें श्रद्धा में जीती हैं। समस्त पंथ और मतों की जड श्रद्धा है। यदि पंथ में से श्रद्धा निकल गई तो 
सारा सम्प्रदाय-वाद ताश के पत्तों का ढेर हो ज'.एगा । इसी लिए श्रमण-संस्क्ृति ओर ब्राद्यण-संस्क्ृति में श्रद्धा का महत्व 
दिया गया है-“सद्धा परमदुल्लहा” । 
चत्तारि परमंगाणि दुल्लहाणीह जंतुणो । 
माणुसत्त सुई सद्धा संजमम्मि य वीरियं ॥ 
---उत्तरा० अ० ३ गाथा १ 


दूसरी ओर ब्राह्मग संस्कृति ने भी श्रद्धा का नारा बुलन्द किया है-“संशयात्मा विनश्यति ।” 
“यो यच्छुद्व: स एव सः” के रूप में श्रद्धा का आघोष सुनाई देता है । 


अहंतर्षि तेतलिपुत्र का प्रस्तुत वाक्य तब का है जब कि वे सामाजिक वातावरण से ऊब चुके थे । अपमान से त्रस्त 
उनका मन बोल उठ'-दुनियां श्रद्धा के गीत गाती है ऋषि और मुनि भी श्रद्धा के लिए बोलते हैं । किन्तु में कहता हूं कि 
दुनियां के इन संबन्धों पर कोई विश्वास न करे । क्योंकि ये संबन्ध खार्थ के धागे से बंबे हैँ । इसके उदाहरण में वे अपनी 
ही कहानी कह रहे हैं:--- 


सपरिजणो त्ति णाम मम अपरिजणो त्ति को मे त॑ सदृहिस्सति ?। सपुत्तं पि णाम मम अपुत्ते त्ति को 
मे त॑ं सदृहिस्सति ? | एवं समित्तं पि णाम ममं अमित्त त्ति को मे तं सदृहिस्सति? | सवित्त पि णाम 
मम अवित्ते त्ति को मे सदृहिस्सति ? । सपरिग्गहं पि णाम मर्म अपरिग्गहे त्ति को मे त॑ सदृहिस्सति ? । 
दाण-माण-सक्कारोवयारसंगहिते त्ति को मे ते सदहिस्सति ? । 


अर्थ :--“परिजन के साथ होते हुए भी में परिजन परिवार रहित हूं” ऐसा कहने पर कौन श्रद्धा करेगा पुत्र 
होने पर भी में पुत्र रहित हूं, तो मेरे इस कथन पर कौन विश्वास करेगा ? इसी प्रकार मित्र ओर ल्लेही जनों के साथ होते 
हुए भी मुझे कौन मित्र विहीन मानेगा ? मेरे पास धन होने पर भी मेरी धनहीनता पर कोन श्रद्धा करेगा १ परिग्रह होने 
पर भी मेरी अपरिग्रहता को कौन सच मानेगा £ दान, मान, सत्कार, उपचार या उपकार से युक्त होने पर मुझे इन सब से 
पृथछ कौन स्वीकार करने को तेयार होगा? । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


पोतानां सभा-ब्छाक्षांगी साथे छोवा छता पणु एई. सभा-च्छावां ने नोइ२-य७४२ रहीत छु॑ भेभ $६ तो ते 
प्रणु सायु भानशे ? ( श्रक्धा 3२श ), ५० छोवा छतां पणु ६ पुत्रद्धित छु जेभ 3 तो भारा भे अथन पर शेए 
(विश्वास ४२शे ? ते ०४ अ्रभाएणे मित्र जने सनेहि साथे छोबा छतां डर्श पणु भने मित्रविद्शीन भानशे १ भारी 
पासे घन छोवा छा पशु भारी गरीणाए पर शेणु अद्धा 3२शे ? ( झोएु साथुं भानशे 2?) परिथर छोपा छतां 
पणु भने खपरियही ओएु अछेशे ? धन, भान, सर5२, ठेपयार जथवा 8प५5२थी थुद्त छोष। छतां पणु भने थे 
भघाथी ४५६ स्पीड२व शोणु तेयार थशे 


त्याग का एक वह भी रूप है जहां बाहर में विलास और वेभव के प्रसाधनों के रहते हुए भी आत्मा अन्तर से 
अलिप्त रहता है । यद्द है अन्तर्व्यागी बहिस्संगी । जिसे वैदिक संस्कृति में देह में रहते हुए 'विदेह” कहा जाता है और जैन 
संस्कृति में 'भावचारित्री' कहा गया है। गीता जिसे 'स्थित-प्रज्ञ” के नाम से पहचानती है। और जैन आगम जिसे 
“अलिप्त पद्म” कह्दता है । 
जहा पोर्म जले ज्ञाय॑ नोवलिप्पद वारिणा । 
एवं अलित्त कामेहिं ते वर्य बूम माहर्ण ॥ -उत्तरा, अ० २५ गाथा २७ 


दशम अध्ययन ९ 


कमल जल में पेदा होता है, जल में रहता है और उसके चारों ओर जलघारा होने पर भी वह जल कण से अलिप् 
रहता है । इसी प्रकार कुछ आत्माएँ जिनके चारों ओर भोग और बासना का सागर हिलोरे मारता रहता है, उस वातावरण 
में रह कर भी वे उससे प्रथक्‌ रहती हैँ । वे ही विशिष्ट आत्माएँ हैं । जो सागर के किनारे बेठे हैं और कहते हैं कि हम 
सूखे हैं तो इसमें आश्वये क्या होगा? किन्तु उसकी अतल गहराई में भी जो डुबकी लगा कर भी जो सूखा निकल आता है 
वही चमत्कारी कहलाएगा । 

सख्वजन-परिजन के बीच रह कर भी जो इन सब से अलग अलग रहता है। पुत्र है, पर पुत्र का ममत्व उसके दिल 
को नहीं हुआ है, परिग्रह है, लक्ष्मी के पायल की श्न्शार है, धन है, पर धन का मद नहीं है । किन्तु साधारण जन उस 
स्थिति पर सहसा विश्वास नहीं करेगा । कांटों की राह पर चलने वाले को वह साधु मान सकता है । किन्तु फूलों की सेज 
पर सो कर भी कोई साधु हो सकता है यह उसे स्वीकार न होगा । क्योंकि उसकी आंखें इसके लिए अभ्यस्त नहीं है। इस 
लिए उसका विश्वास न करना खाभाविक ही है । 


कभी ऐसा भी होता है जब कि भरा>पूरा घर होता है, लाखों की जायदाद होती है, लेही जन, परिजन सब कुछ 
होता है, किन्तु सागर के बीच भी आदमी प्यासा होता है। पुत्रों और मित्रों के बीच भी वह अकेलापन महसूस करता है। 
उसकी घनीभूत पीडा बोल उठती है कि कहने को तो सब कुछ है, पर मेरा अपना कोई नहीं है । व्यथा और करुणा से 
भीगी जिसकी जीवन-कहानी है । भरे भुवन में जिसकी आँसुओं से भीगी आँखें पोंछने बाला कोई नहीं है । तेतलिपुत्र के 
पूर्व जीवन की कहानी इन्हीं व्यया और दर्द के धागों से वुनी हुई है । उन्ही के शब्दों में पढेंगे । किन्तु हां; इस व्यथा में 
उन्होंने निराशा के ऑसू नहीं बहाएं, अपितु दुनियां से अनासक्ति का बोध पाया है। 

टीका :--भ्रछेये खलु भो श्रमणा घदन्ति ब्राह्मणाश्र एकोउह अश्रद्धेये वद्ष्यामि, सपरिजनमपि नाम मां दृष्ठा 
अपरिजनो अहमस्मीति को में तच्छुद्धिष्यति न कश्चिदिति एवमेव सपुत्र सवित्त सपरिग्रह दान-मान-सत्कारोपचार- 
संग्रहीतम्‌ । अर्थ उपर बताया जैसा ही है । 


तेतलिपुत्तस्स सयण-परिजणे विरागं गते को मे त॑ सदृहिस्सति ? । जाति-कुल-रूप-विणतोवयार- 
सालिणी पोछद्धिला मूसिकारधूता मिच्छे विप्पडिवन्ना को मे त॑ सदृहिस्सति ?। कालकम्मणीतिसत्थ- 
विसारदे तेतलिपुत्ते विसादं गते त्ति को मे तं सदृहिस्सति ?। तेतलिपुत्तण अम्नच्चेण गिहं पविसित्ता 
तालपुडके विसे खातिते त्ति से वि य पडिहते त्ति को मे त॑ सदृहिस्स।ते ?। 

अर्थ! --तेतलिपुत्र के खजन परिजन उनसे रुष्ठ हो गए। इस बात पर कौन विश्वास करेगा ? श्रेष्ठ जाति कुल में 
जन्मी हुईं रूपवती, विनय और उपचार की साकार प्रतिमा सी मूसिकार-खर्णकार की लडकी पोटछ्टिला मिथ्याभिनिवेश में पड 
गई । मेरे इस कथन पर कोन भला विश्वास करेगा ? । काल-क्रम से नीति-शाखत्र-विशारद तेतलिपुत्र विषाद में डूब गया, मेरे 
इस कथन पर कौन श्रद्धा करेगा १ । तेतलिपुत्र मंत्री ने घर में प्रवेश कर के तालपुट विष खा लिया, किन्तु वह विष भी 
उनके लिए विफल हो गया । कौन मेरी इस बात पर विश्वास लाएगा १ । 
गुजराती भाषान्तर +-- 

तेतविषुत्रना सभा-ब्डा|क्षांणी ने परि०्/नों तेनाथी रीसार्ध गया, जा बात ओेपर झोणु विश्वास 3ररे १ ठय्थ 
बशुभां हतपन थयेदी इपवती, विनय खने ठप्यारनी साआर अतिभा ब्वी भूसि4२-सुबर्णु॥२नी पुत्र पोटिकषा 
भिध्यातिनिवेशभां पड़ी गई, भारा जा अथन 8२ शोणु विश्वास ४२शे ! ॥क्षकभथी नीतिशाखत्र विशार६ तेतथी५१ 
(वषाध्म[ ३णी 3१, भारा जा अथन 3२ शेण अरद्धा 3२शे ? तेतवी५ुन मय्री पोताना धरभां अवेश 3रीने ताक्ष१० 
जेर भा क्षीषु, ११० ते छ२ पशु तेने भाडे विहण थर्श गयुं, भारी था वात ओपर शेशु विश्वास 3२शे ! 

टीका :---तेतलिपु त्रस्य स्वजनपरिजनो विरागं गतः जातिकुलविनयोपचारशालिनी पोहिला मूसिकारधूता मिथ्या 
विप्रतिपन्ना काल-कर्म-नीति-विशारदस्तेतलिपुत्रों विषाद गतः। तेतलिपुत्रामात्येन सता गृह प्रविश्य तालूपुर्ट नाम विष 
खादित तत्‌ तु प्रतिहृत । टीकार्थ ऊपरवत्‌ है । 

तेतलिपुत्र अपने आप को अश्रद्धावारी बताते हैं । उसके पीछे उनकी जीवन-कहानी है । तेतलिपुत्र से उनके माता 
पिता खजन परिजन सब कोई रुष्ट हो गए । तेतलिपुत्र पोइललिा से अति लेह था| जो कि सुन्दर रूपवती और विनम्र थी। 


६० इसि-भासियाई 


किन्तु वह मिथ्याभिनिवेश में पड “गई-दूसरे के बहकावे में आगई । परिणामतः तेतलिपुत्र के हृदय में गहरा आघात लगता 
है और वह घर जा कर जहर पी लेता हे, किन्तु वह जहर भी उसके लिए अम्नत बन कर आया। चाहने पर भी तेतलिपुत्र 
नहीं मर सका। मौत को निमंत्रण दिया फिर भी वह नहीं आई। पर वह जीवन से ऊब चुका था । अतः मौत के लिए 
दुबारा फिर प्रयास करता है । 


तेतलिपुत्तेणं अमच्चेण महालयं रुक्‍्खं दुरूहित्ता पासे छिण्णे तहा विण मण, को मे त॑ सदृहि- 
स्सति ? । तेतलिपुत्तेण महति-महालय पासाणं गीवाए बंधित्ता अत्थाहाए पुक्खरीणिए अप्पा पक्खित्ते 
तत्थ विय ण॑ थाहे लद्ध को मे त॑ सदृहिस्सति ? । तेतलिपुत्तेण महति-महालयं कट्टरासि पलीवेत्ता 
अप्पा पक्खित्त से विय से अगणिकार विज्ञाण, को मे त॑ सदृहिस्सति ? 


अर्थ :--मंत्री तेतलिपुत्र विशाल वृक्ष पर चढ कर फांसी लगाता है फिर भी वह नहीं मर सका । उसका पाश टूट 
गया। कौन मेरे इस वचन पर विश्वास करेगा १ । तेतलिपुत्र बडे बडे पत्थर गले में बांध कर अथाह जल वाली पुष्करिणी में 
अपने आप को पटकता है। किन्तु वह अथाह में मी थाह पा गय।। कौन इस बात पर विश्वास करेगा? इसके बाद तेतलिपुत्र 
लकडी की विशाल चिता वना कर उसमें कूद पडता है । किन्तु वह आग की ज्वाला भी बुझ गई । कौन इस बात पर 
भरोंसा करेगा ? 


गुजराती भाषान्तर :-- 


भंत्री तेतवि५4 भोट। विशाण ३६ पर यरीने झंसी ६ये छे छतां पणु ते भरी शडता नथी, तेनो झंसी (टी 
भयो, उणु भारा जा वयन ठ8प२ विश्वास उरशे ? तेतल्षिपु-त मोट। भोट। पत्थरों गणाभां गांधीन विशाण 
१/णबाणी पुष्ठरणीभां पोतान पछाड़े छे, परंतु ते बिशाण बणसमभूछभां पणु ते थार (तरी गयी ) पाभी गयो 
शेएणु जा बात जिपर विश्वास 3रशे १ ते पछी तेतल्षिपुत्र क्षअ॥।नी विशाण थिता जनावीने तेमां ४ी पे छ. ५१० 
ते जागनी ब्यबाणा पणु मजा गर्घ, डीणु जा वात पर अद्ध 3२शे ! 


टीका :--तेनेव नीलोत्पलगवरूगुलिकातसीकुसुम प्रकाशो 5सिः क्षुरधारो निपातितः, सो5पि च, 'तस्यासिरुचले'ति 
अन्यपुस्तकस्य पाठः, तेनेव तथापि च न मझ्तः । तेनेव भयातिमहन्त वृक्षमधिरुद्म च्छिन्नपास इत्यपूणेकथा | तथापि च 
न मतः। तेनेव भयातिमहान्त पाषाणं ग्रीवायां बद्धा। तस्यां पुष्करिण्यामास्मा प्रक्षिप्तस्तथापि स्थाहो रूब्धस्तेनेव मयाति- 
महान्त काष्टराशि प्रदीष्यात्मा प्रश्षिप्तः सोपि तस्याप्रिकायो विज्ञातः। सर्वमेतत्‌ को मे श्रद्धास्यति ? । टीकार्थ ऊपरवत्‌ है । 


विशेष में यद्ां टीकाकार बताते हैं नील कमल गवल् गुलिका भैंस या पाडे के सींग की कठिन गांठ और अलसी के 
फूल की भाँति प्रकाशवती तलवार से मी उसने अपने ऊपर प्रहार करना चाहा । किन्तु वह प्रयास भी निष्फल रहा । 


यद्यपि प्रस्तुत सूत्र में यह पाठ नहीं है, किन्तु टीकाकार कहते हैं कि दूसरी पुस्तक का पाठान्तर यहां ग्राह्य है। 
क्योंकि ज्ञातासूत्र में यह पाठ उपस्थित है । 


साथ ही तेतलिपुत्र की पेड पर चढ कर फांसी लगाने की घटना यहां दी गई है । किन्तु पूरी घटना व्यक्त-नहीं 
होती । इक्ष पर चढने के साथ ही “पासे छिण्णे” पाठ आ जाता है। जिससे छगता है कि कुछ छूट गया है । यहां पर 
'जाव' शब्द आवश्यक था। ज्ञातासूत्र में श्रद्धेय आदि वाक्यों में यह घटनः नहीं दी गई है, किन्तु आत्मघात के प्रयल्नों में 
पूणे रूप से दी गई है। जो कि नीचे दी जा रही है:- 
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! प्रस्तुत पाठ में ऐसा बतलाया गया है कि मूषिकार धूता खणैकार की पुत्री पोट्लिला भी मिथ्याभिनिवेश में आ गई | अर्थात्‌ 
बहकावे में आ कर तेतलिपुत्र को छोड कर चली गई | किन्तु तथ्य यद्द है कि इस घटना के कई वर्ष पूर्व खय॑ तेतलिपुत्र हि पोह्टिला से 
विमुख हो चुका था | शातासूत्र की कहानी इस तथ्य को खीकार करती है-त तेण पोष्टिला अन्नया कयाई तेतलिपुत्तर्स अणिद्धा पूजाया 
यावि होत्था णेच्छाश्य तेतलिपुत्ते पोट्टिलाए नाम गमबि सवण्णभाण कि पुण दरिसण्ण वा परिभागं वा! :-ज्ञाता-पर्मकथांग० अ, १४ सू. ६। 
एक दिन तेक्तलिपुत्र के लिए पोष्टिला अनिष्ट-अमान्या हो गई | वह उसका नाम तक नहीं सुनना चाहता था । फिर देखने की बात क्‍या ? | 
फिर बहक गई उसका कोर स्थान ही नहीं है। किन्तु बात यह है कि पोष्टिला साध्वी के पास दीक्षित हुईं थी । इसी को तेतलिपुत्र का 
आकुल मन मिच्छ विप्पडिवन्ना कद रद्या है | दुःखी मानव दुःख के क्षणों में सब को याद करता है । 


दशम अध्ययन ६१ 


तएण तेतलिपुत्ते असोगवर्णिया तेणेव उवागच्छर उदवागच्छित्ता पासग गीवाए बंधत्ति बंधित्ता रुक्‍्खं दुरूद्दति 
दुरूद्चित्ता पासं रुक्‍्खे बंधत्ति बंधित्ता अप्पाण मुयति तत्थ वि य से रज्जू छिन्ना ।--ज्ञाताधमै-करथांगसूत्र १०२ । 


तिरस्क्ृत मंत्री तेतलिपुत्रन मौत के लिए हर संभव प्रयल्न करता है । वृक्ष पर फंदा डाल कर झूल जाता है । पत्थर 
बांध कर कुहटे में कूदता है । धू धू करती हुई चिता प्रज्बलित करके उसमें कूदता है, किन्तु वह आग भी बुझ जाती है। 


तएणं सा पुद्चिला मूसियारधूता पंचवण्णाइईं साखेखिणिताईं पवरवत्थाइं परिहित्ता अंत- 
लिक्खपडिवण्णा एवं वयासी | आडसो रहितो आयाणिहि पुरओ विच्छिण्णे गिरिसिहरकंदरप्पवाते 
पिटुओ कंपेमाणेव्व मेयिणितर्ल साकडंतेव पायवे णिप्फोरेमाणेब्व अंबरतले सब्वतमोरासिव्व पिडिते 
पतच्चक्खमिव सय कतंते भीमरवं करेंते महावारणे समुद्टठिए वा । 


अर्थ +--बाद में वह खणकार की पुत्री पोटिला छोटी छोटी घंटिकाओं से युक्त पंच वर्णीय वस्र पहन कर आकाश में 
खड़ी होकर इस प्रकार बोली-यह समझो कि तुम्हारे समक्ष गिरि शिखर और कंदरा से विच्छिन्न होता हुआ प्रपात करना है । 
पृथ्वी तल को कंपित करता हुआ और वृक्षों को उखाढ़ता हुआ आकाश को फोडता पिंडीभूत तम राशि-घनीभूत अंधकार के 
सदृश प्रत्यक्ष महाकाल-सा शब्द करता हुआ महा गजराज सामने खडा हुआ है । 


गुजराती भाषान्तर -- 


पडीथी ते सोनीनी पुत्री पोड़िक्षा नानी नानी व्यं०/रीथी जनावेध पांय रंगचुं बख्र पढेरीने जाउाशभां 
हेभी २९ीने जाषी रीते मोक्षी-घारोओरे तभारी समक्ष शीणर खजने णीएथी दु६ परतुं प्रपात जर२ए छे. पा७ण 
भ्थ्वीना तणिया उपित डरती जने वृक्षोन 3भेडी भु$तो जाउाशने तोडतवी पिडीक्षूत ग्भभ राशि घनीक्ृत जंघ॥२नी 
११ अलक भमढा।हाक्षनी ब्2भ जवा 3श्तो २००२० साभे तीशे छे. 


टीका :+ततः सा पोदिला मूसिकारदुहिता पंचवर्णानि सखिनखिनिकानि प्रवरव्राणि परिधाय देवीभूतेति 
जाताधमेकथानां चतुर्दिश तेवलिज्ञातमनुख्त्याहायरिन्तरिक्षप्रतिपत्रेवमवादीदू-यथायुष्मँस्तेतलिपुत्र॒ एहि तावदाजानीहि 
यत्‌ पुरतो ब्रिस्तीणों गिरिशिखरकंदरप्रपातों प्ष्ठतो कंपमानमिव मेदिनीतर्रक संकृष्यममाणव पादपः निष्फोट्यबज्निवाम्बरतले 
सर्वे-तमो-राशीव पिंडितः प्रत्यक्षमिव स्वयं क्ृतान्तः भीमरवं कुर्बन्‌ महावारणः समुत्यितः । 


टीकार्थ ;--खणकार की बेटी पोष्ठटिठा छोटी छोटी घंटिकाओं वाले वस्लों को पहन कर आकाश में स्थित हो कर 
तेतलिपुत्र को सम्बोधन कर के बोलती है--यह पोषझ्चिला पढे तेतलिपुत्र की पत्नी थी । किन्तु तेतलिपुत्र को उस से विरक्त 
हो जाने पर वह सुत्रता साध्वी के पास दीक्षित होने को तत्पर हो रही थी । तब तेतलिपुत्र ने उससे कहा था अगर तुम 
देव बनो तो मुझे वीतराग के धमोभिमुख बनाना । उसी वचन में बद्ध हो कर पोट्टिल देव तेतलिपुत्र को प्रबुद्ध करने के 
लिए पहले प्रयास करते हैं | उसमें सफल न होने पर राजा कनकध्वज राजा परिषद और तेतलिपुत्र के परिवार को उस 
से विरक्त कर देते हैं । उस अपमान से छ्षुब्ध होकर तेतलिपुत्र आत्म-ह॒त्या के अनेकविध प्रयत्न करते हैं जो कि पहले उन्हीं 
के मुख से सुन चुके हैं । उन समस्त प्रयल्लों की निष्फलता से तेतलिपुत्र श्रद्धाविहीन बनते हैँ । तब पोहिलदेव पोट्टिला के 
रूप में उसी के वच्नों में आकाश में स्थित हो तेतलिपुत्र को बोलते हैँ । थी ज्ञातासूत्रमें इसका अनुसंधान अविकल रूप से 
उपलब्ध है। टीका कार उसी की ओर संखेत करते हैं। शेष ऊपरवत्‌ है। श्रीज्ञातासूत्र में प्रस्तुत पाठ निम्न रूप में मिलता हे । 


ततेणं से पोद्टिलदेवे पोद्दिकारूव॑ विडब्वति विडव्वित्ता तेतलिपुत्तस्स अदूरं साम॑ते टिल्वा एवं वयासी हं भो 
तेवलिपुत्ता पुरतो पवाए पिठुओ हृत्थिभये दुद्भो अचक्खुफासे मज्झेसराणि वरिसयंति ।-ज्ञातासूत्र १०२ । 


श्रीज्ञातासत्र में पोश्िल देव अदूर सामंत (न अति निकट न अति दूर ) स्थित है । जब कि “इसि भासियाई” में 
आकाश में स्थित हैं। साथ ही यहां पाठ काव्यात्मक है जब कि ज्ञातासत्र में केवल वर्णनात्मक है । बाण वर्षा का वर्णन 
आगे दिया है । 

उभओ पास चक्‍्खुणिवार सुपर्यड-धणु-जंत-विप्पमुका पुंखमेत्ता वसेसा धरणिष्पवेसिणो सरा 
णिपतंति हुयवह-जाला-सहस्स-संकुल समंततो पलित्तं धगधगेति सब्वारण्णं अचिरेण य बालसूर- 
गुंजद्धपुंजनिकरपकासं ज्यियाइ इंगालभूत॑ गिहँ आउसो तेतलिपुत्ता । कत्तो वयामो 


६२ इसि-भासियाई 


अर्थ ;--पलक मात्र में दोनों ओर से प्रचंड धनुष से छूटे हुए एथ्वी के वक्ष में सम्पूर्ण प्रवेश करने वाले बाण बरस 
रहे हैं। जिनके पिछले हिस्से पर लगे हुए पंख मात्र दिखाई पड रहे हैं। आग की सहृख्तों ज्वालाओं से सारा वनप्रदेश 
जल रहा है। धू धू करती हुई लप उठटें रही हैं। और शीघ्र ही उरीयमान सूर्य के सदश आरक्त गुंजा ( चिरमीटी ) के 
अद्धे भाग की राशि की प्रभासदश लाल अंगार बना हुआ घर जल उठेगा । आयुष्यमान तेतलिपुत्र | ऐसा होने पर हम 
कहां जावें १ । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

णुभरभां जन गाथुजोथी ५२३ ( मछाक्षय ) पचुषभांथी छूटेकां इथ्वीना साथणमां (ब&मभां) पुरेपुशा 
प्रवेश अउरनारा गाएु वरसी रहा छे, ब्रेना पाछणना सा० पर क्षणावेक्षा पीछे ० देणाएं रहा छे. भागनी 
सूख ब्न्वाणाओथी जाणु बन जाणी रह छे. धू श्रृ ५२ती ब्वाणाजों 88 २९ी छे खने तरत० होणता सुयनी 
भाइ5४ क्षाधषवणुना भधलाणनी राशिनी ०/म क्षाक्ष वणुणाथी गनेक्षु धर जणी ( सणणी ) 850, डे जायुष्यवान 
तेतक्षीपू4! जाभ थशे लारे जापएे $या ०४४१ १ 

टीका :--उभ्रयतःपाश्व चक्षु निपाते सुप्रचण्डधनुयेत्र विषमुक्ता पुंखमात्रावशेषः धरिणिप्रवेशिन:सरा निपतन्ति । 
हुत-वह-ज्वाल/-सहस्रसंकुल॑ समंततः प्रदी२प्त धगधगिति शब्दायते सर्वारण्ये अचिरेण च बालसूर्यगुआदपुंजनिकर- 
प्रकाश ज्ञापत्यंगारभूत ग्रहमायुष्यमॉस्तेतलिपुन्न क्क त्रजामः ?। टीकार्थ ऊपरवत्‌ है। ज्ञातासूत्र में यह पाठ कुछ भिन्न 
रूप में आता है। 

गामे पलित्ते रन्ने झियातिरज्ने पलित्ते गामे झियातिभाउसो तेतलिपुत्ता कओ वयामो ।-ज्ञातासूत्र १०२ । 

ग्राम के जलने पर मनुष्य वन की ओर जाता है । और वन के जलने पर ग्राम की ओर जाता है। हे आयुष्यमान 
तेतलिपुत्र हम कहां जावें ! । यहां 'कओ वयामो” पाठ अशुद्ध है । “क वयामो” होना चाहिए । 

पोश्चिल देव कह रहे हैं कि महाकाल के बाण चारों ओर बरस रहे हैं । सारा वन भी प्रलयंकर आग में झुलस रहा है। 
और घर भी उसी आग की लपटों का मेंट होने वाला है । फिर हम कहां जावें ? । 


ततेणं से तेतलिपुत्ते अमच्चे पोद्दिलं मूसियारधूत एवं वयासी पोड्डिलि एहि ता आयाणाहि भीयरुस 
खलु भो पव्वज्ञा अभिउत्तस्स सवहणकिचं मातिस्स रहस्सकिद्य उककंठियसस देसगमणकियजं पिवासि- 
यरुस पाणकिद्य छुहियरुस भोयणकिद्वय॑ परं अभिउंजिं कामस्स सत्थकिच्ं खंतस्स दंतस्स गुत्तरुस 
जितिदियसस एत्तो ते एक्मवि ण भवद्‌ । 

अर्थ :--बाद में अमात्य तेतलिपुत्र मूसिकारपुत्री पोट्लिला को इस प्रकार बोला-“पोट्लि यह तुम्हें स्वीकार करना 
पडेगा, कि भयत्रस्त मनुष्य की दीक्षा संभव है । अभियुक्त व्यक्ति आत्म-हतद्या कर सकता है । मायाशील व्यक्ति का रहस्य 
गुप्त काये होता है । देशश्रमण के लिए उत्कंठित व्यक्ति की देश-यात्रा होती है । पिपासित का पान करना, क्षुधित का भोजन 
करना, दूसरे को विजित करने की कामना वाले का श्र काय अर्थात्‌ शत्नविद्या का अध्ययन संभव है । किन्तु क्षान्त दान्त 
त्रिगुप्तियों से गुप्त जितेन्द्रिय के लिए प्रपातादिक कोई भी भय संभव नहीं है । 


गुजराती भाषान्तर $-- 

पी जभाल तेतश्िषुत भसिडारपुतरी पोहिक्षान जाषी रीते मोध्यो:-पोहिथ्षी | जा तारे स्वीडार अरेबु 
पहशे 5 सयत्रस्त भानवीनी हीक्ष। संभव छे, जावा अुशोवाणी न्यज्ति जात्मछला 3री श्र छे. मायाशीक्ष व्यश्िनु 
रेणस्य अुप्त॥भ छोथ छे, देशाटनना भारे 85एढाबानू भानपीनी देशवात। थाय छे, तरसीयाबुं पान 3रबुं, 
भुण्यानुं भोग्रन 3रवु, जीव्वने तवा भारेनी एथ्छावानना शस्रडये शेटले शख्विद्यानुं मध्ययन संभव छे 
पणु क्षान्त ६नत नणु अुप्तियोथी अप्त ख्तेन्द्रिय भादे अपात55 क्रोध पणु भयसंक्षव नथी, 

टीका :---ततः स तेतलिपुत्रामातयः पोहिलां मूसिकारदुहितरं एक्मवादीद्‌ यथा-पोहिले! एहि तावदाजानीहि 
यललोके भीतस्य जनस्य खलु भो प्रब्ज्याहिता अमियुक्तस्य हित प्रद्ययकरणमध्वपरिश्रान्तस्वेस्युक्ते, ज्ञातुरध्याहायम्‌ , वहनकू॒वय॑, 
मायिनो रहस्यक्ृत्यमुत्कंटितस्य स्वदेशगमनकृं, क्षुघितस्य भोजनकृत्य, पिपासितस्य पानकृत्य, पर॑ पुरुषमभियोक्तकामस्य 
शाख्रकृत्य क्षान्तस्य तु दान्तर्थ गुप्तस्य जितेन्द्रियस्येतासामेकमपि न भवति । त्ति तेतलिपुत्रमध्ययनम्‌। टीकार्थ उपरवत्‌ है। 


एकादश अध्ययन दरे 


प्रस्तुत पाठ में छूटे हुए कुछ विशेष पाठ ज्ञातासत्र से लिए गए हैं । ज्ञातासत्र में निम्न पाठ विशेष हैं। “आउरर्स 
भेसज्ज अभिजुत्तस्स पतच्रयकरणं अद्भाणपरिसंतर्स वाहणकिच्च तिरिउकामस्स पवहणकिच्च॑ परं॑ अभियोजितुकामस्स सहाय- 
किञ्वं ।”? रोगमुक्ति के लिए आतुर व्यक्ति का औषब लेना, अभियुक्त व्यक्ति जिस पर अभियोग लगाया गया है ऐसे 
व्यक्ति को दोष रहित हो, दूसरे का विश्वास संपादन करना भी आवश्यक है । दूसरे पर खय॑ विजय पाने के लिए किसी 
शक्तिसंपन्न व्यक्ति की सहाय लेना भी आवश्यक है । 

प्रोफेसर झु॒ब्रिंग भी लिखते हैं कि 'अभिजत्तस्स वहनकिच्ं! पाठ अपूर्ण हे। “सवहनकिच्च॑” पाठ का “स” निश्चित 
देश गमन के अर्थ से संबन्धित है । 

इसके पहले के प्रकरण से ऐसा ज्ञात होता है कि तेतलिपुत्र के हृदय पर गहरी चोट लगी थी । पोष्ठिला व्यंग्य भरे 
शब्दों में प्रश्न करती है साथ ही वह भीयस्स पवज्जा के साथ उसे संयम मागे में प्रेरित करती कि “तुम्हारे मुँह से ही तुमने 
संयम खीकार किया है ।” इससे प्रेरित हो कर तेतलिपुत्र जातिस्मरण ज्ञान पा कर दीक्षित होते हैं और केवल ज्ञान भी 
पाते हैं । विशेष विवरण ज्ञातासत्र से जान सकते हैं। यह खतंत्र प्रकरण है, कहीं सीमित तो कहीं विस्तृत है। ज्ञातासत्र 
की कहानियां अन्य बातों में मौलिकता रखती हैं । किन्तु पोझ्नला का देवी रूप में वर्णन ही छोड देते हैं । जब कि इसि- 
भासियाइ सूत्र में “तलिक्खपडिवन्ने” कह कर उसका देवी हूप प्रतिपादित किया है । 

ऋषिभाषित संन्नकार बोलते हैं-तेतलिपुत्र पोप्नलिला को महत्व पूर्ण संदेश देते हैं। भयभीत व्यक्ति प्रव्नज्या ले 
सकता है । किन्तु उसका काये उतना ही सामान्य है जितना कि एक पिपासित का पानी पीना और बुभुक्षित का भोजन 
करना । जिसकी अन्तरात्मा में क्षमा, दया और करुणा का सागर लहरा रहा है वह ऐसा नहीं कर सकता है । जहां भय है 
वहां कातरता और क्या कायर भी कमी साथना के पथ पर चल सकता है ? संयम के लिए अस्तर्मन में वेराग्य की धारा 
बननी चाहिए। और भय कभी भी साधना के पथ को प्रशस्त नहीं बना सकता । संसार के नन्‍्हें नन्‍्हें शुलों को देख कर ही 
जो सहम गया वह अपमान और तिरस्कार के झल को कैसे सहन करेगा ? । साधना के वज्रादपि कठोर मांगे पर केसे कदम 
बढा सकता है । एस “मग्गो त्ति वीरस्स” यह कायरों का नहीं है; वीरों का मागे है । 


एवं से बुद्ध० गतार्थः ॥ 
तेतलिपुत्तीयं नाम अज्झयण 
तेतलिपुत्राख्यं दशमं अध्ययन समाप्तम्‌ 





22१००००० छकक०भाम॥ा ७ ह..ई४क: 0.9, ८. 5८७७.३० नस ा७न>क»भक»ा-+-- 


एकादश अध्ययन 


मंखलीपुत्र-अहेतर्षिप्रोक्त एकाद शमध्ययनम्‌ 
सिद्दायणे व्व आणच्चा अमुणी संज्ञाए अणआया एसे तातिते। मंखलीपुत्तेण अरहता इसिणा बुइय। 
अर्थ :---बीतराग की आज्ञा प्राप्त करने के लिए लौकिक ज्ञान को प्राप्त करने वाला शिष्ट जन अमुनि हो जाता है । 
किन्तु लौकिक ज्ञान का आध्ययन छोड कर अध्यात्मिक ज्ञान को प्राप्त करने वाला मुनि त्रायी-रक्षक होता है । 

गुजराती भाषान्तर +-- 

बीतराभनी जाश। आप्त 3२१। भारे शोडि5 शानने आ्राप्त 4२वावाणी शिष्ट भचुष्य खभुनि थर्ध व्वय छे. परंतु 
बीि3 शानचुं जध्ययन छोडीने जाष्यात्मि3 शानने आप अरवावाणी भुनि तायी खेटक्षे २७४ थ।थ छे. 

मुनि अध्यात्म का शोधक है । वह वीतराग घर्म का पथिक है । आध्यात्मिक शान्ति के लिए ल्ौकिक शाज्रों-'मिथ्या 
सुत्रों' का अध्ययन करना व्यर्थ है । जब तक ख का अध्ययन नहीं है तब तक पर का अध्ययन किस काम आएगा १ । 

आगम में आता है कि मुनि ख समय और पर समय का ज्ञाता बने । ख और पर की व्याख्या साम्प्रदायिक घेरे में 
बंचे रहने मात्र से नहीं है। हम ऐसी व्याख्या करके स्व और पर के साथ उचित न्याय नहीं कर सकेंगे । अपितु 
साम्प्रदायिक खाइयों को अधिक चौडी करेंगे । 


६७ इसि-भासियाईं 


साम्प्रदायिकता के स्थिर खार्थियों ने गीता के एक श्होकाधे की गलत व्याख्या देकर समाज में साम्प्रदायिकता' 
फेलाई है । वह है: “खबर्म निधन श्रेयः परधर्मों भयावह: ।” यहां ख का मतलब अमुक संप्रदाय में बंधे रहना नहीं है । 
स्व धर्म का अर्थ आत्म-धर्म है और पर धर्म का अर्थ देह-धर्म है । साथक के लिए स्व धर्म आत्म धर्म में ही रहना श्रेयर्कर 
है। देह धर्म में जाना उसके लिए भयावह होगा । इसी प्रकार स्व समय और पर समय का आत्म धर्म पर समय से मतलब 
अनात्म-देह धर्म ही लिया गया है । 

आत्मा को समझे बिना देह की ओर झुकने वाला साधक तथ्यतः देहाध्यास में पड कर पतन की राह लेगा। अतः 
साधक पहले आत्मसिद्धान्त को समझे, फिर जड वाद को समझे । कोरा जड़ वाद कैसी भयानक विभीषिक्रा ले आता है, 
बीसवीं सदी में जीने वाला उससे अपरिचित नहीं है। दो दो महा युद्ध जड बाद की ही देन है । साथ ही जड बाद को 
समझना भी आवश्यक है, क्योंकि जड के बिना अकेले चेतन्य का ज्ञान ही नहीं हो सकता । किन्तु पहले आत्म वाद को 
पूरी तरद्द समझ लें, आत्म-परिणति में स्थित हो जाएँ, फिर जड को देखें । ज्ञान की पूर्णता पर पहुंचने और चरित्र में स्थित 
दोनेके लिए ख और पर दोनों सिद्धान्त का ज्ञान होना आवश्यक है। आचाये सिद्धसेन दिवाकर कहते हैं: 

चरणकरणप्पहाणा ससमयपरसमयमुक्कवावारा । 
चरणकरणस्स सारं णिच्छयसुद्ध ण्याणंति ॥ 

जो केवल चरण करण आचार के नियमोपनियम में रह कर स्वसमय और पर समय के ज्ञान से प्रथक रहने वाला 
साधक यथार्थतः चरण करण के सार को भी शुद्ध रूप में पहचानत। नहीं है । 

टीकाः--अज्षाय छोकिक ज्ञानमधिगम्य शिष्ट जन इवेत्ति वा स्वेति वा भवद्यमुनिः परंत्वज्ञात्वा लोकिक ज्ञानमना- 
घिव्याध्यात्मिक संख्येयावधायेंव स एवं मुनिश्रायी भवति । टीकाये ऊपरवत हे। 

प्रस्तुत मंखलीपुत्र जेन आगम में प्रसिद्ध आजीवक मत संस्थापक मंखलीपुत्र गौशालक से भिन्न है। गौशालक भ० 
मद|वीर का सम कालीन था जब कि ये मंखलीपुत्र भ० नेमिनाथ के युग के हैं। इसका आधार उपसंहार की निम्न गाथा है--- 

पत्येयतुद्डमिसिणो बीस तित्थे अरिट्ुनेमिस्स । 
पासस्स य पण्णस वीरस्स विलीणमोहरस्स ॥ 

से एजति वेद॒ति खुब्भति घट्टति फंदति चलति उदीरेति त॑ ते भव॑ परिणमति ण से तातवी से णो 
पज्ञति णो बेदति णो खुब्मति णो घद्दति, णो फंदति, णो चलति, णो उदीरेति णो ते ते भाव परिणमतति 
से ताती तातिणं व खलु णत्थि सज़णा, वेदणा, खुब्मणा, घद्टणा, फंरणा, चलणा, उदीरणा, तंतं 
भाव परिणामे । ताती खलु अप्पाणं च परं च चाउरंताओ संसारकंताराओ तातीति ताई। 

अर्थ +--जो मुनि परिषहों को देख कर कंपित होता है, उसमें दुःख का वे वेदन करता है, संचित द्रव्य[दि से संघ- 
हनन करता है, स्पंदित करता है, कषपायजन्य तदूभावों में परिगत होता है, वह त्रायी-रक्षक नहीं है । परंतु जिस साधक को 
परिषह सामने आने पर न कंपकंपी छूटती है, न जो दुःख का वेदन करता है, जिसे क्षोम, संघटन, स्पंदन, चलन, उदीरण 
भी नहीं है और तत्‌ तद्‌ भावों में जो परिणत भी नहीं होता है वही त्रायी-रक्षक मुनि है। क्योंकि त्रायी रक्षक मुनि में ये 
एजन वेदन आदि कोई भी भाव नहीं होते हैं । ऐसा त्रायी मुनि ही अपने आप को तथा अन्य आत्माओं को चतुरान्त 
चार दिशा ही जिसका अन्त है ऐसे संसार रूप वन से रक्षण करता है । 
गुजराती भाषान्तर -- 

० भुनि परिषहने ब्वेर्ध ने ० छे, तेमां ६:णुं ते बेधन ४रे छे, संथित द्रव्यादिथी संघटन 3ऐे छे, तेने 
स्पद्चित 3रे छे, उपाय “रन्‍्य तहू त६ भाषोभां परिणुत थाय छे ते नायी २७४ नथी, परंतु ० साधने परिष७ 
साने जावतां जीड क्षणती नथी, ने ६:७ पणु पाभता नथी; करने क्षेत्र, संघटन, स्पंधन, यक्षन, 8टीरण पण नथी 
जने पी तहभाषेभां परिणुत पएु ०? नथी थता ते ०४ नायी खेटक्षे २७४ भुनि छे, आरणु वायी २७४ भुनिभा 
जा भेखन पहन जाहि कर्ध पशु माव छोता नथी, शेवा नायी भुनि ०४ स्वयं पोताने तथा जनय खात्माणेने 
यतुरान्त-यार हिश। ० ने जंत छे, जेवा संसार३इप वनथी २७० 3रे छे. 

साधना का पथ फूलों का नहीं कांटों का है। कदम कदम पर कष्टों का सामना करना पढता है । कष्ट के शूलों को 
देख कर जिसकी आत्मा कांप उठती है उसका हृदय दुःख का चेदन कहने लगा और वह कष्ट से बचने के लिए इधर 
उधर मा खोजता है तो वह संयम मार्ग से भटक जाता है। सही अर्थो में वह अपनी आत्म-परिणति और पर का रक्षक 
नहीं हो सकता है । 


पएकोद्श अध्ययन हज 


यह उत्सग मार्ग है। साधक परिसहों के साथ संघ करता हुआ भी सम भाव को कायम रख सकता है । तब तक 
उत्सर्ग-माग पर ही चलता रहे । किन्तु यदि उत्सग में मन की समाधि भंग होते देखे तो वह अपवाद का अवलंब भी ले 
सकता है। इसीलिए त्रिकरण त्रियोग से हिंसा के त्यागी मुनि को मी अपवाद माग में पहाडी आदि विकट मांग से गुजरने 
पर हुए पैर के फिसल जाने पर वृक्ष लता आदि का अवलंबन ले कर उतरने की अनुज्ञा दी है! । 

इसीलिए साधक वृक्षादि को स्पश करके भी अनाचार का भागी नहीं होता । अपवाद अनाचार नहीं है। दोनों में 
उतना ही अंतर है जितना उतरने और गिरने में । सीढी द्वारा उतर कर भी उसी भूमि पर आते हैं और गिर कर भी 


वहीं आते हैं। किन्तु उतरने में सही सलामत रहते हैं जब कि गिरने में हड्डी-पसली चूर्ण हो जाता है । अतः अपवाद 
उतरना है, और अनाचार गिरना हे । 


यहां उत्सग मार्ग का विधान हैः 

टीका +---त्रायी तु कीद्श हत्युच्यते यः पुरुषः एजति बेदति क्षुभ्यति घट्टति स्पन्दति चलति डदीरयति तं॑ ते 
भाव परिणमति न स त्रायी। यस न एजति यावत्‌ परिणमति स त्रायी । त्रायिणा च खलु नास्त्येजन वेद्न शोभन 
घटने स्पन्दन चलने उदीरण ते ते भाव परिणामः । त्रायी खल्वात्मानं च परं॑ च चतुरान्तात्‌ संसारकांतारात्‌ ब्रातीति। 
टीकार्थ उपरवत्‌ हे । 

असंमृढो उ जो णेता मग्गदोसपरक्षमो । 
गमणिह्ल गति णाउं जण् पावेति गामिणं ॥ १॥ 

अर्थ +--मागेदशेक पुरुषार्था कुशल नेता लक्ष्य और गति का परिज्ञान कर के मनुष्य अपने ग्राम में रहे हुए 
लोगों को मिल सकता है । 
गुजराती भाषान्तर --- 

भाग देणाइनार धुश्पार्थी डुशण नेता ्षक्ष्य जने गतिनुंपरिशान (छोय तो ०४) 3रीन मनुष्य पोताना 
भाभभा ० घारेता भवुष्यने भणी शहर छे. 

लक्ष्य पर पहुंचने के लिए कुशल नेता का सहयोग आवश्यक द्वोता है । यदि नेता कुशल है तो भयानक वन में भी 
पगड्ंडी खोज लेता है । पुरुषार्थ वादी नेता लक्ष्य और गति का संतुलन रखता है। लक्ष्य को दूरी के अनुपात में यदि गति 
में तेजी हो तभी नेता राही को ग्राम तक पहुंचा सकता है । 

अपरिचित वन प्रदेश में यदि हमें गुजरना है तो उसके लिए एक कुशल नेता आवश्यक है । साधना के क्षेत्र में 
प्रगति करने के लिए भी एक कुशल नेता की आवश्यकता है । किन्तु वह अपछंमूढ हो, पथ की बाधाओं को देख कर भयभीत 
न हो। साथ ही जिस पथ से गुजरना है उसके मोडों से भी वह परिचित हो । साथ ही वह एक दृष्टि अपने साथी की गति 
पर भी रखे और एक दृष्टि उसकी लक्ष्य पर रहे । दोनों का संतुलन रहने पर ही लक्ष्य पर पहुंच सकता है । 

टीका :--भसम्मूढस्तु यो नेता मागेदोषात्‌ कुमार्गंदोषं वर्जयेत्‌ पराक्रमो यस्य स तथा । सन्मार्गेण ब्रजन्‌ हि 
अगमनीयां गति ज्ञात्वा तां प्राप्ति । टीकार्थ ऊपरवत्‌ है । 

सिद्धकम्मों तु जो वेज्ञो सत्थकम्मे य कोविओ | 
मोयणिज्ञातो सो वीरो रोगा मोतेति रोगिणं ॥ २ ॥ 

अर्थ ;--शञ्न ( शल्य ) कम में कुशल सिद्धहस्त वीर वैद्य मोचनीय ( साध्य ) रोग से रोगी को मुक्त करता है । 
सिद्धहस्त वेद के हाथ में रोगी अपने आप को रोग मुक्त मानता है। अध्यात्म के कुशल चिकित्सक के पास पहुंचने पर साधक 
अनादि वासनाओं की व्याधियों से विमुक्त हो जाता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

शज5मभेभा॑ इशण सिछछस्त बच साध्य शेथथी शेभीन भुश्त 3रे छे, >भ5 सिद्धछ्स्त (जवुभपी ) 
बेधना ७ाथमां शेणी स्वयं पोताने रोशभुझ्त भाने छे. जध्यात्मना डुशण थिडित्स४नी पासे पढथतांघ/ २५५ 
जनाहि वासनाओीनी व्याधियेथी िभुक्त थर्श व्वय छे. 

टीका :--शिष्टकमेणि तु यो थिद्याः शखकर्मणि कोषिदः | स वीरो ह सन्‌ रोगिण मोचयति मोचनीयात्‌ रोगात्‌ । 


१ से तत्थ पयलूमाणे रुक्खाणि वा गुच्छाणि वा ग़ुम्माणिवा रूयाओ वा व वलछ्लिओ वा तणाणि वा इरियाणि वा अवलंबिय 
अवलंबिय उतरेज्जा - आचारांग० । 
रु 








दे इसि-भासियाईं 


टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं । शिष्ट कर्म विद्याएँ शास्त्र निर्दिष्ट कर्म क्रिया से युक्त कोविद व्यक्ति मोचनीय 
रोग से रोगी को मुक्त करता है। परंतु टीकाकार द्वारा निर्दिष्ट अर्थ उचित नहीं लगता । 
संजोए जो विहाणं तु दव्वाणं गुणलाघवे । 
सो उ संजोग-णिप्फण्णं सब्वं कुणइ कारियं ॥ ३ ॥ 
अर्थ :--जो द्रव्यों के ुग और लाघव के विधान का संयोग करता है वद्द संयोग - निष्पन्नता सभी कार्यों को 
पूर्ण करती है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
के ब्योना जुणु जने क्षाबबन विधानों संयोग 3रे छे ते संयोज आपति जघा अर्योने पूरी 3रे छे. 
कार्य संपन्न करने के लिए साधक को पहले द्वव्यों के गुण का ज्ञान आवश्यक है। उसके विधान नियमों में जो 
कुशल है उसके विधि विधानों की जो कुशलता पूर्वक संयोजना करता है वही कार्य में सफल होता है । 
टीका :--यस्तु द्रब्याणां गुणछाधवे दिधान॑ योजयति तृणमिव तानि गणयति स सत्यं संयोगनिष्पन्न कार्य करोति। 
जो द्वव्यों के गुण लाघव में विधान की योजना करता है अर्थात्‌ द्रव्यों के गुण लाघव में विधानानुकूल कार्य करता है, 
द्रव्यों को तृणबत्‌ गिनता है वद्द सतद्यतः संयोग निष्पन्न काय करता है । 
विज्ञोपयारविण्णाता, जो धीम॑ सत्तसंजुतो । 
सो विज्ञं साहइत्ता्ं कर्ज कुणइ तफ्खणं ॥ ४ ॥ 
अर्थ :--प्रशाशीक साधक विद्या ओर उपचार का विज्ञाता है और शक्तिसंपन्न है तो वह विद्या की साधना कर के 
तुरन्त ही अपना कार्य करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
व्ने अशाशीक्ष (समभण्छु ) साथ विध। जने ठपयारनों व्वणु॥२ छोय जने शख्तिवान छोय तो ते विधानी 
साधना 3रीन विध्वण वग२ पोतानुं 34 3री श४॥् छे, 
सिद्धि के लिए दो बातें अपेक्षित हैं। साध्य और उसकी साधना का परिज्ञान और उसके लिए अपेक्षित आत्म-बल 
का सद्भाव । इसके अभाव में साधना अधूरी रहेगी । वह सिद्धि के शीर्ष को छू न सकेगी । 
8 *---विद्योपचारविज्ञाता विद्योपचारे कोविदों यो धीमान्‌ सत्वसंयुतो भवति स विद्यां साधयित्वा तक्क्षण 
कार्य करोति । 
यहां विद्या की साधना का रहस्य बतलाया गया है। उसकी सिद्धि के लिए उसके उपचार सत्व की आवश्यकता 
रहती है। किन्तु यहां विद्या का अर्थ केवल भौतिक मंत्र-तंज्रादि की साधना न ले कर आत्म - विदा ही अभिप्रेत है। और 
वह है ज्ञान-साधना । ज्ञान के लिए “विद्या” शब्द आता' है । 
णिवात्ति मोक्‍्खमग्गस्स, सम्म॑ जो तु विजाणति। 
राग-दोषे णिराकिश्वा से उ सिद्धि गमिस्सति ॥ ५॥ 
अर्थ :--जो मोक्ष -मागे की खरूप रचना सम्यक्‌ प्रकार से जानता है, वह आत्मा राग- द्वेष को समाप्त कर सिद्ध 
स्थिति को प्राप्त करता है । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
के भोक्षमागना स्वश्पनी रथना सारी रीते नए छे ते जात्मा राग जने इ्वेपनो नाश 3री सिद्ध स्थितिने 
भ्राप्त 3रे छे, 
आत्म-बिमुक्ति के लिए सवव प्रथम मोक्ष का खरूप-ज्ञान आवश्यक है। उसके अभाव में मोक्ष के दिवानों ने अपने 
शरीर को भी कटवा लिए हैं। परन्तु इतने कष्टों के बावजूद भी आत्मा मोक्ष नहीं प्राप्त कर सकी, क्‍योंकि उसमें सम्यग्‌ दशेन 
का अभाव है । जब तक राग और द्वेष की आग नहीं बुझ् जाती तब तक मोक्ष की मंजिल दूर रहेगी । फिर चाहे कितना 
भी देह-दंड क्‍यों न किया जाए । 
पर्व से बुद्धे० | गतार्थ । 
मंखली पुत्तनाम अज्ञयणं 
इति मंखलीपुत्र - अहंतर्षिप्रोक्त एकादश अध्ययन समाप्तम । 
१ 'विज्ञाचरणपारगे'-उत्तरा० अ० २३,६ 


दादश अध्ययन 


याशवर्कयअहदेतर्षिप्रोक्तं 
लोकेषणानाम द्वादशाध्ययनम्‌ । 

मन की दत्तियाँ आत्मा को चंचल बनाती हैं | मानव का मन बृत्तियों के द्वारा ही गतिशील होता है। कृत्तियां कभी 
शुभ होती हैं कभी अद्युभ । बत्ति ही व्यक्ति का निर्माण करती है। मानव मन को अशुभ की ओर प्रेरित करने वाली दो 
वृत्तियां हैं-एक है लोकेषणा और दूसरी वित्तेषणा । में कुछ हूं, जनता मुझे कुछ समझे, यद्द लोकैषणा है। अपनी अहंवृत्ति के 
पोषण के लिए मानव साधन के रूप में वित्त को अपनाता है । इन्हीं वृत्तियों का विश्लेषण प्रस्तुत अध्ययन में किया गया है । 

आणच्चा जाव ताव लोएसणा, ताव ताव वित्तेसणा, जाव ताव वित्तेसणा ताव ताव लोएसणा, 
से लोएसणं च बित्तेसणं च परिण्णाए गो-पहेणं गच्छेज्ञा, णो महापहेणं गच्छेज्ञा। जण्णवक्षेण अरहता 
इसिणा बुइते । 

अर्थ ;--साधक को यह जानना चाहिए कि जब तक लोकैषणा है तब तक वित्तेषणा है । जब तक विक्तेषणा है 
तब तक लोकैषणा है । साधक लोकैषणा और वित्तेषणा का परित्याग कर गो-पथ से जाय, महापथ से न जाय । ऐसा 
याज्ञवल्क्य अहंतर्षि बोले । 
गुजराती भाषान्तर +-- 

साध समण्/वुं मे ४ व्य्यां सुधी क्षोडपणु छे लां संघी वित्तपणु। छे, व्यां सुपी वित्तेषण। छे ला 
सुधी बोरैषणा। 9. साध वोडेपण खते वित्तेषणानो लाभ 3री जोपथथी «पु न््ध से जने भछापथथी न नावु 
गेह थे जेभ याशव्यय जरतपि णे।६य।, 

मानव मन को दो तरह की भूख है-संपत्ति और प्रसिद्धि । जब तक प्रसिद्धि की कामना है तब तक उसके लिए 
संपत्ति की आवश्यकता रहेगी । क्योंकि संपत्ति से प्रसिद्धि खरीदी जा सकती है । कुछ व्यक्ति संपत्ति खर्च करके कीर्ति 
खरीदते हैं। और एक बार प्रसिद्धि प्राप्त कर लेने के बाद उसका उपयोग संपत्ति के अजन में करते हैं । अतः लोकैषणा 
और वित्तैषणा दोनों सगी बहनें हैं । एक के सद्भाव में दूसरी आ ही जाती है । 

साधक लोकैषणा और वित्तेषणा के मर्म को छुए । उसके अन्‍्तरंग में प्रवेश करने पर उसे असली तथ्य हाथ लग 
जाएगा। और वह दोनों का परिज्ञान करके उनका परित्याग करे । 

एक महत्त्वपूण बात और कही गई है । साधक गोपथ से जाए, किन्तु महापथ से नहीं । 

जीवन जग के दो पथ हैं । पहला है अधिक से अधिक अजन करे और अधिक से अधिक खर्चे करे । बिलास और 
वैभव के प्रसाधन अधिक रूप में एकत्रित किए जाय, अपनी आवश्यकताएँ अधिक बढाए और उनकी पूर्ति के लिए अधिक 
सम्पत्ति जुटाए । दूसरा पथ है सीमित आवश्यकता और सीमित साधन । जन-संस्क्ृति पहले सिद्धान्त में विश्वास नहीं करती, 
क्यों कि जितनी ही आवश्यकताएं बढाएंगे उसके लिए उतने ही संघर्ष बढेंगे । क्‍योंकि इच्छाएँ असीमित हैं जब कि साधन 
सीमित हैं! जीवन है तो उसकी आवश्यकताएं भी रहेगीं। किन्तु वे अनियन्प्रित न हों। जेनसाधक गोपथ से जाएगा, 
महापथ से नहीं । उसकी आवश्यकता यदि एक ही बच्र से पूर्ण हो जाती है तो वह्द दूसरे वस्न के लिए प्रयत्न नहीं करेगा 
और प्रयत्न का अभाव हुआ तो याचना और उसके अभाव के खेद से भी बचेगा । 

यही सिद्धान्त रहस्थ के लिए भी है। यदि एक ही मकान से उसका काम चल जाता है तो वह दो मकानों के लिए 
लोभ में न गिरे । यदि खल्प हिंसा से ही उसका काम चल जाता है तो वह हिंसा के क्षेत्र का विस्तार नहीं करे । दया और 
करुणा के क्षेत्र में श्रावक महापथ से जाएगा किन्तु आरंभ और हिंसा के क्षेत्र में गोपय से ही जाएगा । 

टीका ;--यावद्‌ यावल्लोकेषणा छोकसंबन्धस्तावत्‌ तावदू वित्तेषणा लोक इति तद्विपरीतश्रालापको व्रष्टप्यः। 
भाणथ त्ति भाजशाएति हितासंवद्धत्वात्‌ पूर्वगताध्ययनस्थ टिप्पणस्वाह्यानादत | स मुनिलोकेषण च वित्तेषण च परिशाय 
स्यकवा गोपथा गच्छेश्न मद्दापथा राजमार्गेण तद्यथा कार्य तदुच्यते। 

जहां जहंं लोकैषणा लोकसंबंध है वहां वहां वित्तेषणा लोभ है । इसीप्रकार यहां विपरीत आलापक भी जानना 
चाहिए । आणच्च का थर्थ भाज्ञाय भाज्ञा के लिए द्वोता है। किन्तु यहां वह असंबद्ध है। साथ ही पूर्व गत अध्ययन का 


दे८ इसि-भासियाईं 


टिप्पण होने के कारण अग्राह्म है। ग्यारहवें अध्ययन में 'आणच' पद आया है संभव । है उसी की अनुश्रुति में यहां भी 
आणब्च पद दे दिया गया हो । शेष अर्थ ऊपरवत्‌ है । | 
त॑ जहा-जहा कधोता य कविजला य गाओ चरंति इृह पातरासं । 
पर्व मुनी गोयरियप्पविट्टे णो आलबे णो वि य संजलेज्ञा ॥ १॥ 

अर्थ :--जैसे कपोत कबूतर कर्पिजल पक्षीविशेष और गौ प्रातः भोजन के लिए वन में घूमते हैं इसी प्रकार गौचरी 
में प्रविष्ट मुनि गौवत्‌ भिक्षा करे, परंतु खादिष्ट पदार्थ की प्राप्ति के लिए किसी गृहस्थ की प्रशसा न करे । और भिक्षा न मिलने 
पर बह कुपित भी न होए। 
गुजराती भाषान्तर +-- 

० वी रीते +पोत-$गृत२, 2 ५०/4-पक्षीविशेष जने गाय श्रातःआणनुं स्ोब््न श्राप्त उरवा भांटे वनभां 
३रे छे, तेवी० रीते जोयरी भारे गयेक्षा भुनिशे आयनी भाहड लिक्ष। थढूए 3२वी व्वे्ध थे, परंतु २१६४ '१५६।- 
थानी आपएि भाडे तेशे जीव्बनी अशसा पणु नहि 3रवबी ब्वे्ध थे जने लिक्षा न भणे तो तेशे डोघायमान पणु थवुं 
न बने थे. 

पहले कहा गया है कि साधक लोकेषणा और वित्तेषणा का त्याग करे; वह गोपथ से जाए, मद्दापथ से नहीं । उसी 
गोपथ पर चलता हुआ मुनि भिक्षा के लिए जाता है। किन्तु उसका मन अनाकुल होना चाहिए । कपोत कपिंजल और गौ 
जब अपना अपना भोजन ढूंढने निकलते हैं तब उनके मन में न तो कोई आकुलता रहती है किसी प्रकार की दौड-धूप 
शान्त गति से अपने अपने भोजन का शोध करते हैं | मुनि भी भिक्षा के समय समचित्त रहे । खादिष्ट पदार्थों का आकर्षण 
उसके मन को भटकाए नहीं । रास्ते में सेठ का भवन आया, उसमें भी वह जाता है, वहां से खादिष्ट आद्वार प्राप्त हुआ 
तो झोली में डाल कर आगे बढे और एक गरीब का घर आये तो वहां भी प्रवेश करे और उसकी रूखी रोटी भी उसी ज्ेह 
के साथ स्वीकार करे । पर यदि कभी झोली खाली भी रह गई तो भी मन की झोली को न खाली होने दे; मन की झोली 
तो प्रेम और श्रद्धा से भरी रहे । 

टीका $--गावः प्रातराशं चरनित, इृह इति स्थाने हवेति युक्ततरमिव दृहयते । एवं मुनिर्गोचयां प्रविष्टः स्यालामे 
सति नाल्‍पेन न मुदा लेपेन नापि चालामे फ्रोधेन संज्वलेत्‌ । 

गौ प्रातः अशन के लिए चरती है । इसी प्रकार मुनि गोचरी के लिए जाता है। अभीष्सित वस्तु मिल जाने पर 
उसके मुख पर अल्प भी मुस्कान की रेखा न खींचे और वस्तु नहीं मिलने पर वह क्रोध से जले भी नहीं । गाथा में इद्द पद 
आया है उसके स्थान पर इव पद उपयुक्त लगता है । 


पंचवणीमकसुद्ध जो भिक्‍खे एसणाए एसेज्ञा । 
तस्स सुलद्धा लाभा हण्णा< विप्पमुक्दोसस्स ॥ २॥ 
अर्थ ;:--दोषों ( कर्मों ) के हनन के लिए विशेषतः मुक्त आत्मा मुनि पंच वनीपक-याचक-अतिथि कृपण दीन 
ब्राह्मण कुकर कुत्ता श्रेमणों से झुद्ध अर्थात्‌ उनके लिए विप्न न बनता हुआ निर्दोष भिक्षा को गवेषणा पूर्वक ग्रहण करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
होपी, $भोनों नाश 3रवा भारे विश्रभुश्त जात्मा भुनि पयवनी५४, याय४, तिथि $पणु, गरीण, क्षण, 
६ण०ण॥, इतरो, अभणुथी १७ मर्थात्‌ तेने भारे बिच्च न जनते निरष जाढारने गवेषणु। पूल 4७७ 4रे. 
पूरे गाथा में साधक के लिए अनाकुल मन से मिक्षाचरी का निर्देश किया गया था । यहां भिक्षा शुद्धि के संबंध में 
निर्देश है । मुनि भिक्षा के लिए किसी घर में प्रवेश करता है यदि उसके सामने अतिथि कृपण दीन दुबल कुत्ता ब्राह्मण और 
अन्य तैर्थिक श्रमण जो कि वनीपक कहलाते हैं; उपस्थित हों तो मुनि लौट जाए। अन्यथा भविक गृहस्थ मुनि को भिक्षा 
देते हुए अन्य को नहीं देगा । और इस प्रकार अन्य याचक निराश लौट जाएंगे। “मित्ति मे सब्वभूयेसु” का उद्धाता 
यह केसे खीकार कर सकता है कि उसकी झोली भर जाए और दूसरे खाली द्वाथ लौटे । 


१ समण्ण माह्ण वा वि किवर्ण वा वणीमग । तमतिक्वम्म न पविसे न चिद्ढे चक्खुफासयो । 
पडिसेहिते व दिण्णे वा ततो तम्मि णयत्तिते | उवसंकमे भत्त-पाणद्वाए व संजते ॥ 
-दशवैकालिक झ० ५ उ, २ गाथा १०१-१२ 


'अकना “ब-+++ मनन लत -+--“-++०«»+-०+०--९००००७ *-. नर जनक रीनननम--न--ततत3त333-2++-++नम नमन मनन» >कनननन-+3+>+-अ काम, 
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दीका :--पंच वनीपका अतिथि-कृपण-कुक्ुर-भ्रवणाः तेः झुद्धां दोषवारितां भिक्षां य एपण्येषते तस्य हननदोष- 
विप्रमुक्तस्य छाभः सुलब्धो भवति । गताथे: । 
पंथाणं रूवसंबद्ध फलावाक्ति च चितप । 
कोहातीणं विचार्कं च अप्पणो य परस्स य ॥ ३॥ 
अर्थ ;--मुनि रुपसंबद्ध पंथ और फलाबृत्ति का विचार करे । ख और पर के क्रोधादि के विपाक का भी चिन्तन 
करे । अर्थात्‌ भिक्षा के लिए जाते समय जिन शासन और मुनिरूप को हमेशा सामने रखे । उसी के अनुरूप फल की 
आवृत्ति चाहे । साथ ही वह ख और पर किसी के लिए भी क्रोध का निमित्त न बने । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
भुनि ३५-संभद्ध पथ जने इणआप्तीनों वियार 3रे. स्व खने परनुं ड्ोधाहिना विभपाउनुं पशु थिंतन #रे. 
जर्थात्‌ लिक्ष, भारे ब्ती बनते ब्रैनशासन जने भुनिश्पने ७भेशा साभे रे, तेने जबु३५ इणनी जा त्ति याहे, 
साथे साथे ते स्व खने पर झोर्छ ने भादे पशु डघनुं निभित्त न जन. 


पूर्वंगाथा में बताया गया है कि भिक्षार्थी मुनी पंच वनीपकों से शुद्ध भिक्षा ग्रहण करे । उसका हेतु यहां पर दिया 
गया है । मुनि भिक्षा लेते समय अपने मुनिरूप और शासन के प्रतिष्ठा की सुरक्षा करे । छुधा से आक्रान्त मन में दीनता 
को प्रवेश न करने दे । दीनता दिखा कर भिक्षा लेना मुनि रूप और शासन की प्रतिष्ठा को समाप्त करना है। साथ ही यदि 
पंच वनीपक याचक जहां खडे हैं, वहां प्रवेश करने पर संभव है कि अपने लाभ के प्रति विधघ्न कारक जान कर वे मुनि के 
ऊपर क्रोघित हो जाय और वे संघर्ष तक के लिए भी तत्पर द्वो जाएं। परिणामतः मुनि के मन में भी क्रोध आ सकता है । 
अतः समभाव का उपासक मुनि ख और पर को कषाय के निमित्तों से दूर रखे! । 

टीका $--पर्थ मार्गान्त रूपसंवद्धमनुरूप फलापत्ति च चिन्तयेत कामक्रोध-मान-माया-लोभांत॑ पिंडेषणायामनु- 
भूतानां चास्मान परं॑ चाधिकृय विपाकम । 


जाण्णवक्कीय णाम अज््यणं 
साधक जिन शासन के अनुरूप फलप्राप्ति का चिन्तन करे तथा पिंडेषणा आहार की गवेषणा के समय अनुभूति में 


आए हुए क्रोध मान माया लोभ आदि के विपाक का चिन्तन करे, क्योंकि कषाय के अशुभ विपाक का चिंतन उसे कषाय से 
मुक्त करेगा । 


इति याशवर्फीयाध्ययने द्वादर्श समाप्तम 








१ वणीमगस्स वा तस्स दायगस्सुभयसर्स वा । 
अपत्तियं सिया होज्जा लहुत्तं पवयणर्स वा | 
- दशवै, अ० ५ द्वि, उ. गा. ११ 


भयाली-अहेवर्ष प्रोक्ते 
भयाली - णाम 


त्रयोदश अध्ययन 


ऐसा माना जाता है कि एक का विकास दूसरे का विनाश ही ले कर आता है। किंतु यदि मेरा उत्थान से दूसरे का 
पतन बनता है तो बह मेरे लिए कदापि ग्राह्य नहीं होगा । जिसमें सबका हित है, सबका श्रेय है वही मुझे ग्राह्म होगा । 
यह सर्वोदय की ऊजख भाव - धारा आज के पांच सौ वर्ष पूतरे आचाये समन्तभद्र की वाणी में सुनाई देती है । 


'सर्वोदियमिदं शासन तबैतत” । शताब्दियों नहीं सहस्ाब्दियों के भी पूर्व भयाली अहंतर्षि के मुख से भी यह सर्वोदिय 
की पवित्र वाणी सुनाई देती है । 


किमत्थं णत्थि लावण्णं ताए ? मेतेज्जेण भयालिणा अरहता इसिणा बुहत॑ :-- 
णो5हं खलु भो अप्पणो विमोयणद्गुताए पर॑ अभिभविस्सामि 
मार्ण मा णं से परे अभिभूयमाणे मर्म चेव अहिताए भविस्सति ॥ 
अर्थ +---तुम्हारा लावण्य क्यों नहीं है! इसके उत्तर में मेताय भयाली अहेतर्षि बोले-में अपनी विमुक्ति के लिए 
दूसरे को पराजित नहीं करूंगा । नहीं नहीं; वह पराजित व्यक्ति मेरे ही लिए अहित-कता बनेगा । 
गुजराती भाषान्तर :-- ' 
तमभारु क्षावएय शा भांटे नथी ! तेना 8त्तरभां मैताय लयाधी खरूतपि मोध््य। : हु पोतानी विभुश्ि भांरे 
जीलने परा०्ित नहीं ४९. ना, ना, ते परा०्शत व्यक्वि ०” जाप भार जहित-$र्ता नशे, 
विश्वव्यवस्था में एक की विजय दूसरे की पराजय बन कर आती है । एक की मुस्कान दूसरे के लिए आंसू ले कर आती 
है । व्यक्ति अपने विकास के लिए दूसरे का विनाश करता है । किन्तु भयाली अहंतर्षि कहते हैं कि में अपनी विजय के लिए 
दूसरे को पराजित नहीं कर सकता । दूसरे की चिता भस्म पर अपने लिए महल नहीं चुन सकता। क्योंकि दूसरे की पराजय 
में मेरा ही अहित छिपा हुआ है। दूसरे के बहते हुए आंसू मुझे भी चेन से नहीं रहने देगे। अतः दूसरे के ह् में मेरा 
हष है और दूसरे के सुख में ही मेरा सुख है । 
टीका +--किमथे स्वया लावण्यं मैत्री ( नास्ति ) न क्रियते इति बलात्‌ प्रतिबोधितो5पि संस्त कंचिच्छावकं प्रति- 
भाषित नाह खलु भो भ्षाव्मनो विमोचनार्थाय परममभिभविष्यासि । सा भूत्‌ स परोडमिभूयमानों ममैवाहिताय पापकर्म- 
विपाकायेस्युक्तप्रका रेणक्षिप्तश्रावकस्थाध्यवसाय: । 
किसी श्रावक को बलात्‌ प्रतिबोध देते हुए किसी ने पूछा कि तुम सौन्दये से मेत्री क्‍यों नहीं करते हो ! अर्थात्‌ तुम 
सौन्दयशाली क्यों नहीं बनते ? इसके उत्तर में वह बोला कि अपनी मुक्ति के लिए दूसरे को पराजित नहीं करूँगा । क्‍यों कि 
वह दूसरा पराजित होता हुआ मी मेरे अहित का निमित्त न बन जाए। अर्थात्‌ पाप कर्म के विपाकरूप में उदय न हो इस 
प्रकार अक्षिप्त श्रावक का अध्यवसाय है । 
आताणाए उ सब्बेसि, गिहिबूहणतारए । 
संसारवाससंताणं कहं मे हंतुमिच्छसि ? ॥ १॥ 
अर्थ :--दूसरा अभिभूत होने वाला व्यक्ति संसार में रहे हुए गृहस्थ कहे जानेवाले तारकों - श्रावकों से पूछता है कि 
तुम मुझे क्‍यों मारना चाहते हो ? । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
७।२ पाभवावाणी जी न्यत्ति संसारमां ररेधा गृल्स्थ अद्ैबाता तारधे-आवशेन पूछे छे ४ तभे भने 
शा भाओे भारी नाणव ६ण्छि छो ! 
श्रावक गृहस्थ है यद्यपि उसकी भी जिम्मेदारियां हैं। इसे उन्हें निभाते हुए उसे चलना है । अतः वह हिंसा नहीं करता 
है। अपितु उसे हिंसा करना पडता है। फिर भी उसकी मर्यादा है। जीवन-यापन के लिए आवश्यक रूप में अनिवाये 
हिंसा के लिए ही वह मुक्त है, किन्तु बनावट और सजावट के लिए होने वाली हिंसा के लिए वह मुक्त नहीं है। साथ ही 
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बह पंचम गुण स्थानवर्ती है, अतः वह भी केवल अपने ही हित को लेकर नहीं चल सकता । अपने हित के लिए दूसरे के 
हित में खिलवाड नहीं कर सकता | मुनि अपने अभ्युदय के लिए हर प्रकार से किसी को अनिष्ट नहीं पहुंचा सकता तो 
श्रावक भी इसमें आंशिक रूप से अवश्य ही बद्ध है। 


क्या मुनि के द्वारा होनेवाली हिंसा ही बंध रूप है १। भ्रावक सर्वथा मुक्त है ?। मुनि त्रिकरण त्रियोग से हिंसा का 
प्र्याख्यानी है तो श्रावक भी द्विकरण त्रियोग से हिंसा का प्रत्याख्यानी है । जो श्रावक लाउडस्पीकर से होने वाली हिंसा से 
मुनि के महात्रतों का पहरेदार बना रहता है और बोलता है उपाश्रय में इलेक्ट्रिक का तार भी नहीं आना चाहिए तो क्या 
वह श्रावक अपने भवनों को एअरकंडीशन कराने के लिए खतंत्र है | दिन और रात अनावश्यकरूप से जलने वाली इलेक्ट्रिक 
बत्ती और व्यूब छाइट से होने वाली हिंसा से भी बचने का प्रयल नहीं कर सकता ? 

हिंसा कहीं भी हो वह अशुभ ही है। भांग कहीं पर भी बेठ कर खाई जाए लहर अवश्य ही देगी । हिंसा का पाप 
उपाश्रय में लगता है और अन्यत्र वह पुण्य बन जाता है यह अपूर्ण सत्य है तो धर्म उपाश्रय में ही हो सकता है यह भी 
सत्य का एक ही अंश है | धर्म ओर कर्म का संबंध ईंट और चूने के साथ नहीं है, क्योंकि वह तो वसता है आत्मा की 
वृत्तियों में ! 

श्रावक भी झंगार -प्रसाधनों के पीछे होने वाली हिंसाओं से बचे । चमकीले चमडे के बूट सादे बूटों की अपेक्षा 
अधिक हिंसा से निर्मित है। अतः यदि श्रावक सादगी से काम चलावे तो वह महारंभ से बच सकता है। प्रस्तुत गाथा 


का यही हादे है । 

टीका +--सर्वे षां संसारावासे शान्तानां तुष्टानां ग्रही श्रावको यदि वा गृहिणां श्रावकानां ब्रह्मरतः प्रशंसाप्रियः 
कर्मापादानाय भूत्वा तेः प्रत्युक्तः कथमिति कुतो<र्थ हंतुमिच्छसीति । 

आत्मरत ग्हस्थ श्रावक संसारावस्था में प्रशेसाप्रिय हो कर भी सभी शान्त संतुष्ट गही श्रावकों के लिए कर्मोपादान 
का कारण बनाता है । तो भी वे ग्ही श्रावक उसे कहते हैं । क्‍यों मुझे मारना चाहते हो १ । यहां टीका स्पष्ट नहीं है । 

जर्मन विद्वान प्रोफेसर शुबत्रिंगू इस संबंध में भिन्न मत रखते हैं-जिसे अपनी शक्ति पर गये है वह पार्थिव जीवन में 
सत्य उपदेश ग्रहण करने के लिए तेयार नहीं होता । साथ ही वह झूठे प्रदशेन से लजित भी नहीं होता! । 


संतस्स करणं णत्थि णासतो करणं भवे | 
बहुधा दिट्टू हम सुद्ु णासतो भवर्संकरो ॥ २॥ 
अर्थ ;--विद्मान वस्तु कभी की नहीं जाती है और असत्‌ वस्तु तो कभी की ही नहीं जाती । अथवा विद्यमान 
वस्तु का करण ( कारण ) नहीं है । क्योंकि अपने करण के द्वारा ही कार्येहप में आई है । असत्‌ वस्तु का कोई करण नहीं 
होता । बहुधा यह भली भांति देखा गया है कि मवर्सांकय असत्‌ नहीं है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
विधान वस्तु अथारे पणु 3२ती नथी, जने असत्‌ वस्तु तो अ्यारेय ठत्पन थती ०/ नथी, जथवा विधमान 
पस्तुनुं 5९० ($२० ) नथी, ॥२एु 5 जापणु 3२णुद्गार। ०/ आय इृपभां जावी छे. जने जसत्‌ पस्तुचु ओर 
3२० नथी छोठुं, जहुघा जा सारी रीते त्लेषायुं छे. 9 लब सांडय जसत्‌ नथी, 
दशन के क्षेत्र में सांख्यद्शन सत्‌ वादी है जब कि बौद्ध और वैशेषिक दशन असत्‌ वादी है । सांख्य दशन कहता 
है कि विश्व में सत्‌ विद्यमान वस्तु ही की जाती है, असत्‌ नहीं । घट मिद्ठी के रूप में पहले ही से विद्यमान है । कुंभकार के 
कुशल ह्वाथ उसको मूर्त रूप देते हैं । यदि कुम्भकार यह दावा करता हो कि वही असत्‌ का भी निर्माता है तो जरा उससे 
यह कह दीजिए कि आकाश का भी एक घट बना दे । वह कहेगा कि यह असंभव है । इसका मतलब सत्‌ की ही उत्पत्ति 
हो सकती हे ! 


बौद्ध और वैशेषिक दशन असत वादी है । उनका विश्वास है कि असत्‌ की ही उत्पत्ति द्वोती है| विद्यमान वस्तु का 
करना क्या है? साथही एक दूसरा भी प्रश्न है, कि यदि घट मिट्टी में ही उपस्थित है तो दिखाई क्यों नहीं देता ! यह प्रदक्ष 


3० ब>-+जज अब. का आजजन-++++- 
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७२ इसि-भासियाईं 


विरोध है। साथ ही यदि घट मिट्टी में पहले से ही उपस्थित है तो कुंभकार की आवश्यकता ही क्या है और उसको खरीदने 
के लिए पैसे देने की ही क्या आवश्यकता है १ । 


दाशनिक जगत्‌ का एक सिद्धान्त है कि असत्‌ का कभी उत्पादन नहीं होता है और सत्‌ कभी नष्ट नहीं होता है। 
“नासतो जायते भाव: नाभावो विद्यते सतः । असत्‌ कभी किया नहीं जा सकता और सत्‌ भी नहीं किया जाता । क्‍यों कि 
वह तो विद्यमान है ही । कृत का करना ही क्या है ? किन्तु यह निश्चित देखा गया है कि भव अंकुर असत्‌ नहीं है, क्यों कि 
भव-परंपरा सह्देतुक है । उसके पीछे कर्म वगंणा है जो कि भव परंपरा का मुख्य द्वेतु है । 
टीका: --सा बाह्मणरतिः शान्तस्य कारण नास्ति ज्ञांतो न एवं करोतीत्यर्थ:। किन्तु नाशयतो हिंसकस्य करण भवेत्‌ 
नाशयतस्तु भव. शकरः संसाराहिंडन भविष्यति तद्‌ बहुधा सुदृष्ट गुरुभिः । 
बह ब्राह्मणरति आत्म-परिणति में रमणता शांत व्यक्ति के लिए करणीय नहीं है; क्‍यों कि शान्तव्यक्ति खात्मपरिणति 
में लीन रहता है । हिंसक व्यक्ति के लिए विनाश ही काये है, विनाश के द्वारा वह आत्मा भव शंकर अर्थात्‌ भविष्य में मी 
संसार में अ्रमण-करता है ज्ञानियों ने अनेकों बार ऐसा देखा है । 
संतमेत इम कम्म दारेणेतेण वट्टियं । 
णिमित्तमेत्तं परो एत्थ मज्झ मे तु पुरे कडं ॥ ३॥ 
अर्थ :--यह उपस्थित कर्म भवपरंपरा के द्वार के रूप में उपस्थित है । दूसरा तो केवल निमित्त मात्र है। मेरे 
शुभाशुभ विपाक के लिए तो मेरे पूर्व क्ृत कर्म ही उत्तरदायी है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


या 3पस्थित भें भव-परंपराना द्वारना शेपभां ठपसिथित छे, जीखु तो भात निभित्तशप छे, भारा शुभा- 
शु विषा5 भारे तो भार। पूर्व 3रेक्षा इसे ०/ ०४वाणधर छे. 

भवपरंपरा काये है तो कर्म उसका कारण है। क्यों कि कारण के अभाव में काये संभव नहीं है । सुख और दुःख 
का जो भी विपाकोदय है उसका मूल उपादन तो आत्मा खय॑ है । दूसरा तो फेवल निमित्त मात्र है । वृत्ति दो प्रकार की 
होती है । पहली शेर की और दूसरी कुत्ते की । कुत्ते पर जब कोई लाठी प्रह्ार करता है तब वह लाठी पर भौंकता है पर 
लाठी वाले पर नहीं । किंतु शेर को जब गोली लगती है तब वह बंदूक पर नहीं बल्कि बंदुकधारी पर ही वार करता है । 

अज्ञानी मनुष्य जब कभी विपत्ति से ग्रसित होता है तो वह अशुभोदय के निमित्त बनने वाले व्यक्ति पर ही भाक्रोश 
करता है । उसे ही समाप्त करना चाहता है किंतु ज्ञानसंपन्न आत्मा विपत्ति के बुरे से बुरे क्षणों में भी दूसरे पर रोष नहीं 
करता । क्‍यों कि वह जानता है कि शुभ और अशुभ विपाक कर्म जन्य है । दूसरा तो निमित्तमात्र है। दूसरा कोई यदि सुख 
या दुःख दे सकता है तो उसका कोई नियामक नहीं रहेगा । फिर अक्कृत कर्म का भी फल भोगना पडेगा। साथ ही अपने 
सुख और दुःख दूसरे व्यक्ति के हाथ में चला जाएगा । फिर आत्मा की खतंत्र शक्ति ही क्या रही १ अतः जैनदशन कहता 
है कि तू अपना विधाता खय॑ है क्‍यों किसी के सामने भीख मांगता है ? , यदि तेरे शुभोदय है तो तुझे मिल कर ही 
रहेगा । फिर दूसरे के सामने गिडमिडाने से फायदा ही क्‍या है १ अशुभोदय में दूसरा वेदना नहीं दे सकता । हमारा ही 
अशुभ कर्म बेदना लेकर आया है। दूसरा तो निमित्त मात्र है। गीता भी कहती है “निमित्तमात्र॑ भव सव्यसाचिन्‌ /” सब 
अपनी अपनी नियत गति पर चल रहे हैं । हम तो उसके निमित्त मात्र ही बन सकते हैं । 


दीका :--हिंसितं पुरुष त्वेदं शांत अबाधायुक्त कम एतेन द्वारेण प्रकारेणोपस्थित भवति यथा मायेव पुरः 
पूर्वभवे यत्‌ क्ृर्त तस्य स परोअत्र निमित्तमात्रथिपाककारयितेव भवतीति । 
१ जे संत वायदोसे सकोलूया भणति संखाणं । 
संखाय असब्वाए तेसि सब्वे वि ते सच्चा ॥ 
तेउ भयणो वणीया सम्मदंसणमणुत्तरं होंति | 
ज॑ भव-दुक्ख-विमोक्ख दोबि पूरा न पार्डेति ॥ 
नत्यि पुठबि विसिट्टो घढोत्ति ज॑ं तेण जुब्जश अण्णो । 
ज॑ पुण घडोत्ति पुव्व॑ ण आसि पुढवी तओ अण्णो ॥ 
भाचाय सिद्धसेनदिवाकर :--सन्मतिप्रकरण ७५०-५१-५२ | 


4 न-+>-५-००---.क्‍+% ०० ी-कन»ननक+ ०. "७० -प-+-ता किक नम ना बिन पिन-ा0०.-4--तानग++०+ 3०.०० ८००० “ले प क्‍ौकती- 3 त-.3९०++ रा *२३५७३७५४-कसननक-नन-त+-+3५क कक अकाकाकन-लनना---+4०-++ ०० 


श्रयोदश अध्ययन ७३ 


जिसकी हिंसा की गई है वह पुरुष भी अपने आप को इस विचार से शांत कर सकता है कि इस रूप में उदय में 
'आया हुआ कर्म एक दिन मैं ने ही पहले पूर्व भव में किया है। दूसरा तो केवल विपाकोदय में निमित्त मात्र है। प्रोफेसर 
शुब्रिंग मी कहते हैं कि :- 


दूसरे को द्वानि पहुंचाने वाला अनिष्ट कर्म उसके जीवन में विविध परिणाम लाता है । जिसको आघात लगा है वह 
भी अपने पू्वेक्ृत कर्मों को भोग रहा है। प्रहार करने वाला तो अपराधी है ही, किंतु जिस पर प्रदह्दार किया गया है वह 
भी एकदम निर्दोष है ऐसी बात नहीं है । उसने भी पहले हिंसा द्वारा कर्म एकत्रित किए थे, प्रद्दार कर्ता तो शांत पड़े 
अनुदीरित कर्मों को एक नई हलचल देता है । वही उदीरणा है । 
मूलसेके फलुप्पत्ती मूलघाते हते फल । 
फलत्थी सिंचती मूले फलघाती ण सिंचती ॥ ४॥ 


अर्थ ;--मूल के सींचने से फल की उत्पत्ति होती है । मूल नष्ट करने पर फल नष्ट हो जाता है। फलार्थी मूल का 
सिंचन करता है । फल को नष्ट करने वाला मूल का सिंचन नहीं करता है। 


गुजराती भाषान्तर :-- 


जाहना भूणने पाणी पावाथी इणनी 0त्पस्‍त्ति थाय छे. भणनों नाश इरतां इण पणु नाश पाने छे, इक्षार्थी 
भणनुं सियन 3रे छे, णने नष्ट रवाषाणे भूणनुं सियन 3रते नथी. 


टीका +--प्रस्तुत गाथा वज्ियपुशत्र अहेतर्षि भाषित द्वितीय अध्ययन में आ चुकी है । 
लुप्पती जस्स जे अत्थि, णासंतं किंचि लुप्पती । 
संताती लुप्पती किंचि, णासंत किंचि लुप्पती ॥ ५॥ 
अर्थ ;--जिसका जो कर्म होता है वही लप्त हो सकता है। किन्तु असत्‌ का लोप नहीं हो सकता है। विद्यमान में 
किंचित्‌ वस्तु का लोप द्ोता है, किन्तु असत्‌ में से किंचित्‌ भी लोप नहीं हो सकता है । 


गुजराती भाषान्तर +-- 


केचुं 7 अमें छोथ छे ते ० शुप्त थर्श श5 छे. परंतु भें न ०/ छोय तो तेनो ्षोप थर्ठ शष्तोी नथी, वस्तु 
आय तो ० अ्थारे३ तेनो क्षोप थर्श शप छे, परंतु जसतूभां तो बयारे पशु (ही४पणु बणते ) क्षौप थर्श श$तो नथी, 


अथवा जो कर्म उदयावलिका में आता है वह क्षय होता है। जो आत्मा उदित कर्मों को शांत भाव से भोगता है 
वह कर्म क्षय करता है । किंतु कर्मोदय के क्षणों में जो अशान्त हो उठता है वह कर्म का क्षय नहीं करता । यद्यपि उदया- 
वस्था में आये हुए कर्मो को तो वह क्षय करता है। किन्तु नए कर्मों का पुनः बन्ध कर लेता है। जो कि पूर्व के कर्मों के 
अनुपात में कई गुना अधिक द्वोते हैं । शांति कर्मों का क्षय करती है और भशांति कुछ भी क्षय नहीं करती । 


टीका +--यस्य यदस्ति कमे तद्‌ विपाकेन लुप्यते यद्शान्त उदीरित कमे भवति तस्थ न किंचिल्लुप्यते उदीरणा- 
वश्ादेव शान्तात्‌ कर्मणः किंचिब्लुप्यते किंचिन्न, शान्तेरसंक्षिप्तत्वात्‌ विपाकात पूर्व तु न लुप्यते शान्तं कर्म । 


टीकाकार का मत कुछ भिन्न है। जिसका जो कुछ है वह कर्म विपाक से लुप्त होता है। जो कर्म अशान्तरूप में 
उदीरित होता है उसका अल्प रूप में भी नहीं लप्त होते । उदीरणा के द्वारा मी कुछ कर्म लप्त होते हैं । कुछ लप्त भी नहीं 
होते, उसका कारण है विपाकोदय के समय यदि आत्मा शान्त रहा तो वह कर्म क्षय करता है । असंक्षिप्त विस्तृत होने से 
शान्त कर्म उदीरणा में नहीं आए हुए कर्म विपाकोदय के पूर्वे नष्ट नहीं हो सकते । 


कर्म दो रूप से क्षय होता हे-एक विपाकोदय से और वृूसरा उदीरणा के द्वारा | कर्म जब सहज रूप में विपाक काल 
समाप्त होने पर उदय में आकार क्षय हो जाता है, वह विपाकोदय है; देर से उदय में आने वाले कर्मों को जब कमी आत्मा 
जिस प्रक्रिया द्वारा शीघ्र उदय में ले आता है, उसे उदीरणा कहा जाता है । उदीरणा के भी दो रूप हैं - पहली शान्त 
उदीरणा और दूसरी अशान्त उदीरणा | शान्त उदीरणा में आत्मा कम क्षय करता है । अशान्त उदीरणा में आत्मा कर्मों 
का विशेष बन्धन करता है । निम्न लिखित चार्ट उसे समझाने में सहायक होगा :--- 
१ ७ 


७४ इसि-भासियाईं 


निजरा 
| 
विपाकोदय द्वारा उदीरणा के द्वारा 


| | 
शान्तोदीरणा अशान्तोदीरणा 


प्रोफेसर शुब्रिंगू प्रस्तुत गाथा की व्याख्या भिन्न रूप में करते हैं। उनके विचार से गाथा के पूर्वाद्धे में कम के स्वरूप 
का वर्णन है। जब कि उत्तर भाग में भौतिक सम्पत्ति की चर्चा की गई है। क्यों कि दोनों एक दूसरे से संबन्धित हैं । कर्म 
का क्षय होने से आत्मा का सांसारिक रूप समाप्त हो जाता है। अथोत्‌ आत्मा की अशुभ पायें लप्त हो जाती हैं । अथवा 
विद्यमान कर्म अल्प रूप में नष्ट हो जाता है । किन्तु उदय उदीरणा रहित शान्त कर्म नष्ट नहीं होता । 

लोप विद्यमान का ही द्वोता है । अविद्यमान का लोप नहीं हो सकता । आत्मा फे साथ कर्म है तमी उसका लछोप हो 
सकता है । सत्‌ वस्तु में से कुछ का लोप हो सकता है, सम्पूर्ण का नहीं । आत्मा की कुछ विभाव जन्म पायें नष्ट हो सकतीं 
हैं और ऐसे तो प्रति क्षण पर्याय परिवर्तन होता ही है। किन्तु पर्याय के नाश के साथ साथ द्वब्य नष्ट नहीं होता । 


अत्थि मे! तेण देति; 'नत्यथि मे! तेण देइ मे । 
जइ से होज्ञ, ण में देल्ा; णत्थि से, तेण देइ मे ॥ ६॥ 


अर्थ :--६वं में यदि वह कुछ देता है तो ना में भी कुछ दे ही जाता है । यदि उसके पास कुछ है और वह नहीं दे 
रहा है तो कम से कम इन्कार तो देता है। अथवा एक व्यक्ति देता है, क्योंकि उसके पास कुछ है । दूसरा देता है किन्तु, 
उस वस्तु पर वह अपना अधिकार नहीं मानता है; यदि अधिकार रखे तो वह दे ही नहीं सकता और अधिकार नहीं 
मानता है; इसी लिए तो वह देता है । 


गुजराती भाषान्तर ४-- 

छडरभां प्ने ते अं जापे छे तो नद्गरभां पणएु आं्; जापते व्यय छे. जने अध्यय तेनी पासे छोीय जने ते 
जापतो नथी तो औछभां मोछु न४8२ ते जापशे ००; भे5 व्यक्ति अंधे जापे छे ॥२० 3 तेनी पासे ४४३ छे. 
जीष्ने जापे छे परंतु ते वस्तु १२ पोतानो जपि:ार छे खेम भानतो नथी, खने व्ले जधिडर राणे तो ते ६४ श&तो 
नथी, जधि;॥२ नथी जेभ सभब् छे भेटक्षे तो ते जापे छे. 

हमने किसी से कुछ याचना की, वह यदि कुछ देता है तो उसके पीछे कुछ अस्तित्व है । उस व्यक्ति के पास भी 
वस्तु का सद्भाव है और मेरे शुभोदय का योग है, अतः वह देता है । यदि वस्तु उसके पास मौजूद है, फिर भी वह 
इन्कार करता है, तो भी कोई बुरी बात नहीं होगी । हा में वह कुछ देता है तो ना में भी कुछ दे ही जाता है । कम से कम 
नहीं तो देता ही है और अपने अनुदार खभाव का परिचय देता है, साथ ही हमें आत्मनिरीक्षण का भी एक अवसर देता है। 

१, दान के अन्दर चार बृत्तियां काम करती हँ-एक व्यक्ति देता है कुर्सा के लिए। हजार दे कर बदले में दस 
हजार मान लेना चाहता है। पर यह दान नहीं, एक प्रकार का सौदा है। इसमें दाता ऊंचा है और लेने वाला नीचा । दाता 
खतंत्र है वह चाहे तो हजारों दे सकता है और न चाह्दे तो एक नया पैसा भी नहीं दे । यद्द क्षिलालेखों का दान है । 
पर विज्ञापन की यह्द वृत्ति दान की पवित्रता को समाप्त करती है । लेबनान का प्रसिद्ध विचारक खलील जिब्रान कहता है :- 

पए6०७6७ 876 00036 जञ]0 276 8 ॥006 6 शाप जाता 070ए ॥8ए6९ ४700 (06ए 20ए6 ६ 
(607 #60027४०7 बाय ए76४ परविददय 46870 एर॥68४ 60 200 प्रााष्ता0|08076, 

जो व्यक्ति अपनी विशाल सम्पत्ति में से कुछ भाग देता है वह भी इसलिए कि उसकी ख्याति हो । उसकी यह छिपी 
हुई का मना उसके दान को अकछ्षिव बना देती है । 

२. दूसरा देता है खग में सीट रिज़ब कराने के लिए। उसकी धारणा यह रहती द्वे की जो कुछ यहां पर दिया 
जाएगा वद सदृस्त गुणित होकर खगे में मिलेगा । 


चतुदश अध्ययन ७५ 


३. तीसरा एक व्यक्ति है वह कुछ इसलिए देता है कि समाज गत विषमता दूर हो । एक ओर सम्पत्ति के ढेर लगे 
'हुए हैं तो दूसरी ओर खड्ढे हैं। एक ओर भवनों की पंक्तियां हैं, तो दूसरी ओर सिर ढकने के लिए झोपडी तक नसीब नहीं 
होती है । यह विषमता समाज के अखस्थता की प्रतीक है । अपनी सम्पत्ति का हिस्सा देकर वह व्यक्ति समाज की इन 
विषमताओं को दूर करना चाहता है । 

४, चौथा व्यक्ति इसलिए देता है कि उसकी धारणा यद्द है कि सम्पत्ति मेरी थी ही कब १। जब दुनियां को पहली 
आंखों देखा था तब कुछ भी नहीं था और जब दुनियां से विदा लेंगे तब भी कुछ मेरे साथ नहीं जाएगा । यहां मेरा कुछ 
भी नहीं है। फिर तेरा तुझ्को देने में क्या लगता है मुझे १ । 

पहले दो लोभी हैं - एक कीर्ति का, दूसरा खग का, तीसरा भी सम्पत्ति पर अपना अधिकार नहीं छोडता है, जब कि 
चौथा सम्पत्ति पर अपना अधिकार भी नहीं मानता है । प्रस्तुत गाथा में दो दृत्तियों का वणन है । एक देता है तो दूसरा 
अपना अधिकार भी दे देता है। 

प्रोफेसर झुब्रिंगू प्रस्तुत अभिप्राय से संमत हैं । वे लिखते हैँ कि एक देता है, क्‍यों कि उसके पास कुछ है । दूसरा 
देता है, क्‍यों कि वह उस पर अपनी मालकियत नहीं रखता है । यदि वह किसी वस्तु पर अपनी मालकियत रखे तो मुझे 
वह वस्तु कभी नहीं देगा, किन्तु वह उस वस्तु पर अधिकार नहीं रखता, इसलिए मुझे दे देता है । 

दीका $--यत्कारणंभिक्षादिमार्गितस्य फिंचिदस्ति तेन मम दुदाति । यत्‌ कारण नास्यास्ति किचित्‌ तेनापि मम 
ददाति। स्वधनस्थानंगीकारात्‌। यदि त्वस्य स्थद्‌ यदि खघनमंगीकुर्यात्‌ ततो मम न दद्यात्‌। नास्त्यस्पेति नांगीकरोति 
तस्मान्मम ददातीत्येवमनयोः छोकयोरथे! सम्यगवगत इत्याशास्म । 


उसके पास कुछ है, इसीलिए व भिक्षा के समय मुझे कुछ देता है । कोई कारण नहीं है फिर भी यदि वह मुझे 
देता है, क्योंकि वह अपनी संपत्ति पर अपना अधिकार ही नहीं समझता हे । शेष पूर्ववत्‌ है । विशेष में टीकाकार बोलते 
हैं कि दोनों 'छोकों का अर्थ हमने ठीक ठीक समझ लिया है ऐसी आशा करते हैं । 
मेत्रेयमयाली-नाम अज्ञयणं 
इति मेत्रेयभया लीप्रोक्ते श्रयोदशाध्ययनम्‌ 


>> 0«5-<_-0-<७७-->-- 


बाहुक-अहंतर्षि प्रोक्त 
चतुर्देश अध्ययन 


साधना में निष्ठा का महत्व है, क्रिया का नहीं। क्रिया शुभ है, पर उसके पीछे अशुभ निष्ठा काम कर रही है तो क्रिय 
अपवित्र हो जाएगी । एक वैद्य भी किसी बहन का हाथ पकडता है और एक ग्रुंडा भी कभी बुरे विचारों से प्रेरित होकर 
किसी स्त्री का हाथ पकड लेता है। क्रिया में साम्य है, किन्तु भाव में भेद है। इसीलिए दोनों के परिणाम में भी भेद है 
धर्म क्रिया में बसता है या भाव में ! कभी वह क्रिया में रहता है तो कभी भाव में रहता है, किंतु सही अर्थों में धर्म का 
निवास-भूमि विवेक है । क्रिया, भावना और विवेक तीनों का इस अध्ययन में निरूपण किया गया है । 

जुत्त अजुत्तं जोगं ण परमाणमिति बाहुकेण अरहता इसिणा बुढ्ृतं । 

अर्थ +--युक्त बात भी यदि अयुक्त विचार के साथ है, तो प्रमाण खरूप नहीं है। इस प्रकार बाहुक अद्वं तर्षि ने कद्दा है । 
गुजराती भाषान्तर ४-- 

सायी बात पणु व्वे जसल वियारथी शेणव्षी छ्ोय तो अभाशुस्वरूप नहीं $छेवाय, जाम जा8४ जर्डतपिये 
अल्यु छे. 


७६ इसि-भासियाईं 


क्रिया शुद्ध है, किंतु यदि उसके पीछे विचारधारा अशुद्ध है तो सारी क्रिया अशुद्ध होगी। पक्षियों के लिए दाना 
डालना करुणा प्रेरित काये माना जाता है । किंतु एक शिकारी भी दाने विखेरता है, किंतु उसके पीछे उसकी भावना अशुभ 
है। अतः शुभ क्रिया भी पुण्य बंधन न होकर पाप बंधक हो जाती है । 


अप्पाणिया खल्ु भो अप्पाण समुकसिया ण भवति बद्ध्चिधे णगरवती अप्पणिया खलु भोय 
अप्पाणं समुकसिय समुकसिय भवति बद्धचिधे सेट्टी | 


अर्थ :--अपने द्वारा राजा अपने आप को कसने पर बद्धचिन्ह नहीं कहलाता । किन्तु एक सेठ अपने द्वारा अपने 
को कसने पर बद्धचिन्ह कहा जाता है । 


गुजराती भाषान्तर :--- 


पोतानाथी पोताने असवाथी राब्व जछूयितनछ नहीं $छेव७१, परंतु जे$ से॥ पोतानाथी पोताने 5सबधथी 
भह#मिन्ड ४७।पे छे, 


एक व्यक्ति एक काये करता है उसका परिणाम ठीक आता है । तो दूसरा व्यक्ति भी वही काम करता है तो उसका 
परिणाम विपरीत आता है । एक सम्राट यदि फटा हुआ वस्त्र पहनता है तो भी वह फटेह्दाल नहीं कहलाता । किन्तु उसके 
इस काये से उसके लिए सादगी का आदर किया जाता है। जब कि एक सामान्य ग्रहस्थ फटा हुआ बच्र पहने तो वह 
फटेहाल कहा जाएगा, दूसरी ओर यदि एक लक्षाघधिपति अधिक बोलता है तो उसकी एक वाक्‌ उदारता समझी जाती 
है !। एक गरीब यदि कोई योग्य बात भी बोले तो वाचाल कहा जाता है !। क्रिया एक होने पर भी व्यक्ति की स्थिति- 
मेद से किया के परिणाम में भी भेद हो जाता है । 


टीका +--युक्तमयुक्तयोग न प्रमाणम-आत्मना खलु भो क्षाव्मान समुत्कृष्योन्लमयय न भवति बद्धचिह्नो राजलक्षण- 
संयुक्तो नरपतिराव्मानं समुत्कई नावइय तस्‍्य सर्वपूजितत्वात्‌ तद्वद्‌ विश्वमानितस्य श्रेष्ठिनः स्ववेशविशिष्टस्य । 


यदि कोई योग्य वस्तु मी किसी अयोग्य के साथ है तो वह ग्राह्म नहीं है । राज-चिन्ह से युक्त राजा के लिए अपने 
आप को उत्कृष्ट करने की भी आवश्यकता नहीं है, क्योंकि वह तो पूज्य है ही। इसी प्रकार विश्वमान्य सेठ भी खबेश में 
विद्विष्ट है, किन्तु उसे अपने अनप को उत्कषेशील बनाने की आवश्यकता है। 


पर्व चेव अणुयोये जाणगद खलु भो समणा माहणा गामे अदु वा रण्णे अदु वा गामेणो5वि रण्णे 
अभिणिस्सिए इमे लोग परलोग पणिस्सए दुहओ वि लोके अपट्विति अकामए बाहुए मतेति अकामप्‌ 
चरप तब अकामएण कालरूगए णरक॑ पत्ते अकाम० पव्वदएण अकामते चरते ते अकामते कालगते सिद्धि- 
पत्ते अकामए । 


अर्थ :--यद अनुयोग इस प्रकार समझना चाहिए - ग्राम में बन में या दोनों के मध्य में रहते हुए भ्रमण और ब्राह्मण 
इस लोक के लिए अभिनिःरस्त हैं, और परलोक में प्रनिःस्त द्वोते हैं। दोनों लोकों में अप्रतिष्ठित हैं, क्योंकि दोनों ही अशा- 
खत हैं। अकामक-कामना रहित बाहुक ने अकाम तप किया । अकाम रत्यु से मर कर पूर्व कर्म के वशीभूत हो कर नरक 
में गया । बाद जब मनुष्य लोक में जन्म लेकर निष्काम दीक्षा ग्रहण करता है, निष्काम तप करता है, सभी ओर निष्काम 
साधन करके निष्काम सिद्धि प्राप्त करता है । 


गुजराती भाषान्तर +-- 


जा जबुयोण जावी रीते समग्खो ब्वेर्ठ जे : जाभड।भां जथवा वनभां खथवा जचेना पच्ये रहेता साधु जने 
आहणु जा वो४भारे नि5णे छे, जने परक्षोडभां अतिषठित थाव छे, पणु ते जने धो$भां भश्रतिष्ठित थाय छे 3भप्ठ 
जने जमशाश्वत छे. 


न्भ४भ-3।भनारहित गाहु४ जड्ाभ तप अथु ने जध्म भृत्युथी भरीने ते पूर्व अरेवा हुडभोनि वश 
थर्ध ने नर$मभां गयी. 'पछी व्ययारे भवुष्यवी5भां “नम कर्ध ने निष्थाम टीक३॥ अछूणु 3रे छे, निष्काम १५ &रे 
छ, गधी ज।शुरे निष्ठाभ साधना 3रीन निष्श/भ सिद्धि आप रे छे, 


चतुदंश अध्ययन ७७ 


जो क्रिया किसी स्थान पर योग्य रहती है वही क्रिया किसी स्थान पर अयोग्य भी हो जाती है, सेठ और राजा के 
उदाहरण के द्वारा इस तथ्य को स्पष्ट किया गया है । उसका अनुयोग यहां बताया गया है। श्रमण और ब्राह्मण कभी गांव 
में रहते हैं ओर कभी वन में साधना करते हैं। और साधक कभी गांव में ही विचरण करता रहता है। वह कहीं भी रहे 
उसका लक्ष्य साधना में रहना चाहिए। उसकी साधना आत्म-मुक्ति के लिए है । यदि वह इस लोक की भौतिक साधना में 
गिरता है या परछोक और देवलोकों के लिए साधना करता है तो दोनों में अप्रतिष्ठित होता है, क्योंकि दोनों ही अशाइवत 
हैं । साधक के हृदय में न इस लोक की कामना ही, न परलोक देवलोक आदि की वासना ही । क्योंकि उसके लिए यह लोक 
भी परलोक है | अतः वह परलोक को भी लक्ष्य में रख कर कभी साधना नहीं करे । 


टीका :--हे श्रमणा ब्राह्मणा: ! चानुयोगे सत्युक्तस्य हेतु यदि प्रृच्छत्यर्थ स्वमेव जानीत खलु भो यथा ग्रामे वा 
क्षरण्ये वा केवले ग्रामे नत्वरण्ये यदि कश्चिदिस लोक॑ अभिनिश्रयते सेवते परं वा लोक॑ देवछोकं प्रणिश्रयते न तत्सारवदुभयो- 
लॉकयोरप्रतिष्ठटितव्वादशाइवतसवात्‌ । एप मुक्तोपायानामयुक्तयोगः तदेवोदाहरति । यथा क्षकामकों बाहुको मतः स्म्ृतः 
मुक्तकामों ह्कामकस्तपश्चवरते चरितवान्‌ अकामकः कारूगतः पूर्वकर्मवशाज्नरक॑ प्राप्तः मनुष्यलोकोपपन्नो कामकः प्रश्नजित- 
स्तपश्चरितवान्‌ कामतः सिद्धिप्राप्त: सर्वेत्र कामकः सकामस्तद्वत्‌ केवल कि सिद्धि प्राप्त: ? इति प्रश्न;; नेत्युत्तरं । 


यदि श्रमण ब्राह्मण अनुयोग से युक्त बात का हेतु जानना चाहते हों तो ऐसा समझें । ग्राम अथवा 
वन में अथवा केवल वन में यदि कोई इस लोक की सेवा करता है अथवा परलोक अर्थात्‌ देवलोक की उपासना करता है 
उसकी साधना अनुचित है । क्योंकि दोनों लोक अशाश्वत हैं । वह युक्त योगियों का अयुक्त योग है । उसे ही सोदाहरण 
बतलाते हैं। जैसे बाहुक अकामक माना गया है। उसने अकाम तप किया और अकाम मरत्यु से मरकर पूर्वकर्मवशात्‌ वह 
नरक में उत्पन्न हुआ | मनुष्यलोक में उत्पन्न होकर सकाम चरित्र लेता है, सकाम तप करता है और सकाम म॒त्यु प्राप्त कर 
सिद्धि प्राप्त रा है। सर्वत्र अकामक सकामक की भांति है। अकेला केसे सिद्धि प्राप्त करता है? यह प्रश्न है। किन्तु इसका 
उत्तर नहीं है । 


शब्द एक ही है, किन्तु उसके पीछे रही हुई भावना में भेद होने से शब्द के अर्थ में बहुत बडा भेद हो जाता है। 
अकाम साधना एक शब्द है, किंतु उसी को एक स्थान पर नरक प्राप्ति का द्वेतु बतछाया गया है। दूसरी ओर वही अकाम 
साधना आत्मा को निर्वाण भी प्राप्त करा सकती है । 


अकाम साधना का एक वह रूप है जहां आत्मा विना अन्तःप्रेरणा के किसी बाहरी दबाव विशेष से प्रेरित होकर तप 
करता है। जैन परिभाषा में इसे 'अकाम निजेरा? कहा गया है। जिस आत्मा को विवेक दृष्टि प्राप्त नहीं हुई है उसे अपने साध्य 
का बोध नहीं है । ऐसी साधना आत्मा को सही लक्ष्य पर नहीं पहुंचा सकती । महावीर ने पावापुरी के अन्तिम उपदेश में 
कहा था :-- 
से कामा विस कामा, कामा भासी विसावया। 
कामेव पत्थमाणा अकामा जंति दोग्गई ॥ 


लक्ष्य हीन साधना “अकाम निजरा? कहलाती है ! जो कभी नरक का हेतु भी हो सकती है। वह बाहर से निष्काम 
भले ही हो, किन्तु उसके अन्तर में काम की ज्वाला रहती है। अकाम का दूसरा अर्थ होता है कामना रहित; अर्थात्‌ 
फलासक्ति रहित निष्काम साधना, जिसमें न खगे के रंगीन स्वप्न हों न नरक की आग से बचने की अकांक्षा दो; ऐसा 
निष्काम तप मोक्ष का हेतु द्ोता है। अकाम का पहला रूप जैन परम्परा में व्यवह्त है । दूसरा रूप गीता को निष्काम 
साधना के अधिक निकट है ! 


सकामए पव्वइए सकामए चरते तवे सकामए कालगते णरग पत्ते, सकामए चरते तवे सकामए 
कालगते सिद्धि पत्ते सकामए । 

अर्थ ;---जो साधक कामना के साथ प्रत्रजित हुआ है और कामना को लक्ष्य में रख कर ही तपश्चरण करता है और 
सकाम मृत्यु प्राप्त कर नरक को प्राप्त करता है । दूसरी ओर सकाम तप करके अर्थात्‌ खेच्छा से तप कर के और सकाम 
मृत्यु अथात्‌ इच्छित अन्तिम मत्यु प्राप्त कर आत्मा सिद्ध-स्थिति को प्राप्त करता है । 


७८ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर ६--- | 

के साध5 वासनाथुझत छा अन्न्‍्रित थये छोीय जने डभनाने भनभां शाणीने तपश्चरणु ४२ते छोय, ते 
जड्ाम मृत्यु आप 3रीने नरहभां व्वथ छे. जी७ गाव सद्माभ तप 3रीने गर्थात्‌ पोतावी एशछाथी०/ त५ 3रीने 
यने सञ्ाभ भत्यु भेटवे 5 जन्तिम मत आप्त 3रीने जात्भा सिद्धपध्वीने आप्त 3रे छे. 

अकाम की ही भांति सकाम शब्द भी दो अर्थों में व्यवहदत है। पहला अर्थ है जिस साधक के अन्तर्मन में वासना 
की चिनगारी नहीं बुझ्ली है और उसी वासना और उसके प्रसाधनों को सदृख्न गुणित रूप में पाने के लिए जो साधना करता 
है, किन्तु वह वासना की चिनगारी समय पाकर ज्वाला का रूप ले सकती है और वही ज्वाला नरक की ज्वाला के रूप में 
परिणत भी हो सकती है । सकाम तप का दूसरा अर्थ है - खेच्छा से किया गया तप, जिसमें बाहरी दबाव न हो । परि- 
स्थिति या पराधीनता के कारण भूला रहना तप है अवश्य, किन्तु उसकी गणना अकाम तप में है। किन्तु जिसके पीछे विवेक 
की मशाल जल रही है, साधक की अन्तरात्मा तप की प्रेरणा दे रही है, ऐसा खेच्छित आत्म साधना का हेतु बन सकता 
है और वह तप सिद्धस्थिति की प्राप्ति का साक्षात्‌ कारण भी बनता है। 


सकाम और अकाम साधना दोनों मोक्ष हेतुक हो सकती हैं, यदि उसके पीछे सदुद्देय काम कर रहा है । अन्यथा 
दोनों ही नरक के भी द्वेतु हैं । अतः क्रिया का बाहरी रूप अन्तःझुद्धि का मानदंड नहीं हो सकता । अपितु उसके पीछे 
रही हुई अन्तर्भावना क्रिया की झुद्धता और अशुद्धता का मानदंड होता है । 
एवं से बुद्ध० । गतार्थः । 
बाहुकणामज्ञयणं समत्ते 
इति बाहुक-अहंतर्षि-प्रोक्त चतुदंश अध्ययनम्‌ 





मधुराज-अहेतर्षि प्रोक्त 
सात नामक पंचदश अध्ययन 


कोई भी आत्मा दुःख नहीं चाहता, फिर भी दुःख का निमन्त्रण वही खय॑ देता है । दुःख बहुरूपिया है । वह 
विभिन्न रूपों में आता है। कभी वह शान्ति के रूप में आता है। ऊपर से सुख का रूप दिखाई देने वाला काये कभी कभी 
अपने अन्तर में अशान्ति की आग लेकर आता है। भौतिक सुख इसी प्रकार का सुख है । उसके हर कदम के साथ दुःख 
बंधा हुआ है। दुःख की उदीरणा कौन करता है? इसी प्रइन का समाधान प्रस्तुत अध्याय करता है । 

सिद्धि: । सातादुक्खेण अभिभूते दुक्खी दुक्खं उदीरेति, असातादुक्खेण अभिभूण दुक्‍्खी दुक्‍्खं 
उदीरेति ? सातादुक्खेण अभिभूए जावणो असातादुक्खेण अभिभूण दुकक्‍्खी दुकखं उदीरेति । साता- 
दुकखेण अभिभूयस्स दुक्खिणो दुक्‍्खं उदीरेति, असातादुक्खेण अभिभूयस्स दुफ्खिणो दुकखं उदीरेति 
सातादुक्खेण अभिभूतस्स दुफ्खिणो ढुक्खं उदीरेति | पुच्छाय य वागरणं च । 

अर्थ :---साता दुःख से अभिभूत आत्मा दुःख की उदीरणा करता है ? या असाता दुःख से अभिभूत दुःखी आत्मा 
दुःख की उदीरणा करता है ? साता और असाता दुःख से अभिभूत आस्मा दुःख की उदीरणा नहीं करता । साता दुःख से 
अभिभूत दुःखी आत्माएँ दुःख की उदीरणा करते हैं, असाता दुःख से अभिभूत दुःखी आत्माएँ दुःख की उदीरणा करते हैं । 
पृच्छा और इसका व्याकरण अर्थात्‌ प्रश्न और उसके उत्तर यहां दिए गये हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

शान्तिना ६:णथी जन्विभ्त मात्मा ६:णनी 5टवीर॒णु 3रे छे ४ जशान्तिना ६:णथी 6:णभी जात्मा 5:ण५नी 
8६वी२एशु 3रे छे १ शांति भने जशांतिना हुश्णथी 6:भी भात्माजे। ६:णनी 5ट्टीरणा ४रे छे शांतिना &:णथी 
गसलिषत हुःणी जात्माणे ६:णनी ढद्दीरएणा 3रे छे अश्न तथा तेना 5त२ जद़ीं जापवामा जावे छे, 
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संसारस्थ आत्माएँ दुःखी हैं तो प्रइन उठता है कि दुःख को निमन्त्रण कौन देता है? | साता दुःख से दुःखी आत्मा 
दुःख को निमन्त्रण देता है अथवा असाता दुःख से अभिभूत आत्मा दुःख की उदीरणा करती है। दुःख दो रूप से आता है- 
एक सुख के द्वारा दूसरा दुःख के द्वारा। आत्मा जब सुख में पागल बनता है, तब दुःख को निमन्त्रण देता है; अति सुख 
दुःख में परिवर्तित हो जाता है। रावण और दुर्योधन सुख से ही पागल थे । उनका सुख ही दुःख लेकर आया । दूसरी ओर 
दुःख कभी असाता के द्वारा भी आता है । असाता के उदय में जब व्यक्ति घेये को खो बैठता है और निमित्त पर 
आकोश करने लगता है तब वह उस दुःख के साथ दूसरे दुःख को निमन्त्रण देता है । 

यहां ही प्रश्न है कि सुख में पागल बनी व्यक्ति दुःख को निमन्त्रण देता है या दुःख में पागल बने व्यक्ति दुःख को 
निमन्त्रण देते हैं १ । 

पहला प्रइन एक वचन में है, फिर वही प्रइन बहुवचन में दुहराया गया है; एक वचन के लिए इनकार कर दिया गया 
है, क्‍योंकि एक ही व्यक्ति संसार में साता या असाता दुःख से दुःखी नहीं है । बहुबचन में पूछे गए प्रश्न के समाधान में 
कहा गया है कि साता दुःख से अभिभूत व्यक्ति दुःख की उदीरणा करता है। पर यह विषय अस्पष्ट है, क्योंकि क्‍या 
असाता दुःख से अभिभूत व्यक्ति दुःख की उदीरणा नहीं करता १ 

टीका :--शाते सुख तस्मादुत्पन्न दुःख शात्‌ दुःख कि तेनाभिभूता उताशात्‌ दुःखेनाभिभूतो दुःखी दुःख 
उदीरयतीति एच्छा नशात्‌ दुःखेनाशात्‌ दुःखेनेस्युततरं । उदीरणाहेतोः निःसारत्वादित्य्थः संभाव्यते । अपरा एच्छा यथा- 
कि दुःखी शात्‌ दुःखेनामिभूतस्योताशात्‌ दुःखेनामिभूतस्थ परस्प दुःखिनों दुःखमुदीरयतीति शातामिभूत हस्युत्तरं 
दुःखिनो5भिभवपूर्वसुखी भावात्‌ | एच्छा च व्याकरण चेति प्राचीनटिप्पणी । 

शात अर्थात्‌ सुख, उससे उत्पन्न होने वाला दुःख शात दुःख है । 

१ प्रश्ष :--शात दुःख से अभिभूत आत्मा दुःख की उदीरणा करता है अथवा अशात्‌ दुःख से अभिभूत्र आत्मा 
दुःख की उदीरणा करता है १ । 

उत्तर :--शात दुःख से अभिभूत व्यक्ति दुःख की उदीरणा नहीं करता। क्योंकि उदीरणा का हेतु निबेल है । इस 
प्रकार अर्थ की संभावना की जाती है । 

२ प्रक्ष:--दुःखी व्यक्ति दूसरे किसी शात दुःख से अभिभूत दुःखी व्यक्ति के दुःख की उदीरणा करता है अथवा 
अशात्‌ दुःख से दुःखी की १ । 

उत्तर :--शाताभिभूत व्यक्ति के दुःख की उदीरणा करती है । क्योंकि वर्तमान में वे दुःख का अनुभव कर रहे हैं, 
किन्तु पहले वे सुखी थे । पच्छा और व्याकरण प्रश्न और उत्तर यह प्राचीन रिप्पणी है। 

प्रोफेसर शुर्त्रेंग इस विषय में अपना मिन्न मत रखते हैं। सय दुःख शात दुःख से यह अर्थ समझा जा 
सकता है कि विषयप्रियता से जन्म लेने वाला दुःख यहां लिया गया है। यहां प्रश्ननाचक क्ृदन्त नहीं है । 
यहां प्रश्न ओर उत्तर दिए गए हैं । 

१. जो शारीरिक या मानसिक नाराजगी प्रगट करता है यह मानसिक प्रियता या अप्रियता का परिणाम है। 
( वह ज्यादा उपयोगी नहीं है । ) 

२. जिसे इस प्रकार का प्रद्याघात लगता है, वह पूरी तरह से दुःख से आब्त है । 

३, इस दुःख को हम कर्म का असर कह सकते हैं। गद्य का मूल लेख नवम अध्ययन की ही भांति कर्म फिलो्सोफी 
के अनुरूप है। 

जो कर्म अशान्त अस्पन्दन शील हैं, वे ही उदय में आते हैं । अतः उन्हें उदीरित करने की आवश्यकता नहीं है । 

संत दुक्‍्खी दुक्‍खं उदीरेइ । असंत दुकखी दुक्‍्खे उदीरेति | संत दुक्खी दुक्‍खे उदीरेइ । साता- 
दुकखेण अभिभूतस्य उदीरेति णो असंत दुक्खी दुक्‍्खे उदीरेइ | मधुरायणेण अरहता इसिणा बुइय । 

अर्थ ;- प्रश्न :--दुःखी व्यक्ति शान्त बाधा रहित दुःख की उदीरणा करता है या अशान्त दुःख की १ 

उत्तर ;--दुःखी व्यक्ति झान्त दुःख की ही उदीरणा करता है। क्योंकि उदीरित की उदीरणा निरर्थक है । 


८० इसि-भासियाईं 


शांत दुःखों से ही अभिभूत व्यक्ति के कर्मों की उदीरणा होती है । अशान्त दुःखी दुःख की उदीरणा नहीं करता । क्योंकि 
कर्म की उदीरणा से ही वह दुःखी हुआ है। अतः फिर से उदीरणा का कोई प्रश्न ही नहीं उठता, ऐसा मधुराज अहंतर्षि बोले। 
गुजराती भाषान्तर + 
अश्च - छुामी न्यक्ति शान्त जाघारहित ःणनी 8टीरणु 3रे छे ४ शशान्त ६:णनी ? 

ब्ण: - 8:णी न्यज्वि शान्त जाचारहित हुःणनी ०४ 5हीरए। 43रे छे, आरणुप् 8दीरित 8६ी२ण"ु। नि२५४ छ 
शत इग्णोीथी ० जभनिषृत न्यक्षिना 3मोनी 3द्ीरणु। थाय छे, मशानत &:णी ६:णनी 8६२० नथी 
3२ती, आरणु 5 3भेनी 8टीरशाथी ० ते ६ःणी थये छे, तेथी इरीथी 8द्दीरशाना शी प्रक्ष ० 3पसिथित थतो 
नेथी, जेम भधुरा।०/ जछतपि जी ध्य। 

कर्म प्रदेश आत्मा के साथ बद्ध होते हैँ । कुछ काल तक निश्चल पडे रहते हैं । उन्हें 'शान्त कर्म” कहा जाता है । 
शान्त कर्म ही शान्त दुःख है । उसी के संबन्ध में यहां प्रश्नोत्तर किए गए हैं । 

प्रक्ष+--जिनके कर्म शान्त और निश्चक अवस्था में पडे हुए हैं ऐसा आत्मा भी भविध्य की अपेक्षा से दुःखी है, 
वह शान्त दुःख की उदीरणा करता है या अशान्त दुःख की १। अर्थात्‌ निश्चवल कर्म की उदीरणा होती है या चलित कर्म की १। 

उत्तर ;--शान्‍्त दुःख की ही उददीरणा हो सकती है। क्‍यों कि जो कर्म चलित हो चुके हैं, उदीरणा में आ चुके हें, 
उनकी उद्दीरणा ही क्या होगी १ । 

शात्‌ दुःख और अशात्‌ दुःख की उदीरणा का प्रश्न पहले चर्चा गया है उसका ही उपसंहार करते हुए मधुराज 
अहेतर्षि कद्दते हैं-शाता दुःख से अभिभूत आत्मा के कर्मों की उदीरणा होती है । अशान्त दुःखी दुःख की उदीरणा 
नहीं करता । 

टीका :--पुनः एच्छा यथा - कि शान्तं बाधारहित दुःख दुःखी उदीरयत्युत्तरशान्तम्‌ ? इति। शान्तमेवेत्युत्तरमुदी- 
रितस्योदीरणाः, निरथेकत्वातू । गतमर्थम । 

दुक्‍क्खेण खलु भो अप्पहीणेण जीए आगच्छंति हत्थच्छेयणाईं पादच्छेयणाईं एवं णवमज्ञयणं 
गमएणं णेयव्वे जाव सासते निव्वाणमब्भुवगता चिट्ठंंति णवरं दुक्खाभिलावो | 

अर्थ ;--5ुःख से अविमुक्त आत्मा संसार में पुनः आता है और उनका हस्त-छेदन द्वोता है, पाद-छेदन होता है। 
शेष नवम अध्ययनवत्‌ समझना चाहिए, यावत्‌ शाइवत निवांण प्राप्त करते हैं विशेष वहां जीव की सकर्मक दशा को दुःख 
का मूल बताया गया है। यहां दुःख युक्त आत्मा का निरूपण है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

&:णथी भुख्त न थयेवी जात्मा संसारभां इरीथी जावे छे जने तेना छाथ अपाय छे, पथ छेद4 छे, नवभा 
अध्ययन मु०्श्ण समण्युं ब्वेर्ध भे शाश्वत ( मेशचुं ) भत्यु आप्त 3रे छे, वु लां ७बनी सडभें४ ( अभेसायेनी ) 
ध्शाने ६:णनु |ण अछेवायु छे, जहां ६:णथी करे जात्मानुं निरूपणु छे, 

पावमूलमणिव्वाणं संसारे सबव्वदेहिणं । 
पावमूलाणि दुक्खाणि पावमूर्ं च जम्मणं ॥ १॥ 

अर्थ +--संसार के समस्त देह-धारियों का अनिर्वाण भव-श्रमण का मूल पाप है ओर समस्त दुःखों की सृष्टि भी 
पापमूलक ही है, जन्म एवं च शब्द से ग्राह्य मृत्यु पापमूल है। 
गुजराती भाषान्तर 

सेंसारना ६२४ देलघारीयोनुं सवश्रभशुनुं भूण पाप छे जने घरेड 6:णन्री छैष्टि पणु पाप०/ छे, नम 
जेव। श०्दथी अछणु उरायेसु भत्यु पापनुं भूण छे 

मिलाइए अध्ययन २ गाथा ७। केवल मोह शब्द विशेष है। 

संसारे दुक्‍्खमूल तु पार्व कम्म पुरेकर्ड । 
पावकमस्मणिरोधाय सस्म॑ भिक्‍खू परिव्वप्‌॥ २ ॥ 
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ह अर्थ :--संसार में दुःख का मूल पूर्वभव कृत पाप है । कर्म के निरोध के लिए मिक्ु सम्यकू प्रकार से विचरण करे । 
गुजराती भाषान्तरः-- 
संसारभां ६:णनुं भूण पढेक्षा (पत्र) उरेक्षा पाप छे, पापह्भेना रटड्राव 3र२ब। भां>े स४ सारी रीते 
खायथरणु 5रे. 
सभावे सति फंदस्स धुवे वल्लीय रोहण । 
बीए संवुज्ञमाणंमि अंकुरस्सेव संपदा ॥ ३ ॥ 
अर्थ :--१क्ष के स्कंध का सदूभाव होने पर लता उस पर अवश्य ही चढेगी । बीज के विकसित होने पर अंकुरों की 
संपदा अवश्य आएगी । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
बकषना जला(3णीये )नो सहभाव शोषाथी बेदी तेना 3प२ जवश्य यदरशे, जी०/्न। वधवाथी आअंडरो 
०/२२ धू८शे, 
लता का खभाव ऊपर चढना है। यदि उसे वृक्ष-स्कंथ का आश्रय मिल जाता है वह ऊरध्वैमुखी होकर प्रगति करती 
है। बीज में हल-चल आना अंकुर संपत्ति का हेतु है । यदि पाप का स्क्रंध है तो दुःख की लता उस पर जरूर आरोहण 
करेगी और बीज है तो उसके विकसित होने पर नए अंकुर आवेंगे ही । 
टीका $--स्कंघसैव सति स्वभावे ध्रुव निःशेके वह्यारोहणं भवति। बीजे समुझ्यमाने<प्यंकुरस्पेव संपद्‌ भविष्यति । 
गतमर्थम । 





सभावे सति पावस्स धुव दुकख पसूयते । 
णासतो मध्दिया पिडे णिवत्ती तु घडादिणं ॥ ४॥ 


अर्थ :--पाप का सद्भाव होने पर निश्चित ही उसमें से दुःख की उत्पत्ति होगी। मृत्तिका पिंड के अभाव में घटादि 
की रचना संभव नहीं । म्त्यिड है इस लिए घटादि उत्पन्न हो सकते हैं । पाप है इसलिए दुःख की सृष्टि है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


पापनुं मस्तित्व ( ७॥०री ) छोषाथी यो55स तेभांथी 8:णनी 6तपत्ति थशे, भादीन/ न छीय तो घ३। पणेरे 
जूनाववानुं ०४ जनशे नहीं. 


दशन के क्षेत्र में पदार्थों की उत्पत्ति के संबन्ध में दो प्रकार की विचार-धाराएं हैं । प्रथम वह है जो कारण में काये 
का सदूभाव मानती है। इसे हम सत्कायेवादी के नाम से पुकारते हैं । दाशेनिक जगतू सांख्य वादी दशेन कहता है । 
उसका तर है कि काये अपने कारण में सत्‌ रूप से उपस्थित है । किन्तु निमित्त उसको मूर्त रूप देता है । यह दशेन काये 
और कारण में समेद मानता है । कारण में काय पहले से ही उपस्थित है, पर वह अव्यक्त रूप में है । पट तंतु में उपस्थित 
है, वद अव्यक्त रूप में था; किन्तु तंतुओं के संयोग से व्यक्त हो गया । यदि पट तंतुओं में था ही नहीं तो आया कहां से १ । 
क्योंकि असत्‌ की उत्पत्ति हो ही नहीं सकती । 


दूसरी ओर असत्‌ काये वादी नेयायिक दशन है। इसका अपना पक्ष है। कारण और काये दो भिन्न वस्तुएँ हैं । 
कारण से काये होता है । दोनों पूर्वापरवर्ती हैं । अतः दोनों में भेद भी निश्चित है । तन्तुओं से पट बनता है, तो तंतु एक 
भिन्न वस्तु है और पट एक खतंत्र वस्तु है। लजा-निवारणादि जो काये पट से हो सकता है, वह तन्‍्तुओं से नहीं हो 
सकता । यदि पट में तन्तु पहले से ही विद्यमान हैं तो फिर वह हमें दिखाई क्यों नहीं देता और उससे शरीराच्छादनादि 
किया क्‍यों नहीं होती ? साथ ही तंतु में पट मौजूद है ही तो वस्र-निर्माण की प्रक्रिया ही व्यर्थ जाएगी | । 


जैन दशैन दोनों के समन्वय में विश्वास रखता है, क्‍योंकि वह एकान्त का उपासक है। सत्काय-वाद की अपेक्षा 
कहा जा सकता है कि मृत्तिका के पिंड में घड़ा प्रकृति रूप में मौजूद है । आकृति का वहां अभाव है। इसी प्रकार जहां 
अशुभ वृत्ति है दुःख उसी में मौजूद है । किन्तु उसका सद्भाव मानना ही होगा, भले ही वह अव्यक रूप से ही क्यों न 
दो । अतः दुःख के मूलोच्छेद के लिए आत्मा को पाप प्रवृत्ति का ही मूलोच्छेद करना होगा । 
११ 


८१२ इसि-भासखियाई 


सभावे सति कंदस्स जहा वल्लीय रोहणं ! 
बीयातो अंकुरो चेव दुक्‍खं वल्लीय अंकुरा॥ ५ ॥ 
अर्थ ;--जैसे कंद के सद्भाव में ही लता पेदा होती है और बीज से अंकुर फूट पडते हैं, उसी प्रकार पाप रूप लता 
से दुःख अंकुरित ढ्वोते हैं । 
गुजराती भाषान्तर ।-- 
गेषी रीते 5६ छोथ तो ०२ वेक्ष पेह। थाय छे जने जीव/थी मदर ४२ छे तेवी ० रीते पाप ३५ 
पेक्षथी ६ःण० सद्स्‍रित थाय छे. 
जहाँ कंद होगा वहां छता अवश्य होगी और बीज को मिट्टी और पानी का सहयोग मिला तो उसमें से अंकुर फूट 
पडेंगे । इसी प्रकार जहां पाप की उपस्थिति है वहां दुःख की लता अवश्य ही पेंदा होगी । 
पावधाते हते दुक्‍खे, पुप्फघार जहा फर्ले | 
विद्वाए मुद्धसरैएण कतो तालस्स संभवे? ॥ ६॥ 
अर्थ :--जैसे फूल को कुचल देने पर फल खतः नष्ट हो जाता है, इसी प्रकार पाप को नष्ट कर देने से दुःख भी 
समाप्त हो जाता है। स्‌ई के द्वारा ताड के ऊध्व माग को विंध दिया जाए फिर ताड ब्रक्ष का विनाश निश्चित ही है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
गेबी रीते एश्ने अयडी नाणतां इण ब्वते ० नाश पामे छे तेवी०/ रीते पापनों नाश 3श्तां ६:ण पोतानी भेणे 
०/ नशे थाय छे, सीछ थी ताडइना आडनी 3प4। भागने वींची देवाथी ता3नोी नाश थथा व०२ रछे नहीं. 
टीका :--पापघाते हते दुक्खे यथा फल हत॑ पुष्पघाते कृते । कुतस्ताऊफलस्थ संभवो विद्धायां सद्यां मूधंसूच्यां 
हते तालपादपस्थ शिखरे तालूफलानि द्वुमस्याग्रे पच्यन्ते इति प्रसिद्ध । 
पाप के नष्ट कर देने पर दुःख उसी प्रकार से नष्ट हो जाता है जिस प्रकार कि फूल को नष्ट कर देने पर फल । यदि 
ताड के शिखर भाग को विंध दिया जाय तो ताड का फल कभी नहीं पेदा हो सकता, क्योंकि ताड फल वृक्षाग्र पर ही पकते 
है जो कि प्रसिद्ध है । 
मूलसेके फलुप्पत्ती, मूलघाते हते फले । 
फलत्थी सिचए मूल, फलघाती न सिचति ॥ ७॥ 
अर्थ :--जड के सिंचन करने पर फल प्राप्त होता है और मूल पर प्रद्दार करने से फल खतः नष्ट द्वो जाता है। 
फलार्थी फूल को सींचता है फल-घातक मूल का सिंचन नहीं करता है । विशेष देखिए अध्ययन २ गाथा ६ । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
भूणनुं सियन उरवाथी इणनी आ्रातति थाय छे जने भृण पर अछार उरवाथी 2० स्वतः नाश पाभे छे. इकषन 
यारुनार भुगने सींये छे, इणघात5 भूणनुं सियन 5२तो नथी, बारी भांडे छुणो स्मध्यवन २ गाथा ६, 
दुक्खितो दुक्‍क्ख-घाताय, दुक्‍्खावेत्ता सरीरिणो । 
पडियारेण दुक्खस्स दुक्खमण्णं णिबंधई ॥ ८ ॥ 
अथे :--5ुःख की अनुभूति करते हुए दुःखाभिभूत देहधारी दुःख का विघात चाहते हैं । किन्तु एक दुःख के प्रति- 
कार करने पर दूसरे दुःख का निबन्धन कर लेते हैं । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
&8:णना अनुभव उरवावाण। 8:णथी पी॥त आएी ६:णना नाश भांटे ४*छ राणे छे, जने भे5 6:णनो 
नाश उरता गीव्व ६:णोने नोतरे छे. 
दुःखवेदन शील आत्मा दुःख-प्रुक्ति के लिए प्रति क्षण प्रयल्नशील रहता है । किन्तु होता यह है कि एक दुःख से मुक्त 
होने के लिए किया गया उपचार नए दुःख का द्वार बन जाता है। आज प्राय: यही होता है । एक बीमारी को दबाने के 
लिए डंक्टर इन्जेक्शन्‌ देता है वह पूर्ण रूप से दबती भी नहीं है कि दूसरी बीमारी के अंकुर फूट निकलते हैं । 


पंचदश अध्ययन ८३३ 


आध्यात्मिक दृष्टि भी बताती है, कि अज्ञानाभिभूत आत्मा एक दुःख से मुक्त होने की चेष्टा करती है तभी वह 
'शतशः दुःखों की नई परम्परा के द्वार खोल देता है । असातावेदनीय से मुक्त होने के लिए वह हिंसात्मक उपचार करता है 
फलत: कर्मों की नयी जंजीरों से पुनः आबद्ध हो जाता है । 
टीका :--दुःखितो दुःखघाताथेमन्य कंचिच्छरीरिणं पुरुष दुःखीकृत्वा बेदनां प्रापयित्वा एकस्य दुःखस्थ प्रतिकारेणा- 
न्यद्‌ दुःख निबन्नातीति विरोध: । 
दुःखी व्यक्ति दुःख-नाश के लिए किसी अल्प शरीरधारी पुरुष को दुःख का दाता मान कर उसे वेदना देकर एक दुःख 
का प्रतिकार करना चाहता है, किन्तु उस के द्वारा दूसरे दुःख का बन्धन करता है, किन्तु यह विरोध है । 
दुक्‍्खं मूल पुरा किच्चा, दुक्खमासज्ञ सोयती | 
गहितम्मि अणे पुर्व्वि अद्दत्ता ण मुच्चइ ॥ ९॥ 
अर्थ ः--आत्मा दुःख के बीज को पहले बोता है, फिर दुःख को प्राप्त करने के बाद शोक करता है। पहले ऋण 
लिया है तो उसको लौटाए बिना वह मुक्त नहीं हो सकता है। 


गुजराती भाषान्तर :-- 
जात्म। ह:णना णी०/ने पढेक्षं वावे छे जने पछी ६:५० आप्त 3रे छे जने शो5 3रे छे, पढेक्षांनुं ऋण गाष्टी 
छ तो पडी ते थूउन्या पछेक्षां भुख्त 4र्श श5तो नथी, 
आत्मा मन के खेत में हजारों बीज प्रति क्षण डाल रहा है । किन्तु वह भुलक्कड माली है जो बीज डाल कर फिर 
उस पर ध्यान नहीं देता है । किन्तु बीज डाला है तो वह अवश्य ही एक दीन विशाल बृक्ष बन कर तेयार होगा, विष वृक्ष 
के कठु फल जब उसके सामने आते हैं तब वह हाय हाय करता है, रोता और तडपता भी है । किन्तु एक बार ऋण लिया 
है तो उसको लौटाए बिना मुक्ति नहीं है । 
आहारत्थी जहा बालो, वण्ही सप्पं च गेण्हती । 
तहा मूढो सुहत्थी तु, पावमण्णं पकुब्वती ॥ १० ॥ 
अर्थ ;--यदि बुभुक्षित बालक आग और सपे को पकडता है तो वह संकट को ही निमन्रण देता है । इसी प्रकार 
सुख चाहने वाला अज्ञानी आत्मा नए पाप करता है। 
गुजराती भाषान्तरः -- 
ने भूण्ये। ( जरानी ) जाण5 ब्ने जाग 3 सपने स्पश 3रे तो ते भाइतने ० नोतरे छे. तेषी ०/ रीते छुण 
मभेणबवचा। भारे डेशिश 3रनार जरशानी जात्म। नव। पापे रे छे. 
नन्‍्हा बालक यदि अनार का दाना समझ कर अंगारों को खाना चाहे तो वह कष्ट ही पाएगा। चूहा पिटारे को देखता 
है और सोचता है इसमें अवश्य ही मोदक होंगे और वह अपने दांतों से पिटारे को कुतर कर उसमें प्रवेश करता है। वह 
जाता तो है लड्डू खाने, परन्तु खर्य सॉप का भक्ष्य बन जाता है । इसी प्रकार अज्ञान के अन्धकार में भटकता हुआ आत्मा 
सुख मानकर जिसको अपनाता है वही उसके लिए कष्ट दायी बन जाता है और वह सुख की मग-तृष्णा में दौडता हुआ 
अगणित पापों को एकत्रित कर लेता है जो कि दुःख के बीज होते हैं । 
पा परस्स कुव्वेतो हसती मोहमोहितो । 
मच्छो गलं गर्संतो वा विणिघातं ण पस्सती ॥ ११ ॥ 
अर्थ :---जब मोह-मोहित आत्मा दूसरे (की हानि) के लिए पाप करता है, उस समय आनन्द का अनुभव करता है । 
मछली आटे की गोली गले में उतारती हुईं आनन्द पाती है, किन्तु उसके पीछे छिपी हुईं अपनी मौत को वह नहीं देखती है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ब्य्योरे भो&भुग्ध जात्मा जीननने ( चुडसान पदायाउवा ) भारे पाप 3रे छे ते सभये तो ते जानं६ जबुभ्षपे छे. 
गेम भाछक्षी पड्ठवबाना जांइउड ठपरना क्षेटनी जोणी जणानां ढतारता खान॑ंह पाने छे, १३१० तेनी ५७० 
छपाणेक्षी पोतानी भोतन ते ब्वेती नथी, 


८8 हसि-भासियाई 


प्राचीन काल में धीवर लोग मछली पकडने के लिए एक प्रकार का कांटा बनाते थे, और उस पर भआटे की गोली 
लगा देते थे । जब वद्द कांटा पानी में डाला जाता तो आदे को खाने के लिए मछली आती थी, किन्तु ज्यों ही वह गोली' 
को निगल जाना चाहती व्यों ही आटे में छिपा हुआ आटा उसके गले को विंध देता । इसी प्रकार मोह युक्त आत्मा खजन 
परिजन के लिए अनीति और अद्याचार के द्वारा सम्पत्ति का संग्रह करता है। किन्तु भोला मानव उसी भूखी मछली की 
भांति है जो आटे को देखती है, कांटे को नहीं । वह व्यक्ति सम्मुख रहे हुए आनन्द को ही देखता है किन्तु उस क्षणिक 
आनन्द फे पीछे आने वाली दुःख की परम्परा को नहीं देखता है । 
पच्चुप्पण्ण रसे गिद्धो मोहमलपणोल्लितो । 
दित्ते पावति उक्कठ! वारिमज्ञे व वारणा ॥ १२॥ 
अर्थ :--मोहमह् से प्रेरित आत्मा वर्तमान भोग के आनन्द में लब्ध होता है और पानी में रहे हुए द्वाथी की भांति 
वह मोह-मोहित आत्मा दीप्त उत्कंठा अथवा उत्कृष्ट उत्तेजना को प्राप्त करता है । 
गुजराती भाषान्तर: -- 
भोछ३पी मध्य (पढेक्षबान ) थी ज्रित जात्मा भोगना ताक्ाबिए जानंधभां छुण्घ थाय छे. जने पाणुभां रहे4ष। 
७।थीनी भाह5 भोछ-मोडित जात्मा दीप 858 जथवा 35४ 09त्त/नाने प्राप्त 3रे छे. 
मोह-ग्रद्ध व्यक्ति केवल वर्तमान के सुख में आनन्द मानता है । भविष्य में होने वाले कटु परिणामों की ओर से आंख 
मूंद लेता है। जिम प्रकार द्वाथी पानी में रह कर मद-मस्त हो जाता है, उसी प्रकार मोह के कीचड में फंस कर आत्मा 
अधिक मोहान्ध हो जाता है । 
परोवघाततब्लिच्छो द्ष्प-मोह-मलुद्गु रो । 
सीहो जरो दुपाणे वा गुण-दोसं न विदती ॥ १३॥ 
अर्थ :--दर्प रूप मोह-मल्ल से उद्धत बनी हुईं व्यक्ति दूसरे के घात में आनन्दित होता है । जैसे ब्रद्ध सिंह उन्मत्त 
हो कर विवेक खो बेठता है और निबल प्राणियों की हिंसा करता है। इसी प्रकार मोहोन्मत्त मानव गुण-दोष का विवेक भूल 
जाता है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 
६५३५ी भो&भव्क्षथी 8&0त थयेथ्ी व्यक्ति णीव्तता ु$सानभां जान॑ध पाभे छे, कोवी रीते १७ सिं& ठन्‍भत्त 
जनीने विषे६ जो भेसे छे जने निणण आणुीगीने नाश 3रे छे, तेवी ० रीते मोछेन्मत्त भानपी ओुणशुक्षेषनो 
(4१४ शक्षी ०्मैये छे, 
मोह विवेक की ज्योति को बुझा देता है, मोह-मदिरा है, जो पीता है उसे पागल बना देता है। उसका मन अहंकार 
के मद से मत्त हो उठता है। अहंकारी व्यक्ति अपने में बहुत बड़ी शक्ति मानता है और दूसरे को सदेव निरबल मानता है। 
जब कभी उसके अहं पर ठेस लगती है वह भूखे भेड़िए की तरह उस पर टूट पडता है। 
जैसे विक्षिप्त इद्ध व्याप्र दुष्प्रण दुबेल प्राणियों का संहार करता है इसी प्रकार मोह-मत्त मानव विवेक भूल कर दूसरों 
के व्याघात के लिए तत्पर हो जाता है । 
टीका: -परोपघातपरो दर्पमोहमलेरुद्दुरो उदतो गुणदोषान्‌ न विंदति। यथा बृद्धः सिंह डद्याने गतः प्राणिनो 
हन्ति विवेकमकृत्वा यदि वा यथा सिंह एकविंशाध्ययनकथितः परं जिघांसते | गतमर्थम्‌ । 
विशेष इक्कीसवें अध्ययन में भी सिंह का रूपक आया है कि किसी प्राणी के शिकार में वह किस प्रकार अपने प्राण 
खो देता है ।' 
सघसो पाव॑ पुरोकिश्या दुक्‍्खं वेदेति ठुम्मती । 
आसत्तकंठपावो( सो ) वा मुक्कधारों दुहट्टिओ ॥ १४ ॥ 
अर्थ :--पूर्व कृत पाप के वशीभूत द्वो कर दुबुद्धि आत्मा दुःख का अनुभव करते हैं। आकंठ पाप में आसक्त रहने 
वाला कष्ठों और विपदाओं की धारा में अपने आप को छोड देता है । 


१ उक्कं थं। २ देखिये अध्ययन २१ गाथा ६ । 


जलन तह लिए 7पपशिणए 





पंचदश अध्ययन ८७ 


गुजराती भाषान्तर :-- 
पूर्व लवभां उरेवा पापने वश थईने हुणुंदि जात्मा ६:णनों जनुसव थे छे, जाढ पापभां जासप्त 
रदेनार 5४ जने विर्षत्तिना अवाछ्भां स्वयं पोताने नांगी हे छे, 
आत्मा ख-वश हो कर पाप करता है। पाप-प्रश्ृत्ति के लिए उसे दूसरा कोई प्रेरित नहीं करता है। किन्तु उसकी 
अशुभ परिणति ही उसे उस ओर प्रेरित कर देती है । वद्द चाहे तो दुर्वासनाओं को रोक सकता है । किन्तु उसकी खार्थ 
बुद्धि उसे ऐसा करने से रोकती है । परिणामतः वह दुर्वासना के प्रवाह में वह जाता है और पाप-कर्म का बन्धन कर 
लेता है। किन्तु उसके प्रतिफल भोगने में वह स्वतंत्र नहीं है। वह चाहे या नहीं चाहे, किन्तु उसको फल भोगने के लिए 
तेयार रहना ही होगा । 
पाव जे उपकुव्यंति, जीवा साताणुगामिणो । 
वड्डती पावर तेसि अणग्गाहिस्स वा अणं ॥ १५॥ 
अर्थ :--सखेच्छु आत्माएँ सुख के लिए पाप करते हैं, किन्तु जैसे ऋण लेने वाले पर ऋण बढ़ता ही जाता है वैसे 
ही सुखार्थोीं आत्मा का पाप भी बढ़ता जाता है । 


गुज़राती भाषान्तरः -- 
सुणभ याढनारा जात्मानी सुण भेणवा भां>े पाप 3रे छे. पणु ब्सवी रीते ४२०४ क्षेबावाण। प२ ६२२०४ 
हवुं बधतुं ०/ व्वय छे; ते्/ अ्गाएँं सुणार्थी खात्माचुं पाप पणु ६ररो०/ वधतु व्वय छे, 
आत्मा अनन्त युग से सुख के लिए परिश्रम करता है। उस स्वार्थ जन्य सुख की प्राप्ति के लिए जघन्य से जघन्य कृत्य 
भी करता है। अतः उसकी पाप परम्परा सुरसा के मुँह की भांति बढती ही जाती है । वह एक ऐसा ऋणी है जो ऋण 
लेता ही जाता है। अथवा लौटाता मी हो तो एक हजार लौटाता है और दस हजार पुनः ले आता है। तो वह कब 
ऋणमुक्त हो सकता है १ । 
अणुबद्धमपस्संता पच्चुप्पण्णगवेस का । 
ते पच्छा दुक्खमच्छंति गलुच्छिन्ना झसा जहा ॥ १६॥ 
अर्थ --जो केवल वर्तमान सुख को ही खोजते हैं किन्तु उस से अनुबद्ध फल को देखने से इनकार कर देते हैं, वे 
( आत्माएँ ) बाद में उसी प्रकार से दुःख पाते हैं - जैसे कि गला विंधी हुईं मछली । 
गुजराती भाषान्तरः “- 
ग्ेथी 290 वतभान सुणने ० शोषे छे प३त6 तेथी भबुणद्ध (तने साथे ब्नेडायेव ) इणने भार क्षंणों वियार 
$रता नथी, ते जात्माओ-ग०] विधायेश्वी माछथ्षी ग्सवी रीते पाछणथी &6ःणी थाय छे-तेवी ०४ रीते ६:णी थ।य छे. 
कुछ आत्माएँ वर्तमान तक सीमित होती हैं, अतीत अनागत से उपेक्षित होते हैं । वर्तमान सुख पर उनकी दृष्टि 
होती है । किन्तु उस सुख के साथ बंधी हुई दुःख की परम्परा को वे नहीं देखते । आंख मूद लेने मात्र से ही कष्ट के कांटे 
नष्ट नहीं हो जाते हैं । मछली केवल आठे को देखती है किन्तु उसके पीछे छिपे हुए कांटे को नहीं देखती । इसीलिए तो 
वह भोली मछली अपना गला छिदवा लेती है । 
आताकडाण कम्माणं, आता भुंजति जंं फर्ल । 
तम्हा आतस्स अट्वाए, पावमादाय वज्ञण ॥ १७॥ 
अर्थ :--आत्मा ही कर्मों का कर्ता है और आत्मा ही उसका भोक्ता है। अतः साधक आत्मा के अभ्युदय के लिए 
पाप को छोड दे । 
गुज़राती भाषान्तरः -- 
जात्मा ०४ 5गीनो 3र्ता छे जने जात्मा ० तेनो गोजता छे; भादे साथ जात्मानी जागाही भाडे पाप 
इरवानुं ० छो4वु व्नेर्ध जे, 


८६ इसि-भासियाई 


जैन दशन कतृत्व और भोकतृत्व दोनों प्रकार की शक्तियां आत्मा में खीकार करता है । दूसरा कोई आत्मा को 
बांध नहीं सकता । तो विश्व की कोई भी शक्ति आत्मा को मुक्त भी नहीं कर सकती है । जब आत्मा की सोई हुई चेतना 
जाग्त होगी और अपनी शक्ति का उसे परिज्ञान होगा तो एक क्षण में जंजीरों को तोडकर मुक्त हो जाएगा । 
संते जम्मे पसूयंति वाहि-लोग-जरादओ | 
नासंते डहते वण्ही तरुच्छेत्ता ण छिदति ॥ १८॥ 
अर्थ +--जन्म के सद्भाव में व्याधि, शोक और वार्धक्य आदि उपाधियां पैदा होती हैँं। जन्म का अभाव होने पर 
समस्त उपाधियँ समाप्त हो जाती हैं। यदि आग में जलने योग्य वस्तु का अभाव है तो आग जलाएगी किसे १ । अथवा यदि 
आग का अभाव है तो वह जलाएगी भी नहीं और यदि बृक्ष काटने वाले का अभाव है तो अकेली कुल्हाडी ब्रक्ष को नहीं 
काट सकती । 


गुजराती भाषान्तरः -- 
गन्भनी रयातीभां न्याधि, शो४ मने घ३पणु जाहि ठ5पापिणों जावी पड़े छे. “न्‍म-प्राप्तिनों जबाव था 
सभस्त 5पाधियों नष्ट थर्श व्वय छे. ब्ले जागजमभां जणतणु न ०४ छोय तो जाग गाणरी प्लेन ? जथवा न्ने जाणनो 
जलाव छोय तो ते जाणरशे पणु नहीं जने ब्ये पृक्ष आपवावाणी ०/ न छोय मेष्क्षी ७।४ १७ने ४पी श5ती नथी, 
मानव जन्म तो चाहता है कि व्याधि और उपाधि हो नहीं, यह किन्तु असंभव है, क्योंकि जन्म खय॑ उपाधि है। 
यह तो बैसा ही हुआ, जैसे कोई आग तो चाहता है किन्तु उसकी उष्णता को नहीं चाहता है । उष्णता को समाप्त करने 
के लिए आग को ही समाप्त करना होगा । यदि बृक्ष को कटने से बचाना है बृक्ष के काटने वाले को ही समाप्त-दूर करना 
होगा । फिर हजारों कुल्हाडियां क्‍यों न पडी हों, वक्ष के एक अंश को भी नहीं काट सकतीं । यदि जन्म-जन्य व्याधियों से 
बचना है तो जन्म से ही बचना होगा । आदमी मौत से डरता है और जन्म से प्यार करता है । किन्तु यदि मौत से बचना 
है तो जन्म से ही बचना होगा। जहां जन्म है वद्दां मौत अवश्य है। आत्मा सराग बवृत्ति से हट जाए, क्योंकि वीतराग 
दशा आने के बाद जन्म भी समाप्त हो जाता है और मौत पहले ही मर जाती है। 
दुक्‍खं ज़रा य मच्चू य, सोगो माणावमाणणा। 
जम्मघाते हता होंती, पुप्फघाते जहा फल ॥ १९ ॥ 
अर्थ ;--दुःख जरा (बुढापा ), शोक, मान और अपमान ये सब उसी क्षण समाप्त हो जाते हैं जब जन्म समाप्त 
हो जाता है । जेसे पुष्प के नष्ट कर देने पर फल खतः नष्ट हो जाता है । 
गुजराती भाषान्तर: -- 
8ःण, घडपणु, शो$, भान जने जपभान जा गधु तेः/ कण नाश पाभी व्यय छे 3 ब्य्यारे ०/न्‍भनों ०४ छेड़ी 
जावी व्यय छे, ००वी रीपे इक्षनो नाश थता 2० जापोजाप ० नाश पाभे छे. 
जन्म, मृत्यु, मानापमान सभी दुःख ही हैं । किन्तु ये जन्म के पेर से बंधे हुए हैं । जन्म के समाप्त होते ही सभी 
समाप्त हो जाएंगे । 
पत्थरेणाहतो कीवो, खिप्पं डसइ पत्थर । 
मिगारि ऊसरं पप्प, सरूपत्ति व मग्गति ॥ २० ॥ 
तहा बालो ठुही वत्थु, बाहिरं णिदती मिस । 
दुक्खप्पत्ति-विणा्स तु सिगारि व्व ण पप्पति ॥ २१ ॥ 
अर्थ :--पत्थर से आहत कुत्ता पत्थर को ही काटने दौडता है । किन्तु जब सिंह को बाण लगता है तब वह बाण 
को छोड कर बाण के उत्पत्ति ( छुटे हुए ) स्थल पर झपटता है। इसी प्रकार अज्ञान शील आत्मा कष्ट के आने पर बाहरी 
वस्तु पर आक्रोश करता है । किन्तु सिंह के सदश दुःखोत्पत्ति के हेतु को नष्ट करने का प्रयास नहीं करता है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 
पत्थरथी घवायेदी इतरो पत्थरने ०४ जटहु भरवा होड़े छे. परंतु व्यारे सिने जाएु क्षागे छे बारे ते 
जाएुने छोडीन जाए ब्ययांथी छुटओ छोथ तेए/ ०या पर हुमक्षी 3रे छे, ते ० अभाएे जरानशीक्ष भात्भा 3४ 
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जावतां जरारनी वस्तुओेने ० 5पह्ँे ६ छे, परंतु सिद्नी ०्2ेभ ६:णनी 0त्पत्तिना मसक्ष आरणुने नए 3२१। प्रयत्न 
$२तो नथी, 

विश्व के समस्त पदार्थ काये कारण के रूप से विमान है । जब किसी काय को समाप्त करना है तो प्रजाशील विचारक 
उसके कारण को समाप्त करता है। कारण के समाप्त होने पर काये अपने आप ही समाप्त हो जाएगा । यदि विष फल नहीं 
चाहते हैं तो पहले उसके विषेले पुष्प को ही समाप्त कर देना होगा । फूल नष्ट होने पर फल नष्ट हो ही जाएगा । यदि पंखे 
को बंद करना है तो पहले बटन को दबाइए। पंखा खतः बंद हो जाएगा । किन्तु यदि सीधे पंखे को हाथ लगाया तो 
अंगुली ही कट जाएगी । अतः विचारक वगे कारण और काये की रुष्टि को बन्द करने के लिए पहले कारण को रोकता है । 
कुत्ते को कोई मारता है तो वह मारने वाले को नहीं पत्थर को ही काटता है। किन्तु शेर पर कोई बाण छोडता है तो वह 
वाण पर नहीं बाण चलाने वाले पर झपटता है । ज्ञानी और अज्ञानी की दृष्टि में इतना ही अंतर होता है । भज्ञानी आत्मा 
पर जब कभी दुःख आता है तब वह बाहरी निमित्तों को दुःख का मूल हेतु मान कर उस पर आक्रोश करता है, मूल पर 
उसकी दृष्टि जाती ही नहीं हे । जब कि विवेक शील आत्मा पत्तों पर नहीं मूल पर ही आघात करता है । 

टीका *--पाषाणेनाहतः किवः पक्षिविदोषः क्षिप्रं पाषाण दशति झगारिः-सिंह उपरं प्राप्य शरउत्पत्तिस्थानमेव 
मागति किवर्सिहो निरथ्थक॑ कुरुत इति भावः । 

डीकार्थ +:--पत्थर से आहत किव पक्षिविशेष शीघ्र पत्थर को काटता है जब कि सिंह बाण के उत्पत्ति स्थान को 
खोजता है । किव सिंह निरर्थक करता हे, यह भाव है । 

टीकाकार का कहना है, कि क्िव पक्षिविशेष का नाम है । जब कि अन्य स्थान पर किव अर्थात्‌ कृपषण अथवा क्लिव 
अर्थात्‌ कुत्ता ग्रहण किया गया है । किव पक्षी को पत्थर मारने का विशेष संबन्ध नहीं आता है । क्योंकि पक्षी तो आहट 
पाते ही उड जाता है । झ्वान बृत्ति प्रसिद्ध है वह पत्थर मारने वाले को नहीं पत्थर को ही काटता है । 

टीका ;--तथा तेनेव प्रकारेण बालो दुःखी दुःखपीडितो बाहिरं वस्तु भ्व्श निन्‍दति, नतु दुःखोत्पत्तिविनाशो 
प्राप्नोति सिंह इवेति द्वे पदे अतिरिक्ते । गताथेः । 

वर्ण वण्हि कसाए य अणं ज॑ वा वि ढुद्ठित । 
आमग्ग च उव्वहँता दुक्‍्खं पावंति पीवरें ॥ २२ ॥ 

अर्थ ;:--त्रण अप्नि और कषाय तथा और भी जो दुष्ट कार्यों को करके बीमारियों को ढोते हुए व्यक्ति महान्‌ दुःख 
प्राप्त करते हैं । 
गुजराती भाषान्तरः -- 


-णु, जशसि जने उषाय तथा जीवन पणु ६४ ॥र्यें 3रीने मिभारीन चढ्चीरी क्षेबावाणी व्यक्ति भछान ६:णने 
रत 3रे छे. 

सुखेच्छु व्यक्ति भोग और वासना में ही आनन्द देखता है । किन्तु वे ही भोग रोग का निमंत्रण बन कर आते हैं । 
तब वह व्यक्ति शरीर से पुष्ट रह कर भी मनःशक्ति और स्वास्थ्यशक्ति से क्षीण होकर दुःख और अशान्ति का अनुभव 
करता है । 

टीका :--ब्रण-अप्रि-कषायान्‌ ऋण चामगं त्ति रोगे व यद्‌ वाप्य अन्यद्‌ दुःस्थित तदुद्नहन्तो5नुभवन्तः पीवरं 
महदू्‌ दुःख प्राप्नुवन्ति मानुषाः । 

अर्थ ;--त्रण, अम्रि, कषाय और रोग तथा अन्य दुःखों का अनुभव करते हुए मनुष्य महान दुःख को प्राप्त 
करता है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 

' आए, जि, उपाय खने राणने आप्त उरीन तथा जनन्‍य &:भेतो जचुभव अरता भुण्य भद्यन ६णने 

प्राप्त 3रे छे, 


वण्ही अणस्स कम्मम्स, आमकस्स वणस्स य । 
णिस्सेसं घायिणे सेयो, छिण्णो वि रुहती दुमो ॥ २३ ॥ 


८८ हसि-भासियाई 


अर्थ *--अप्रि चार प्रकार की होती है-ऋण की आग, कर्म की आग, बीमारी की आग और वन की आग | दुःख 
की जड संपूर्ण रूप से ही नष्ट करना चाहिए, क्योंकि ऊपर से काट डालने पर भी बृक्ष फिर से उग आता है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 
जशिना यार अज्सर छे: ऋशणुनी जाग, 3मेनी जाग, जिभारीनी जाग खने वननी जाण, &ःणनी ०/३ 
संपूणुपु नाश 3२वी ब्नर्ध जे, 3२णु्र 3पर२थी 5४पी नाणवा छतां पृक्ष (रीथी 8णी नी3गे छे, 
चार प्रकार की आग है-ऋण की आग भी एक प्रकार की आग ही है, जो हिमालय में भी मनुष्य को जलाती 
रहती है। कभी ऋण दाता उसे बचनों की आग से भूनता है। घर में बालक भूख की आग में जलते हैं, दिन-रात 
मेहनत कर के कुछ कमाता है; वर्ष भर खून का पसीना कर के कमाया गया पेसा सेठ एक ही दिन में ले जाता है । अतः 
ऋण की आग दूर रह कर भी मनुष्य के तन और मन दोनों को जलाती है। कर्म की आग आत्मा के दिव्य ग्रुर्णों को 
भस्म कर डालती है | वही कर्म की आग तो नरक की ज्वाला का हेतु बनती है। वेदना अर्थात्‌ बीमारी की आग भी एक 
आग है तो वन की भी एक आग हे । 
दुःख की लता को जड मूल से उखाड फेंकना चाहिए । क्‍योंकि आधे काटे हुए वक्ष में से भी नई नई कॉंपें 
निकल आती हैं । 
टीका $--वण्हिस्स त्ति वह्ेः ऋणकमैणः आमकस्स त्ति रोगस्य ब्रणस्य च निःरोष॑ घातिनां यथासंख्य निवारयितुर्दा- 
तुश्चिकिस्सकस्य च श्रेय आानन्दो भवति गतमिति वह्यादीनि तु कालेन प्रत्यागमिष्यन्ति यथा द्वुमश्रिछन्नो 5पि पुनरारोहति । 
अर्थ ;--अम्रि, ऋण, कर्म, रोग और ब्रण को संपू्े नष्ट करने वाले को आनन्द मिलता है और क्रमशः अभि बुझाने 
वाला, ऋगदाता और चिकेत्सक को श्रेय मिलता है। यह ठीक है, किन्तु अग्नि आदि समय पा कर पुनः लौट सकते हैं । 
भासच्छण्णो जहा वण्ही, गूढकोहो जहा रिपू। 
पावकम्म तहा लीणं, दुक्खसंताणसंकड्ड ॥ २४ ॥ 
अर्थ :--भम्माच्छादित अप्नि और निगूढ़ क्रोधी शत्रु जैसे छिपा घात करता है, उसी प्रकार पाप कर्म में दुःख 
की परंपरा और संकट छिपे रहते हैं । 
गुजराती भाषान्तर: -- 
राणीडीमां ढंफिती जसि जने डोपी शतु ०वी रीते छपे इुमथी 3री श्र छे; ते ०४ अभाएँ पाप$मंभा ६:णनी 
परंपरा जने सं४2 छूृपायेथा रछे छे. 
प्रत्यक्ष आग से भस्माच्छादित आग अधिक भयंकर होती है । यदि शत्रु के वेष में आता है तो उतना बुरा नहीं होता 
जितना कि मित्र के वेष में आया हुआ शत्रु । उसका आघात गहरा होता है, क्योंकि मित्र के वेष में आए हुए शत्रु को हम 
जल्दी से पहचान नहीं सकते । इसी प्रकार पाप जब कट रूप में आता है तब वह शीघ्र ही पहचाना जा सकता है । किन्तु 
सुख के रूप में आया हुआ पाप मित्र के रूप में आया हुआ शत्रु है। और दुःख एक चतुर बहुरूपिया है, जो हमेशा सुख के 
ही रूप में आता है । जनता उसका खागत करती है, किन्तु पीछे से वह दुःखों और संकटों की परंपरा छोड जाता है । 
टीका :--यथा वह्लिभेस्मच्छन्नो वा यथा रिपुगूढक्रोधो वा तथा लीन गूढे पापकर्म दुःखसंतानसंकर्ट भवति। गताथथे:। 
पात्तेथणस्स वण्हिस्स, उद्दामस्स विससस्‍्स य । 
मिच्छत्ते यावि कम्मस्स, दित्ता वुड्डी दुह्दायहा ॥ २५॥ 
अर्थ; --अभ्रि को जब प्रचुर इंधन प्राप्त हो जाता है विष जब उद्दाम हो जाता है और कर्म जब मिथ्यात्व में प्रवेश 
करता है तो तीनों प्रचंड हो जाते हैं । इस अभिशृद्धि का परिणाम आत्मा के लिए दुःख रूप ही होता है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 
अभशिन ब्ययारे अयुर घन (जणतणु ) आप्त थाय छे; विष व्ययारे सर्चत ( शरीरमां ) ऐेक्षाए व्यय छे; जने 


3मे ब्ल्यारे मिध्यात्वभां अवेश 3रे छे सारे नशे घणु। लयं४२ थर्ध व्यय छ, जाबी रीते तेमोनी जभिष द्धिनुं परिण।भ 
जाता भाडे 5:5५३५ थर्ण जय छे, 
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इंधन प्राप्त अभि शीघ्र शान्त नहीं हो सकती । विष जब द्रीर के हर एक अवयवों में प्रवेश कर जाता है तब उसको 
दूर करने की शक्ति न तो वेद्य की पुडियांओं में होती है, न डाक्टरों के इंजेक्शनों में । इसी प्रकार कर्म जब मिथ्यात्व 
मोह के साथ बंधता है तब वह दीघे स्थिति और अशुभ विपाक्र को लेकर आता है। ज्ञीघ्र ही उससे मुक्ति पा जाना संभव 
नहीं । इसीलिए मिथ्यात्व को समस्त पापों में प्रथम स्थान प्राप्त है । हिंसा का पाप निकृष्टतम है, किन्तु फिर भी हिंसा से 
हिंसा का विश्वास अधिक बुरा होता है | हिंसा का विश्वास मिथ्यात्व है । 


धूमहीणो य जो वण्ही, छिण्णादाणं च जं अणं । 

मंताहत विसं जे ति, घुव त॑ खयसिच्छती ॥ २६ ॥ 

छिण्णादाणं धु्घ कम्मं, झिजते ते तहाहते । 

आदित्त-रस्सि-तत्तं व, छिण्णादाणं जहा जले ॥ २७ ॥ 

अर्थ :--धूमहीन अग्नि, आदान अथोत्‌ लेना बन्द कर दिया गया है ऐसा ऋण और मंत्राहत विष जिस प्रकार निश्चित 

ही समाप्त द्ोजाता है उसी प्रकार जब्च कर्म का आदान अथात ग्रहण या आश्रव जब समाप्त हो जाता है तब कर्म भी निजे- 
रित हो जाता है। जैसे सूर्य की प्रखर किरणों से पानी तप्त द्वोता है, किन्तु जब किरणों का साहचये छूटता है तब वह प्रक्ृ- 
तिस्थ हो कर खाभाविक शीतलता प्राप्त कर लेता है, इसी प्रकार कर्म के संयोग से आत्मा विभाव दशा में आकुल होकर 
परिभ्रमण करता है । किन्तु कर्म का साहचय छूटते ही वह खभाव में स्थित हो कर सहज रूप को प्राप्त कर लेता है । 


गुजराती भाषान्तर ४-- 


घुमभाइ।वभरनों जम, जादध्यन सर्थात्‌ बेवुं जंघ 3री ध्वाभां जान्यु छे तेवुं ऋछणु, जने मतथी नाश पेश 
जेर कावी रीते निश्चित ( जवश्य ) ०४ नाश थर्श ब्वय छे ते ०४ अभाएं ब्ययारे अभेचुं जाद्यन जर्थात्‌ अछएु अथव। 
जाश्रव ब्य्यारे समाप्त थर्णश व्वय छे लारे अं पणु निग्शरित थर्छ व्वय छे. ०2वी रीते सूबना प्रणर $२शीथी पाणु 
वी 88 छे १३० न्य्यारे $२शुनो संजंघ छूटी नय छे लारे ते ढमेश मु०/मनुं थर्ण स्वाभाषि॥र शीतणता आप्त री 
थे छ, ते ०४ अ्भाणे अमेना संयोभथी जात्म। विभावधशाभां जाइण थर्श ने परिभ्रभणु 3रे छे. परंतु 3भंचुं सांनिध्य 
(संजघ ) छूटतां ०४ ते छभेश मुग्ण्ण ( जस्सव रूप ) थु थर्श ने २७० ३५ने ॥प ५री के छे. 


जिस आग में से घुआं समाप्त हो जाता है वह आग शीघ्र ही समाप्त हो जाती है। ऋणी यदि ऋण लेना बन्द कर 
दे फिर यदि वह अल्प मात्रा में भी ऋण चुकाता रहे तो वह ऋण-मुक्त हो जाएगा । इसी प्रकार आत्मा जब कम का ग्रहण 
करना बन्द कर देता है तो वह एक दिन अवश्य ही कर्म-मुक्त हो जाता है । किन्तु उसके लिए आत्मा के साथ कर्म का 
साहचये समाप्त होना चाहिए । पानी जब तक चुल्हे पर रहेगा तब तक वह गर्म होता ही रहेगा। अथवा जब तक सूये-किरणों 
का पानी के साथ संयोग है तब तक पानी की उष्णता दूर नहीं हो सकती है । पानी में शीतलता लाने के लिए उष्णता के 
बाहरी संयोगों को दूर करना ही होगा । इसी प्रकार आत्मा को खभावस्थ बनाने के लिए विभाव दशा से मोडना होगा । 


तम्हा उ सव्वदुक्खाणं, कुज़्ा मूलविणासणं । 
वालग्गाहि व्व सप्पस्स, विसदोसविणासणं ॥ २८ ॥ 


अर्थ ;:--अतः सावक सभी दुःखों के वेसे ही जड मूल को समाप्त करे । जैसे कि सपेरा सॉप के विष-दोष को दुर 
कर देता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


तेथी साध5 गधा ह:णोनी मूणनो तेवी ०४ रीते नाश 3रे, ्रेपी रीते सापनो भहारी सापना >२(नी ४५०णी) 
रूपी होषने आढी नांणे छे. 


साधक आत्म-शान्ति के लिए अशान्ति के मूल को ही समाप्त करे। साधना के क्षेत्र में शरीर को मारने का महत्त्व 
नहीं है, मारना ही है तो उन वृत्तियों को मारे, जिनके द्वारा आत्मा अशुभ की ओर जाता है और पाप कर्मों में लिप्त होता है। 
वही अशान्ति की जड है । सपेरा सांप को नहीं उसके जहर को निकाल देता है । फिर सपे एक भयेकर जन्तु नहीं, बल्कि 


क्रीडा का एक सुकोमल प्रसाधन हो जाता है। सर्प बुरा नहीं हैं, बुरा है उसका जहर । सपे को मारना भी गलत होगा। इसी 
१२ 


९० इसि-भासियाई 


प्रकार साधक को-शरीर को नहीं-उसके विष को याने वासना को मारना है | अनुचित वृत्ति को मारना है । सोमल विष है, 
किन्तु उसे मार दिया जाए, अथात्‌ पका दिया जाए तो वही अम्बत बन जाएगा। इसी प्रकार अशुभ बृत्ति समाप्त हुई तों 
यहीं स्वगे है और यहीं मोक्ष हे । भ० महावीर की भाषा में कहा जाए तोः-- 
अप्पा नई वेयरणी अप्पा से कूड्सामली । 
अप्पा कामदुहा घेणू भप्पा मे नंद्ण वर्ण ॥ -उत्तरा० अ० २० गा० २६। 
मेरी आत्मा ही वेतरणी नदी और कूटशाल्मली बृक्ष (काली सेमल ) दोनों ही है। किन्तु भूलो नहीं, कामदुघा थेनु 
भी मेरी ही आत्मा है। और देवों की रमणीय भूमि नन्दन-वन भी में ही हूँ। बाहर कहां खोज रहे हो १। यदि खोजना है 
तो अपने आप में खोजो । वहीं सब कुछ है | । 
एवं से सिद्धे बुद्धे० | गतार्थम । 
मधुरायणिज्ञ-मज्ञयणं 
मधुराजपिभाषित पेचदशाध्ययनम्‌ 


नम धजा+>0६०*-- “पा 


सोरियायण-अहंतर्षि-भाषित 
षोडश अध्ययन 


अ्रठ्ठ कौन है ! जिसके पात वेभव है। विशाल अद्गलिकराओं में सौन्दय नाचता है । सौन्दय के पायल के झंकार से 
जिसका मन झंकृत होता रहता है | भारतीय संस्कृति भोग में नहीं, त्याग में विश्वास करती है । उसने भोगियों के नहीं, 
त्यागियों के सामने मस्तक झुकाया है । 

जिसका मन और इन्द्रियों पर शासन है वही महान्‌ है । पदार्था का चंचल सौन्दय जिसके मन को चलित नहीं 
बनाता है, वही पुरुषोत्तम है । इन्द्रियों का दमन और उसके साधन का प्रस्तुत अध्ययन में निहूपण है । 

सिद्ध० । जस्स खल भो विसयायारा ण य परिस्सवंति इंदिया वा दवेहिं से खलु उत्तमे 
पुरिसे त्ति सोरियायणेण अरहता /्वसिणा बुहते । 

अर्थ :--जिसके इन्द्रियों का वेग द्रवित वस्तु की तरह विषयाचार की ओर नहीं दौडता है वही आत्मा श्रेष्ठ है। 
इस प्रकार सोरियायण अहंतर्षि बोले । 
गुजराती भाषास्तर $--- 

गेना एन्द्रियोनु ध्यान (जाउपणु ) प्रवाढी पदाथनी ब्एेम विषयोता 8पत्मोगनी तरह होडतुं नथी ते ०९ जात्म। 
ओर 9. थे अमाणे सोरियायणु जर्डतषि मोक्षया, 

जो इच्द्रियों का गुलाम है वह दुनियां का गुलाम है । इन्द्रियों पर जय पाने वाला साधऊ विश्व-विजयी है। पानी का 
स॒भाव है ढलकाव की ओर बहना । ऐसे ही इन्द्रियों का खभाव है विलय की ओर दौडना । किन्तु जिसके पास ज्ञानांकुश 
है वह इन्द्रियों पर स्वामित्व पा सकता है । 

टीका ५--यस्य खलु भो इन्द्रियाणि विषयाचारा न परिखवन्ति द्रवेरिव स खलु भवत्युत्तमः पुरुष: । गताथेः । 

ते कहमिति ? मणुण्णेसु सदेखु सोय विसयपत्तेसु णो सजेज्ञा णो रज्जेज्ञा णो गिज्ञेज्ञा णो विणि- 
घायमावजेज्ञा । मणुण्णेसु सदेसु सोत्तविषयपत्तेसु सज्ञ माणे, रज़्ममाणे, गिज्ममाणे सुमणो आसेवमाणे 
विष्पवहतो पावकम्मस्स आदाणाएर भवति । तम्हा मणुण्णाखु सद्देस सोय-विसय-पत्तेस णो 
सज्जेज़ा,, णो रज्जेज़ा णो गिज्ञेजा णो खुमणो अण्णे अबि एवं रूवेसु, गंधेसु, रसेसु, फासेस एवं 
विवरीएसु णो दूसेज्जा । 


बोडश अध्ययन ९१ 


अर्थ ;--परिश्ववण ( बहाव ) किस प्रकार होता है । इसके उत्तर में अहंतर्षि बोलते हैं कि श्रोत्र विषय प्राप्त मनोज्ञ 
शब्दों में साघक आसक्त न हो, अनुरक्त न हो, ओर न उन मधुर शब्दावली में ग्ृद्ध ही हो। उन शब्दों के द्वारा साधक 
अपनी खभाव स्थिति में व्याघात का भी अनुभव न करे । श्षोत्र विषय प्राप्त शब्दों में आसक्ति, विरक्ति और गृद्धता की 
अनुभूति करता हुआ सुमनशील सुन्दर मन वाला श्रमण मन से उनकी आसेवना करता हुआ, उसकी मधुरिमा के रस प्रवाह 
में बहता हुआ पाप कर्म को ग्रहण करता है। अतः साधक श्रोत्र विषय प्राप्त मनोज्ञ और अमनोज्ञ शब्दों में आसक्त-न हो, 
अनुरक्त न हो और न उसमें लालची ही हो । इसी प्रकार समनशील श्रमण रूप गंध रस और स्पश में मन को आकर्षित 
करने वाले अंश पर रागानुभूति न करे ओर विपरीत अमनोज्ञ रुपादि पर द्वेष न करे । 


गुजराती भाषान्तर +-- 

ते परिसवणु (भ्रव७ ) ४७४ रीते थाय छे ? तेना ब्र्वाजणभां जरूतपि गोने छे 5४ बन तरह शावेक्षा भी॥। 
शण्दोभां साथ जासक्र न थाय, जचुरक्त न थाय जने थे मधुर शण्दावक्षीमां पणु भोडित न थाय, ते शण्दो 
0२ साध४ पोताना स्पलावभां व्याधात पणु जबुभव न 3रे, सांभणवा जावेक्षा शम्होभां जासश्ति, जपभुरख्षित 
ने ताधषयनों जचुभव उरता अरता सुभनशीक्ष सुन्दर भनवाणा अभएण मनथी तेमां रस क्षेता तेनी 
मभधुरिभाना रसप्रवारभां बढेता पाप उभेने अछए 3रे छे. जाथी साध$ सांभणेक्षा भीढा जने भधुर शण्होभां 
जासश्षत न रे, जचुरइत न २छे, खने तेमां क्ाक्षयु पणु न थाय, मे अभाएँ खरे श्रभणु ३५, जंघ, रेस खने 
स्पशुभां भनने जाउपित अस्वाचाण। पदध्थ 3प२ क्षोशी गने नहीं तेम०४ विपरीत गध्सी५५ पर &६ि 3रे नहीं 


आत्म-साधना में लीन साधक की इन्द्रियों के आकषैण से परे रहने के लिए संकेत किया गया है। पदार्थों का 
एक रूप मधुर द्वोता है । पदार्थों का एक रूप मधुर होता है । दूसरा कठु | मन की स्थिति कुछ एसी है कि वह मधुर रूप 
पर आकर्षित होता है और कदु रूप पर द्वेष-भाव रखता है । यह आसक्ति ही कर्मबन्ध का मूल हेतु है । अन्यथा फेवल 
पदार्थ को देखना और जानना -मात्र कर्मबन्ध का हेतु नहीं है, क्‍योंकि आत्मा ज्ञाता और द्रष्टा है। वही जानने की शक्ति- 
भी रखता है । आत्मा नहीं जानेगा तो कया पत्थर जानेगा ? । ज्ञान कमी मी बन्ध का कारण नहीं हुआ है, किन्तु उस पदार्थ 
को देखने के बाद यह संकल्प आया-यह सुन्दर है, यह असुन्दर है; इन्हीं में रागानुभूति और द्वेषानुभूति के बीज निहित हैँ । 
अतः इन्द्रियाकषेक वस्तु पर न साधक की अनुरक्ति-हो न विपरीतरूपा पर विरक्ति ही । आत्मा की यह स्थिति बन्ध हीन होगी । 


टीका :--तद्‌ परिस्रवर्ण कथमिति पएच्छा । मनोज्ञेपु, शब्देषु, रूपेषु, गंधेषु, रसेपु, स्पशैपु श्रोत्र-चल्षु-नासा-तालु- 
व्वग॒विषयप्राप्तेषु न सजेत न रज्येत न ग्रृध्येत नाध्युपपच्नेत न विनिधातमापच्चेत । मनोज्षेषु शब्दादिषु श्रोन्नादिविषय प्राप्तेषु 
सजमानो रज्यमानों गृद्धयमानो5ध्युपपथ्मानः सुमनाः सदभिप्रायवान्स्तानासेवमानों विप्रवहतः पापकर्मणो भवत्यादानाय 
तत्कर्माददातीद्यर्थ: । तस्मात्‌ लेपु मनोज्ञेषु प्रागुकेपु न सजमानित्यादि न सुमना इत्यायुक्तपापकर्मणा न दुष्येत। गतार्थः । 


साधक इन्द्रियों को साथे | मारना अलग चीज है और साधना अलग है। घोडे को साधा जाता है मारा नहीं जाता। 
विपथ-ग।मी घोडे को मोड कर प्रशस्त पथ की ओर प्रेरित करना ही कुशल चालक का काये है। कुशल साधक विपथगामी 
इन्द्रियों को प्रशस्त पथ की ओर मोडे । मारना है तो मन को मारे। इरिद्रियाँ तो अनेक बार मारी गई हैं। उन्हें मारने से तो 
कोई मतलब नहीं निकलता है । 
दुदता इंदिया पंच, संसाराए सरीरिण | 
ते चेव णियमिया संता, णेज्जञाणाए भवंति हि ॥ १ ॥ 
अर्थ :--देहघारियों की दुर्दान्त बनी हुईं पांचों इन्द्रियां संसार का हेतु बनती ईं । वे ही संबत द्ोने पर मोक्ष का 
हेतु बन सकती हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


शरीरी भानवनी खब्रेय जनेक्षी पाये छत्धियों संसारनी ढेतु गने छे, ते ताभे थया पछी% भोक्षनों 
हेतु भनी शेप छे. 


इन्द्रियां अपने आप में न मोक्ष का हेतु है, न संसार का। क्योंकि वे तो जड हैं । उनके पीछे रही हुईं शुभाशुभ 


९२ इसि-भासियाई 


भावना ही मोक्ष और संसार का हेतु होती है । आत्मा जब इन्द्रियों पर शासन करता है तब इन्द्रियां मोक्ष-हेतुक बनती हैं 
और जब इन्द्रियां ही आत्मा पर शासन करती हैं तब वे भव-हेतुक होती 
दुदते इंदिए पंच, रागदोसपरंगमे । 
कुम्मो विव स अंगाईं, सप देहम्मि साहरे ॥ २॥ 
अर्थ :--राग और द्वेष चेतना में प्रवृत्त पांचों इन्द्रियां दुर्दान्त बनती हैं । अतः बाहरी आघात की आशंका होते 
ही जैसे कछुआ अपने अवयवों का संगोपन कर लेता है उसी प्रकार साधक आश्रव की ओर प्रब्ृत्त इन्द्रियों का संवरण करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
शगभ सने ५ येतनाभां अवबृत्त थयेक्षी पाये एन्द्रियों जब्/ेय जने छे, भादे जछारना जाधातनी जाश॥। 
थतां ०/ ०्?वी रीते डायणो पोताना जबयवी संप्रेयी क्षे छे तेवी ० रीते साध जा।श्रव ( 8€कषधन ) तरह अकृत्त 
छन्द्रियोचुं संवरण 5रे. 
अप्रशस्त पथ की ओर प्रबृत्त इन्द्रियों का साघक किस प्रकार संवरण करे इसका सुन्द्र रूपक प्रस्तुत गाथा में है । 
कछुआ जब्र तक अपने आप को सुरक्षित मानता है तब तक वह चलता रहता है, किन्तु जब उसे खतरे का अनुभव हुआ 
वह अपने अवयवों को समेट लेता है । साधक भी ऐसा ही करे । इन्द्रियाँ खाध्याय आदि प्रशस्त पथ में जाएं तो उन्हें जाने 
दे । किन्तु जब वह अप्रशस्त पथ की ओर जाने लगे तो उन्हें अविलम्ब ही संबृत कर ले । 
वण्ही सरीरमाहारं जहा जोएण जुंजती । 
इंदियाणि य जोए य तहा जोगे वियाणसु ॥ ३॥ 
अर्थ :--जैसे अप्नि आहार और शरीर को यथास्थान पर जोड़ती है । वैसे ही इन्द्रियां बाहरी पदार्थों को आत्मा से 
जोड़ती हैं और योग को सक्रिय बनाती हैं । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
वी रीते गज्जि, जाढ।र जने शरीरने पोतपोताना स्थान १२ ब्येडी ६ छे, ४ द्रियो जढारना पहाथोने 
जात्मा साथे ब्नेडे छे, ते ०/ अभाएं ४ न्द्रियो ०४ योगन सड्िय जनावे छे, 
अभि के द्वारा पक्क अन्न शरीर के लिए उपयोगी हो सकता है । अथवा उदरगत अम्रि खाए हुए भोजन का पाचन 
कर के शरीर के विभिन्न अवयवों को शक्ति प्रदान करती है। इसी प्रकार इन्द्रियां और योगत्रय अर्थात्‌ मनोयोग, वचनयोग 
और काययोग पदार्थों को आत्मा तक पहुंचाते हैं । इन्द्रियाँ पदार्थ और आत्मा का योग करती हैं । 
परोक्ष ज्ञान युक्त आत्मा पदार्थों को इन्द्रियों के ही माध्यम से जानता है। अतः परोक्ष ज्ञान इन्द्रिय सापेक्ष होता है । 
शब्द-रूपादि-रूप में परिणत द्र॒ब्यों को आत्मा तक पहुँचाने का काम इन्द्रियों का है । 
टीका +--वहिः परिणाम-तेजः शरीरमाहारं ति आहारेण यथा थुनक्ति योगेन कारणेन तथा योगान्‌ विजानीही- 
निद्रयाणि तत्‌ प्रयोगॉश्र युक्त इति छोकस्योत्तराधस्थ शेकनीयोअर्थः । 
जेसे जठरामि आहार को शरीर में परिणत करती है, क्योंकि खाद्य पदार्थ को शरीर के लिए उपयोगी बनाने वाली 
अप्नि है इसी प्रकार योगों को सक्रिय बनाने वाली इन्द्रियां हैं । उनके प्रयोगों को वह जोडती है । इस पर इलोक के उत्तराधे 
का अर्थ टीकाकार की दृष्टि में संदेहास्पद है। 
पे से बुद्धे० । गतार्थः । 
सोरियायण-णा प्रज्ञयण ॥ 
इति सोरियायण-अहँतर्षि-भाषित षोडशाध्ययनम । 


न अजन-नन+म्याकपफत नर रीलननननननननानाल-- ० 


विदु अहतर्षि प्रोक्त 
सप्तदश अध्ययन 


“सा विद्या या विमुक्तये” एक ऋषि की पढ्ठ वाणी विद्या का लक्ष्य बता रही है। जो मानवीय चेतनाओं को बंधन से 
मुक्ति की ओर ले जाए, अंधकार से प्रकाश की ओर ले जाए, देह की संकीर्णताओं से उपर उठा कर आत्मा के विराट रूप 
का साक्षात्कार कराए और खार्थ, संप्रदाय तथा मिथ्याभिनिवेशों के घेरे को तोडने की पुनीत प्रेरणा दे वही विद्या है । 
इंग्लिश विचारकों की दृष्टि में ज्ञान का ध्येय है कि स्‍6 876६0 ९॥0 ् ९तपट8४०07 78 $0 ताइलंपां॥6 ० 
५6 770, विचार शक्ति को विकसित करना ही शिक्षा का महान्‌ उद्देश्य हे । विया और विज्ञान की व्याख्या आप प्रस्तुत 
अध्ययन में पाएंगे । 


इमा विज्ञा महाविज्ञा सव्वविज्ञाण उत्तमा। 
क्‍ ज॑ विज्ञं साहइत्ताणं सब्वदुक्खाण मुच्चति ॥ १॥ 
अर्थ ः--वह विद्या महाविद्या है और समस्त विद्याओं में श्रेष्ठ हे, जिस विद्या की साधना करके आत्मा समस्त दु:खों 
से मुक्त हो जाता है। 


गुजराती भाषान्तर ६-- 


ते विच्च। भछ।विद्या छे जने समस्त पिधाजोभां अछ छे, ब्े विदध्यानी साधना उरीन जात्भा सभस्त 
&श्णोथी भुड्त थर्श व्वय छे. 

शिक्षा जीवन में नई रोशनी देती है । शिक्षा और साक्षरता में बहुत बडा अंतर है । विशाल साहित्य राशि को पढ 
लेना केवल साक्षरता है । साक्षरता शिक्षा नहीं, अपि तु शिक्षा का शरीर है । शिक्षा वही है जो मानव को बंधन से मुक्ति की 
ओर लेजाएं। वह बंधन फिर विचार, समाज, प्रान्तीयता और राष्ट्रीयता का ही क्‍यों न हो बंधन अपने आप में बंधन ही 
है | वद मानव की बुद्धि, मन और चेतना को सीमित कर देता है । और यही अविधा है। अहंता और समता के छुद्र घेरों 
को तोड कर मानव मन को जो विराट बनाती है वही विद्या हैं। जो ज्ञान आत्मा की शान्ति-पिपासा को न बुझा सके, 
उसकी दुःखपरंपरा को समाप्त न कर सके वह ज्ञान नहीं अज्ञान है । आत्मा को दुःख से मुक्त करे वहीं ज्ञान है । 


जेण बंध च मोक्‍्खं च जीवाणं गतिरागरति । 
आयाभावं च जाणाति सा विज्ञा दुक्खमोयणी ॥ २॥ 


अर्थ :--जिसके द्वारा आत्मा के बन्ध और मोक्ष गति और अगति का परिज्ञान होता है और जिसके द्वारा आत्म- 
भाव का अवबोध होता है वही विद्या दुःख से विमुक्त करने में सक्षम है । 





गुजराती भाषान्तर :--- 


गेनी द्वारा जात्माना मन्च, गोक्षूर्गाति जमने सगतिनुं परिशान थाय छे जने नी द्वारा जमात्मभावनु 
शान थाय छे ते ०/ विद्या ६:णथी भुष्त 3रवाभा समभथ छे. 

रोटी का सवाल हल करना विद्या का लक्ष्य नहीं है । रोटी की विद्या तो पशु संसार बिना सीखे ही जानता हे । 
विद्या का लक्ष्य है कि वह मानव को मानव बना दे। दूसरे शब्दों में आत्मा को अपनी पहचान करा दे। जिसके द्वारा 
आत्मा अपना परिज्ञान कर सकता है वही विद्या विमुक्ति की ओर ले जा सकती है आत्म-भाव का परिज्ञाता जब अपनी 
शुद्ध स्थिति का अभाव पाता है। तब वह बंधन को महसूस करता है और अगले क्षण मुक्ति की राह लेता है । जिसके 
द्वारा आत्मा परिश्रम का हेतु शोधता है । वही विद्या दुःख-विमोचक हे। 

टीका +--यया बंध च मोक्ष च जीवानां गद्यागतावास्मभाव च जानाति सा विद्या दुःखमोचनी । इय॑ विद्या 
भवति मद्दाविद्या भवति सर्वविद्यानामुत्तमा, यां विद्यां साधयित्वा सर्वदुःखेभ्यो मुच्यते । गताथः । 


टीकाकार ने गाथा के क्रम में परिवर्तन किया है । दूसरी के बाद प्रथम गाथा का होना अन्वय की दृष्टि से वे 
उचित मानते हैं । 


९४ इसि-भासियाईं 


विदुणा अरहता इसिणा बुइतं-- 
सम्म॑ रोग-परिण्णाणं, ततो तस्स विणिच्छितं । 
रोगोसह-परिण्णाणं, जोगो रोगतिगिच्छितं ॥ ३॥ 
सम्म॑ कम्मपरिण्णाणं ततो तस्स चिमोक्‍खर्ण । 
कम्म-मोक्ख-परिण्णाणं, करणं च विमोक्खणं ॥ ४ ॥ 

अर्थ :--विदु अहंतर्षि इस प्रकार कहते हैं, रोग मुक्ति के लिए सर्व प्रथम रोग का परिज्ञान होना चाहिए। तत्पश्चात्‌ 
उप्तका निदान हो । साथ ही रोग के ओषघ की भी पहचान चाहिए। तभी उसके रोग की चिकित्सा संभवित है | यही बात 
कर्म विमुक्ति के लिए भी है। पहले सम्यकू रूप से कर्म का परिज्ञान हो, बाद में उसके विमोक्ष का ज्ञान अपेक्षित है । कर्म 
और मोक्ष का परिज्ञान और उसका आचरण आत्मा को मुक्त बना सकता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

(१६ भछतषि जा अभाणे 3छे छे 3 शोेणथी भुख्त थवा भादे सर्च पढें शेगनु पूछे शान 3री ते पछी तेबुं 
नि६।न थाब, साथे साथ रोग-नाश५४ सपषधना अुशुधर्भचुं शान छोवा ब्वे्ठ भे, बारे ०४ शेजनी थिष्तित्सा री 
शदरय, जा १४ बात 3र्भ- विभुड्िति भागे पशु सगलनी छे, पढेक्षा 3भेनुं शान सारी रीते 3री क्षवा थे, पछी 
तेनो विभोक्ष भेटवे छ23रो भेणववानु शान सहंतररूप छे. 3भे खने भोक्षनु 83७ शान जने तेनुं जायरणु गात्माने 
भुड्त जनावी श्र छे. 

रोगोपशमन के लिए सब प्रथम यह आवश्यक होगा कि व्यक्ति को इस बात का अनुभव हो, कि मेरे देह में किसी 
प्रकार का रोग है । उसके बाद दूसरा कदम होगा रोग की पहचान का। रोग है तो वह कौन-सा है ? साथ ही रोग के 
औषध का भी ज्ञान अपेक्षित है | कर्म से विमुक्ति के लिए भी चार बातें आवश्यक हैं । सर्व प्रथम यह विश्वास कि “कर्म 
है, कर्म से मोक्ष हो सकता है । कर्म और मोक्ष का खरूप विज्ञान और उस ज्ञान को जीवन में आचरण । जिसे यही 
अनुभूति नहीं है कि में बीमार हूं, वह आरोग्य की ओर बढ़ ही केसे सकता है और जिसे यह अनुभूति नहीं है कि में कर्म 
से बद्ध हू वह मुक्ति की राह पर कदम नहीं रख सकता है। साथ ही उसे यह भी विश्वास होना चाहिए कि आत्मा और 
कर्म प्रथक हो सकते हैं । यही विश्वास आत्मा को इस दिशा में प्रयल्ल करने के लिए प्रेरित करेगा । बौद्ध दशन के चार आये 
सत्य इसी से कुछ मिलते-जुलते हैं। पहला दुःख है और दूसरा दुःख का हेतु है । तीसरा हान दुःखों का अन्त संभव है और 
हानोपाय दुःखों के अन्त करने का उपाय है । 

मम्मे ससछ-जीचं च, पुरिसं वा मोहघातिणं । 
सलुद्धरणजोगं च, जो जाणइ स सल॒हा ॥ ५॥ 

अर्थ +--जो मर्मत्व ओर सशल्य जीव को जानता है और दूसरी ओर विगत मोह-पुरुष को जानता है और शल्य 
को नष्ट करने का योग जानता है वही शल्य को नष्ट करता है । 
गुजराती भाषान्तर +--- 

० भभेस्थण जने सशब्य बने नए छे जने गा गायु बीतराग पुरुषने पणु व्वणे छ जमे शब्यमे 
नष्ट अरवाना डेपाय व्वएे छे ते ०/ शब्यने न४ $रे छे, 

साधक एक ओर शल्य युक्त आत्मा को देखता है जिसके अन्तरतम की ग्त्थियां दुर्भेय हैं जो न अपने प्रति स्पष्ट हो 
सकता है, न दूसरे के प्रति । दूसरी ओर मोह मुक्त पुरुष को देखता है जिसकी अन्तगुत्थियां खुल चुकी हैं, उसका सरल 
निरछल हृदय साधक को आकर्षित करता है। साधक उन्हें देख कर अपने अन्तरमन की गूढ ग्रन्थियों को निकाल कर निष्कपट 
हृदय से आलोचना करता है। निःशल्य साधक के मन, वचन और कर्म में एक-रूपता आती हैं । शल्य नष्ट करने की 
साधना है ही निःशल्य बनती है । 

टीका +--मर्म सशल्यजीव च पुरुष वा मोहघातिन गुरु शल्योद्धरणयोगे च यो जानाति स शल्यहा । गतमर्थम्‌ । 

बंधर्ण मोय्ं चेव तहा फलपरंपरं । 
जीवाण जो विजाणाति, कम्माणं तु स कम्महा ॥ ६॥ 

हा ।--आत्मा के बन्धन और मोक्ष को तथा उसके फल की परंपरा को जो जानता है वही कर्म-शंखला को तोड़ 

सकता हे । 


संप्तर्श अध्ययन श्ज 


गुजराती भाषान्तर :-- 
.. खात्माना गन्धन सजने भोक्षने तथा तेना इणनी परपराने ०? व्वएे छे ते ०४ उभेनी सांडझण (भेही) न 
तोरी शऔ४ छे. 
आध्यात्मिक पथ में आगे बढने के लिए बन्ध और मोक्ष का ज्ञान सर्वप्रथम आवश्यक है । वे कौन से हेतु हैँ जिनके 
द्वारा आत्मा कर्म-बद्ध होता है !। जब तक उन हेतुओं का परिज्ञान नहीं होगा तब तक आत्मा बन्ध से मुक्त नहीं हो सकता ' 
अतः बन्ध क्‍या है, द्रव्य बंध क्या है ओर भाव बंध क्या है? इसका परिज्ञान सर्वप्रथम अपेक्षित है | आत्मा का सराग 
स्पन्दन भाव बंध है जिप्के द्वारा कर्म द्रव्य आकर्षित होते हैं । सिद्धान्त चक्रवर्ती आचाये नेमिचद्र बोलते हैं, किः--- 
बज्ञदि कम्म जेण दुचेदुणभावेण भावबंधों सो कम्मादपदेसाणं अण्णोण्ण-पवेसण इृदरों ।-द्धव्यसंग्रहगाथा ३२। 
आत्मा की वह दुश्वतन परिणति जो कर्म-बन्ध का हेतु है वही भाव बंध है । क्योंकि उसी के द्वारा तो द्व॒व्य कर्म 
आत्मा से चिपक सकते हैं। कर्म और आत्मप्रदेशों का लोह पिंड में अम्रि प्रवेशवत्‌ एक दूसरे में प्रवेश होना ही द्रव्य-बंध है । 
कर्म क्‍या है? उसका बंध क्‍यों होता है ? ओर उससे मुक्ति फंसे संभव है? इतना जान लेने के बाद ही आत्मा 
कर्मो को नष्ट कर सकता है । 
सावज्जजोगं णिहिलं विदित्ता ते चेव सम्म॑ परिज्ाणिऊ्ण । 
तीतस्स णिदाण समुत्थितप्पा सावज्नवुत्ति तु ण सदहेज्ञा ॥ ७॥ 
अथे ;--सावद्य योग को निखिल रूप में जान कर उसका सम्यक्‌ प्रकार से परिज्ञान कर के अतीत की निन्दा के 
लिए उपस्थित आत्मा सावब बृत्ति पर श्रद्धा न करे। 
गुजराती भाषान्तर :-- 
सावच योगन संपूरु ३५थी व्वणीने तेचुं शान भेणवी खतीत झशेटलद्ले जनी अयेक्षानी निंदा भार आरप्त 
थभेवा जात्मा सावध पृत्ति पर श्रद्धा न उरे, 
साधक सावद योग का विवेक्र करे। प्रथम चरण में सावद्य योग जान लेने के बाद द्वितीय चरण में उसके परिज्ञान 
के लिए कहा गया है | आगम में परिज्ञा के दो प्रकार बताए हँ--श्-परिज्ञा ओर प्रत्याख्यान-परिज्ञा । ज्ञ-परिज्ञा के द्वारा 
साधक सावग प्रवृत्ति को जाने और प्रव्याख्यान-परिज्ञा के द्वारा उसका प्रद्याख्यान करे । अतीत काल में जो सावद् योग की 
प्रवत्ति हुई है उसके लिए आलोचना के लिए तत्पर रहे। क्योंकि वर्तमान सावद् योग का ही त्याग हो सकता हैं। अतीत 
का नहीं, उसके लिए तो पश्चात्ताप ही संभव है | किन्तु सावद बृत्ति की श्रद्धा का व्याग अवइय करे, क्योंकि हिंसा से हिंसा 
का विश्वास अधिक पतन करता है । 
सज्ञायझाणोवगतो जितप्पा संसारवासं बहुधा विदित्ता। 
सावज़वुत्तीकरणे 'ठितप्पा निरवजावित्ती उ समाहरेज्ञा ॥ ८ ॥ 
अथे +--खाध्याय-ध्यानरत जितेन्द्रिय आत्मा संसार वास को सर्व प्रकार से जान कर स्थितात्मा सावग्र प्रबृत्ति के 
काय में निरवद बृत्ति को खीकार करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
स्वाध्याय खने प्यानमभां तन्‍मय, खने ४+द्रयों; पर डाजु भेणवेक्ष जात्मा सांसारि5 बनने ६२५ रीते 
न्नशी ने स्थितात्मा थर्श सावध अब तिना प्रायभां निरवध्ध कृृत्तिने स्पी॥ रे, 
खाध्याय भी एक तप है । स्वाध्याय के माध्यम से साघक अतीत के महा पुरुषों से मिलता है। उनके दशन और 
चिंतन का साक्षात्कार करता है और वह जीवन और जगत्‌ को पहचानता है। जितेच्धिय साधक सब दूर ख्॒ का ही 
अध्ययन करता है । पार्थिव संसार में अपार्थिव का दशन करता है। विश्व-व्यवस्था का सद्दी दशन उसे खाध्याय के 
द्वारा ही होता है । 
किसी पुस्तक या ग्रन्थ का पारायण कर जाना खाध्याय नहीं हे । वह तो केवल वाचन ही है । किन्तु उसके साथ 
जब आत्मा का खरूप-दशन पाता है विश्व-व्यवस्था का अनुबंध केसे बिगडा / उसके प्रभंजक कोन से तत्व हैं ? इन सबका 
अनुचितन ही खाध्याय है । 
खरूप में लीन हो जाना ध्यान है। द्रत्तियों को बहिमुखता से मोड कर अन्तमुंख बना देना; आत्म-खरूप का 
साक्षात्कार करना ध्यान है । खाध्याय और ध्यान साधक को जीवन और जगत्‌ का सही दशन कराते हैं । खरूप दशेन 


९ इसि-भासियाई 


के बाद साधक श्वरूप स्थिति में लीन होता है । फिर परहप पौदूलिक सौन्दय उसकी अन्तबृत्ति को चंचल नहीं बना सकता 
है। खात्म-परिणति में स्थित साधक सावग प्रबृत्ति से मुक्त हो जाता है । निज रूप में लीन साधक पररूप में जाएगा ही 
नहीं । फिर हिंसा का वहां अवकाश ही कहां? । यही गीता का स्थिति-प्रज्-दशन है। जिसकी प्रज्ञा स्थिर हो चुकी है उसे 
इन्द्रियां और मन की विकारात्मक दशा चलित नहीं कर सकती - यही स्थितप्रज्ञता है । 

परकीय-सव्व-सावज-जोग, इह अज्ञ दुच्चरियं णायरे | 

अपरिसेसं णिरवज्जे ठितस्स णो कप्पति, पुणरवि सावज्नं सेवित्तण ॥ 

अर्थ :--परकीय बृत्ति सभी सावद्र योग हैं । यह जान छेने के बाद साधक दुश्चरिश्रता का संपूणे रूप से वजनकरे । 

निरवद्य स्थिति में स्थित आत्मा को पुनः सावद बृत्ति में जाने की कल्पना तक नहीं करता है । अर्थात्‌ ऐसा करना अनुचित है। 


टीका :--परकीये सर्वसावश्ययोगं दुश्चवरित इहाद्य नाचरेत्‌ । अपरिशेष सर्वथा निरव्े चरिते स्थितस्य न कल्पते । 
पुनरपि सावच्य सेवितुम्‌। गतार्थः | एतानि गद्यपद्यानि विदुनामऋषे्भाषितमिति दृश्यते । पूर्वगतास्तु तृतीयादयः छोका: 
शेषभाषितानां कल्पेन तद्विवरणत्वाद्‌ गद्यानुबद्धव्याः । 
ये गद्-पद्य विदु अह्तर्षि भाषित हैं ऐसा दिखाई देता है, किन्तु पूर्व अध्ययनों में तीसरे या अन्य श्छोक़ों में शेष 
रूप में कह्दे गये 'छोकों के अनुरूप उसक्रा विवरण रहता है । अतः गय में उसका अनुबन्ध होता है । 
निज रूप में सावद्य योग का परित्याग आवश्यक हे । प्रस्तुत गाथा में सावय योग की परिभाषा दी गई है | आत्मा की 
खभाव दशा से परे समस्त प्रवृत्ति परकीय हे ओर परकीयता ही सावद्रता है | आत्मा जब खभाव दशा से हट कर परभाव 
में जाता है वहीं बंध सराग बृत्ति और पर में ख का आभास ही अज्ञान की जड है। आत्मा का ख में स्थित होना ही 
चारित्र है। दशन ज्ञान चारित्र की परिभाषा देते हुए आचाये कहते हैं कि :--- 
दर्शन तत्व-विनिश्चितिः क्षात्म-विनिच्यते बोधः । 
स्थितिरात्मनि चारिजत्रें कुत एतेभ्यो भवति बंधः ॥ 
आचाये नेमिचंद्र सिद्धान्त चक्रवर्ती व्यवहार चारित्र और निश्चय चारित्र का भेद बतलाते हुए कहते हैं कि :-- 
असुहादो विणिवत्तो सुहे पवित्तिय जाण चरित्त 
वद समिति गुत्ति रूव॑ं ववद्वारणया दु' जिण भाखियं ॥ -द्धव्यसंग्रह गाथा ४५ 
अशुभ से नित्रत्ति और शुभ में प्रवृत्ति चारित्र है। जो कि व्यवहार नय से व्रत धमिति और मुप्ति रुप है । ये 
जिनेश्वर के वचन हैं । आचाये निश्चय चारित्र का निरूपण करते हुए कहते हैं कि :-- 
बहिरब्भंतर-किरिया-रोहो भव कारणपणासट । 
णपणिस्सज जिणुत्ते ते परम सम्म चारित्त ॥ --द्रव्य-संग्रह गाथा ४६ । 
भव-परस्पर के हेतु को नष्ट करने के लिए बाह्य और आभ्यंतर समस्त प्रकार की क्रियाओं का अवरोध ही जिनोक्त 
परम सम्यक्‌ चारित्र है। 
खरूप स्थिति प्राप्त साधक सावय व्ृत्ति से विरक्त हो ही जाएगा । निरवद्य वृत्ति में स्थित आत्मा के लिए पुनः सावद में 
आना उसके कल्प की सीमा के बाहर की बात है। आत्मा सावद से निरवद्य की ओर प्रगति करता है, किन्तु पूर्ण निरवदय 
स्थिति में पहुंचने के पश्चात्‌ सावय में नहीं लौट सकता है । पूर्ण निरवद्य स्थिति में पहुँचने के पश्चात्‌ ्रत - मर्यादा भी पीछे 
छूट जाएगी । किन्तु इसका अर्थ यह न होगा, कि वह अब्रत में ही लौट जाएगा । एक आचाये आत्मा की खरूप स्थिति का 
चित्रण करते हुए कहते हैं-- 
अश्वतानि परित्यज्य ब्रतेषु परिनिष्ठितः । 
त्यजेत्तानपि संप्राप्य परम पदमात्मनः ॥ --समाधिशतकम्‌ । 
साधक अव्रत से व्रत में आता है और उस परम स्थिति को पा लेने के बाद व्रत को भी छोड देता है। स्॒ स्थिति 
पा लेने के बाद व्रत का भी बंधन क्‍यों ? । 


एवं से बुद्धे० । गतार्थः । 
इति विदुअहंतर्षिप्रोक्त सप्तदर्श विद्याअध्ययनम्‌ 





वरिसवक्ृष्ण अहेतर्षि प्रोक्त 
अष्टादश अध्ययन 


खच्छेदी मानव पाप की ओर कदम बढाता है । विवेक-अ्रष्टता ही पाप का पहला कदम है। पाप की कल्पना प्रारम्भ 
में तो अफीम-फूल की भांति होती है, जो कि देखने में तो बहुत ही सुन्दर लगती है, किन्तु अन्त में अफीम की ही तरह 
कटु होती है । पाप का प्रारम्भ सुन्दर है, किन्तु अन्त भयावह है । पाप के फणिधर मानव को मृत्यु के गोद में भी शान्ति 
से नहीं सोने देते हैं । पश्चिमी विचारक वॉल्टर सुकॉट बोलते हैं कि :-- 

जाला एछ० प्रांग्रोर 0 4680७), & "70प5गावे शा, ज्ञात ज़७ ॥8ए6 ( ०१966॥ 
88 ए0्णरा8 00600॥ 0प्रए 4660, 78९ प्र 82७॥80 पड 88 किए 8९"०९7, 

“जब हम मत्यु का स्मरण करते हैं तो दजारों पाप जिन्हें हम कीड़े-मकोड़े की तरह पेरों के नीचे मसल चुके हैं, 
हमारे विरुद्ध फणिधर सप की भांति खड़े होते हैं | । पाप का डंक बिच्छू से अधिक तीखा और सर्प से भी अधिक घातक 
होता है ।” प्रस्तुत अध्ययन में पाप से पीछे हटने की प्रेरणा हे । 

सिद्धि। अयते खलु भो जीवो वर्ज॑ समादियति से कहमेत॑ ? । पाणातिवाएणं जाव परिग्गहेणं 
अरति-जाब सिच्छा दंसणसलेणं वर्जन समाइत्ता हत्थच्छेयणाई, पायच्छेयणाईं जाव अणुपरियइंति 
णवमुद्देसगमेणं । 

प्रक्ष ;--जो आत्मा पाप का सेवन करता है वह संसार में परिभ्रमण करता है, वह केसे ? 

उत्तर :--प्राणातिपात, थावत्‌ परिग्रह और अरति यावत्‌ मिथ्या-दशन-शल्य के द्वारा आत्मा पाप का उपाजन 
करता है। पश्चात्‌ उसके प्रतिफल में हस्तछेदन पादछेदनादि नवम उद्देशकवत्‌ असीम दुःखों का अनुभव करता हुआ 
परिभ्रमण करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

पक :-- खसात्माणे पाप अथे छोथ ते संसारमां परिश्रभणु 3रे छे ते 3वी रीते 

१चाण:--आणुतिपात छिसाथी क्ष्ने परिथर जने जरतिथी क्ष््त ने मिथ्या ६शेन सुधीना शब्यथी 
भात्मा पापनु संपाध्न 3रे छे; ५७०थी तेनुं ० भणे छे, छस्तबुं छे६न, पणनुं छेध्न बणेरे खसह 8:णे तेनो 
सबुलव उ3र२तो ते संसारभां शर्या 3रे छे, 

प्याज खाकर इलाइची की डकार लेने की बात मिथ्या है । इसी प्रकार पाप करके सुख की कल्पना करना भी 
मिथ्या ही है। ७४ ए०प 80ज, 80 ए०ए ॥/९७७ 'जेसा बोओगे वैसा ही काटोगे” । पाप परिणति का अशुभ विपाकोदय 
प्रस्तुत अध्ययन में बतलाया गया है। प्राणातिपात आदि सभी पाप हैं। अज्ञान के द्वारा मानव बहुत पाप अर्जित कर 
लेता है | यत्नाविवेक अम्रत है तो अयत्ना अविवेक विष है जो कि साधक की साधना को दृषित कर देता है । 

टीका +--अभयते व्यक्तयत्नः खलु भो जीवः पुरुषों वज्ञ हिंसां समाददाति। कथमेतत ? प्राणातिपातादिना रत्य- 
रतिभ्यां मायाया मिथ्यादशनशल्येन वज्न समादाय हस्तच्छेदनादीनि प्रत्यनुभवमानाः संसार-सागरमनुपरिवतेन्ते जीवा 
यथोक्त नवमाध्ययने । गतार्थम । 

टीकाकार वेज” का अर्थ वज् करते हैं और वज्र से हिंसा का अभिप्राय निकालते हैं। जो कि उचित नहीं जान 
पडता है । वज्र इन्द्र का एक विशेष आयुध है । इसका दूसरा अर्थ है वज्र जैसी कठोर खील ।-अद्धुमागधीकोष पृ० ३२४ 

जे खलु भो जीबे णो वजन समादियति से कहमेतं ? । वरिसवकण्हेण अरहता इसिणा बुदृतं। 
पाणातिवातवे्‌रमणेणं ज्ञाव मिच्छादंसणसल॒वेरमणेणं सोइंद्यणिग्गहेणं णो वर्ज् समजिणित्ता 
हत्थच्छेयणाई, पायच्छेयणाईं जाब दोमणस्साई वीतिवतित्ता सिवमचल-जाव चिट्टंति । 

प्रक्ष:--जो आत्मा पाप का उपाजन नहीं करता है उसका जीवन केसा होता है? 

उत्तर :--वरिसव कृष्ण अहंतर्षि बोले-पाप से उपरत आत्मा प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादशनशल्य से विरक्ति 
श्रोत्रेन्दिय विषय के निग्नह के द्वारा पाप का वजन करके हस्तच्छेदन पादच्छेदन यावत्‌ दुर्मेनता भादि दुःखसमूह को 
व्यतिकान्त करके शिव अचल रूप आत्म-स्थिति को प्राप्त करता है । 


१ 'बज' का दूसरा अर्थ है अवद पाप, अद्धं मागधी. कोष मा० ४. पृ०३२० वज का यही अधी यहाँ पर अभिप्रेत है। 
१३ 


९८ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर: 

प्रश्न:-फ्े जात्मा पाप उरतो ०/ नथी तेनुं बन ऐैवुं छोय छे ? 

बाण :-व१रिसित इष्यु मरूतषि गोव्या-पापथी विरक्ष थरेक्षा जात्मा आन, नाई जने जांणना विषयोनो 

याग तेना निथ&६॥२। 3४री शहर छे, जने तेथी ७स्तश्छेध्न पाधथ्छेहनथी 4र्ध ने भानसिद उक्षेश खुधीना 8:ण- 
सभरूने जोणेगी ०४ अख्िना स्थानने आप्त धरे छे, 

पाप से विरक्त आत्मा दुःख का अन्त करता है। असत्‌ विचार पाप की भूमि हे । पुण्य का संबन्ध जेसे हृदय से है 
वैसे ही पाप का संबन्ध भी हृदय से ही है । असत्संकल्पों से दूर रहने वाला पाप और उसके प्रतिफल से बचता है। 

टीका +--यः खलु भो जीवो बच्चे न समाददाति। कथमेतत्‌ ? भस्यास्तु एच्छाया उत्तरादवियोजनीयत्वाद्‌ ऋषिनाम 
अयत ह॒त्यादि प्रथमवाक्यमनुसारयिव्य । उत्तरं तु यथा प्राणातिपातादिविरमणन श्रोत्रादीन्द्रियनिम्रहेण वजच्च क्षससमज्ये 
हस्ताविच्छेदनानि व्यतिपत्य शिव स्थानमभ्युपगतास्तिष्ठन्ति । गतार्थः । 

सकुणी संकुप्पघातं च वेरत्त रज्ञगं तहा । 
वारिपत्तथरो चेव विभागम्मि विहावए ॥ १॥ 

अर्थ :--जेसे शकुनी पक्षी वज्र-सी तीखी चोंच से फल को छेद देता है । वेर भाव राज्य को विभाजित कर 
देता है और वारिपत्रधर-कमल पानी को अपने से दूर कर देता है । उसी प्रकार प्रबुद्ध आत्मा कर्म और आत्मा को प्रथक्‌ 
कर देता है। अर्थात्‌ पाप परिणति का परित्याग कर के आत्मा को छुद्ध में स्थित कर देता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

गेम शहुनी पक्षी व% बरबी तीक्ष्ण यांयथी इणने छेद्दे छे, वेराव शाब्यना भाज पादी है छे जन 
पाणुमां “नम पामेश्ष 3भ०, पाणीने पोतानाथी ६२ 3री हे छे, तेवी ० रीते अश॒ुद्ध जात्मा 3में जने जात्मानुं 
भ्थ४४२णु 3रे छे. भर्थात्‌ पापना परिणाभनों ल्ाग 3री जात्मानी शुरू स्थितिभां स्थि२ ४री ६ छे. 

पहले बताया गया है कि सावयब्त्ति आत्मा की विभाव दशा है और वद्द भव-परम्परा की हेतु भी है । उसका प्रद्याख्यान 
करने वाला साधक “पर” से हट कर “सर” में स्थित हो जाता है। यहां तीन उदाहरण देकर उस विषय को स्पष्ट किया 
गया है। पक्षी अपनी तीक्ष्ण चंचु के द्वारा फल को छेद देता है और कभी कभी ग्रठली तक को भी भेद देता है । 
फिर वद्द उग नहीं सकती । राज्य-नायकों का आपसी वैर विरोध राज्य को टुकडे टुकडे कर देता है और जसे कमल जल में 
पैदा होकर भी जल से अलग रहता है और अपने पत्र पर से जल बिन्दुओं को प्रथक्‌ कर देता है, उसी प्रकार प्रबुद्ध आत्मा 
अनादि कम पुदूगलों को आत्मा से प्रथर्‌ कर देता है। आचाये कुमुदेन्दु इसके लिये सुन्दर रूपक देते हुए कहते हैं किः--- 

अन्तः सदेव जिन ! यस्य विभावयसे व्व भब्यः कथं तदषपि नाशयसे शरीरम । 
एतत्‌ स्वरूपमथ मध्यविवर्तिनो हि, यद्विग्रहं प्रशमयन्ति महानुभावाः ॥ 
- कल्याणमंदिरिस्तोत्र छोक १६ 

है ज्योतिर्मय देव ! जिस देह-मंदिर में आप विराजित हैं, फिर भव्यात्मा अपने देद्द का परित्याग क्यों करते हैं ! 
इसके उत्तर में आचाये खर्य॑ बोलते हैं-कि सज्जन पुरुषों का यह काये है कि जहां वे रहते हैं, जिनके मध्यस्थ बनते हैं 
उनका संघर्ष खतम कर देते हैं। अतः अंतःस्थित प्रभु भी आत्मा और शरीर के अनादि संघर्ष को खतम कर देते हैं । 

साधक आत्मा शरीर और आत्मा का संघर्ष समाप्त कर के निज रूप में आ जाता है । यह निज रूप ही जिन रूप है । 

टीका +--शऊकुनी चंचु(शंकु)प्रधात तथा वारि-पात्रधरो वरत्न रज्जु च विभज्य विभावयेताम्‌ | गताथेः । 

प्रोफेसर शुत्रिंग कुछ भिन्न मत रखते हैँ। उनका कहना है कि जैसे पक्षी अनुकूलता पा कर ही अपने चंचु का 
उपयोग करता है और पखाली पट्टे तथा रस्सी का उपयोग करता है, उसी प्रकार जो साधक अपने आप को वश में नहीं 
रखता है, उसे भी शान्ति के लिए प्रबल पुरुषार्थ करना पड़ता है । 

पव्व से सिद्ध बुद्धे० । गतार्थः । 
यरिसवणामज्झयणं ॥ 
इति वरिसव-अहंतर्षिप्रोक्ते भशद्शाध्ययनम्‌ 


ए्ग्न्यमवाउम्यालरय: नम पक टवकिकन2००भ०० 


आरियायन अहँतर्षिप्रोक्त 


उन्नीसवा अध्ययन 


आये कौन है !। क्‍या जिसने आये जाति में जन्म लिया है वह आये है। यदि ऐसा है तो आयेत्व केवल खून में 
ही रह जाएगा । आचार और विचार उससे शज्य रहेंगे! | वस्तुतः जिसके विचारों में आयेता है, जिसके आचार संस्कारी 
हैं, वही व्यक्ति "आये! कहने लायक है । यदि आयेत्व को पैत्रिक मान लिया गया तो साधन का कोई मूल्य न रह जाएगा । 
आचार की पवित्रता विचारों की पवित्रता पर अवलम्बित है और विचारों की पवित्नता महापुरुषों के सानिध्य से 
सुरक्षित रहती है। एक कद्दावत है जैसा है संग वेसा रंग' । मनुष्य जिसके साथ रहता है वैसा ही बन जाता है। एक 
परिचमी विचारक कहता है कि- 
]'9)] ॥06 ए]0॥ जश्ञ0 ४० 85 प्रात 
8गते । ज्ञा]] 56॥ ६0९० णशी०७९ (॥0प्र ५ -- महाकवि गेटे 
मुझे बताइए कि आप के संगी-साथी कौन हैं और में बता दूंगा कि आप कौन हैं। आयेत्व की परिभाषा और 
उसकी रक्षा के उपाय बताना ही इस अध्याय का उद्देश्य है । 
सब्वमरिणं पुरा55रियमासि आरियायणेणं अरहता इसिणा बुइतं । 
चज़ेज़ अणारिय भाव, कम्मं चेव अणारियं | 
अणारियाणि य मित्ताणि आरियत्तमुवद्टधिए ॥ १॥ 
अर्थ ;--पहले यहां आयेत्व ही था; इस प्रकार आरियायण अहृंतर्षि बोले । साधक अनाये विचार और अनाये आचार 
का परित्याग करे । इसके लिए अनाय मित्रों का भी साथ छोड़ दे और आयत्व में प्रवेश करने के लिए तेयार हो जाए । 
गुजराती भाषान्तरः 
ना १/भानाभां जहींया जायत्व ०४ €पुं, जाभ जारियायशु मढतषि मोध्य,, साध जनाय वियार जने 
जनाये जायारनो बाग 3रे, जा भादे जनाये मित्रोनो पशु साथ छोडी थो खने सारयत्वभां अवेश अरब 
भाडे तेयारी 3रे. 
भारत पहले आये-भूमि थी । जिसके विचारों में आयेत्व था, उसके आचार में आयैत्व बोलता था। पर आज भारत 
से आयेत्व विदा ले रहा है। भारतीय मानस में अनाये विचार पनप रहे हैं। उसके कर्मों में अनायंत्व की छाया है। 
आर्थिक और सामाजिक शान्ति के लिए मानव सब से पहले आये बने | अनाये विचार और अनाये कर्म का परित्याग करे । 
इसके लिए साधक अनाये व्यक्तियों का साथ छोड़ दे। फिर चाद्दे वे उसके अभिन्न मित्र ही क्‍यों न हों । यदि साथी 
अनाये है तो जीवन में अनाय बृत्ति प्रवेश अवश्य करेगी। एक कॉलिजियन्‌ स्टूडेन्ट यदि मांसाहारी मित्र के साथ ह्लबों में 
घूमता है तो निश्चित ही कुछ दिनों में मुर्गी के अंडों को वेजिटेबल के रूप में उसकी बुद्धि खीकार कर लेगी । अतः अनायेत्व 
के परिहार के लिए साथी का आये होना आवश्यक है । 
आयत्व की परिभाषा देते हुए अधेमागधी कोश में शतावधानी रत्नचंद्रजी यह लिखते हैं किः “आरात्‌ सर्वहेय- 
धर्मेभ्यो यातः प्राप्तो गुगरिद्यायेः ” 
सभी निन्दनीय और अहितकारी कार्यों को छोड कर व्यक्ति ओर समाज के लिए हित-प्रद गुण प्राप्त करना ही 
आयेत्व है। जिसके द्वारा सामाजिक शान्ति-संग न हो वे समस्त काय आयत्व की सीमा रेखा के अन्दर आ सकते हैं । 
शुजराती भाषान्तर :-- 
जे जणा अणारिए णिच्च॑ कम्म कुच्बंत अणारिया । 
अणारिषहि य सित्तेहि सीदंति भव-सागरे ॥ २ ॥ 
अर्थ :--जो अनाये मानव हैं, वे अनाये मित्रों के साथ मिल कर हमेशा ही अनाये कर्म करते रहते हैं। वे अनाये 
जन भव-सागर में दुःखों को प्राप्त करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर : 
गे जनाय भावषी छे तेजी जनाव मित्रोने भणीने &भेशा खनाय 3भें| ०४ अर्या 3रे छे तेजी जनाय॑ न 
अवसागरभां ६:णोने आप्त 3रे छे, 
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जिनका जीवन अनाये है और जिनके मित्र भी अनाये ही हैं। अनाय मित्र की प्रेरणा अनाये कर्म की ही ओर ले 
जाएगी । किन्तु ये अनाये कर्म उन्हें संप्ार कष्ट के सागर में डाल देते हैं । ढ 
संधिज्ञा आरियं मग्गे, कम्म जे वा वि आरिये। 
आरियाणि य मित्ताणि, आरियत्तमुवद्टिण ॥ ३ ॥ 
अर्थ ;--इसी लिए मानव आये मार्ग और आय कम को ग्रहण करे । आये साथी की खोज करे और आयत्व के 
लिए तत्पर रहे । 
गुजराती भाषान्तर : 
भांदे भानव, जायभागे खने समायडर्मने अछ्णु 3२, जाय मित्रना शोषभांग/ रएे स्थने जाय॑त्व भोडे 
प्रेशीश 3रे 
आयेत्व के लिए सर्व प्रथम आर्योपदिष्ट आयेमाग की खोज करे। उसके आयेत्व का परिरक्षण करे, अन्यथा आयेत्व की 
ओर में यदि कहीं अनायत्व पनप रहा है तो वह ले डूबेगा । 
महामुनि चित्त-चक्रवर्ती सम्राट ब्रह्मदत्त को कहते हैं कि ठीक है, निदानक्ृत तप के कारण तुम आये मुनिधर्म को 
नहीं अपना सकते तो आयेधर्म तो खीकार कर सकते हो । 
जद ते सि भोगे चहऊं असत्तो अज्ताइ कम्माह करेहि राय । 
धम्मे ट्रिभो सब्वपयाणुकंपी तो होहिसि देवों इओ विउब्बी ।-उत्तरा, अ, १३ गा. ३२ 
सम्राट ! यदि तूं भोगों को व्यागने में अपने आप को असमर्थ पा रहा है तो कम से कम आयकर्म तो अपना ही 
लो । धर्म में स्थित हो कर सर्व प्राणिमात्र पर करुणा की धारा बहाओ तो भी तुम देव तो बन ही सकते हो । 
इसमें आये-कर्म की व्याख्या बहुत कुछ आ ही गई है। विश्व के प्राणिओं पर करुणा तथा प्रेम बरसाना उनके साथ 
आत्मीयता और बन्धुता जोड़ना “आये कर्म है । 
जे जणा आरिया णिश्चं, कम्म कुच्चंति आरियं । 
आरिएहि य मित्तेहि, मुच्चंति भवसागरा ॥ ४ ॥ 
अर्थ :--जो जन आये हैं और संदेव आये मित्रों के ही साथ रहते हैँ, तथा आये-कर्म करते हैं, वे ही भव-सागर 
से मुक्त हो सकते हैं । 
शुज़्राती भाषान्तर: 
क्षेत्र जाय छे जने मेश। जायमित्रोना समागभभां ० रहे छे तथा जायडमें 3रे छे, तेमी ० प॑- 
साभरथी भुछत थर्श श३) छे. 
एक कद्दावत है कि “जैसा संग वेसा रंग” । इसी को किसी कवि ने कहा हैः “कदली सींप भुजंग मुख, खाति एक 
गुन तीन | जेसी संगति बैठिए तेसाई गुन दीन” । खाति नक्षत्र का जल यदि केले का संग पाता है तो कपूर बनता है, 
यदि वह सींप में गिरता है ती मोती होता है और वही जल बिन्दु जब सपे का साहचये पाता है तत्र विष का रूप पाकर 
प्राण घातक बन जाता है। कोयले के व्यापारी के हाथ काले हमेशा रहते हैं । इसके विपरीत अत्तारी के हाथ हमेशा खुशबू 
से महकते रहते हैं । पानी जब दूध का साथ करता है तो उसकी कीमत बढ जाती है । नदी की जल धारा से मिला हुआ 
तिनका सागर से जाकर मिल जाता है। इसी प्रकार महापुरुषों का साहचये पाने वाला परमात्मा से जा मिलता है। 
हजारों शिक्षा की अपेक्षा एक दलील श्रेष्ठ हे, हजारों दलील की अपेक्षा एक दृष्टान्त दिल में जा बेठता है, किन्तु मद्दा 
पुरुषों का संग जीवन को बदलने के लिए हजारों दृशन्तों से मी अधिक सक्षम है । 
आरिये णाणं साहू , आरियं साहु दंसण । 
आरिये चरणं साहू, तम्हा सेवय आरिये ॥ ५॥ 
अर्थे;--आय का ज्ञान श्रेष्ठ है, आये का दशन श्रेष्ठ हे और आये का चरित्र श्रेष्ठ है । अत एवं सदैव आये की ही 
उपासना करनी चाहिए। 
गुजराती भाषान्तर: 
सायनु शान श्रेष्ठ छे जायबुं घ्शेन श्रेष छे, जने जायनुं यारितर अछ छे, तेथी हमेशा जायनी ० 8पासना 
3रपी वे भे 
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जिस ज्ञान में आयंत्व है वही सम्यक्‌ ज्ञान है, जिस दशन में आयेत्व है वही सम्यक्‌ दशन है और जिस आचरण 
में आयेत्व है वही सम्यक्‌ आचरण है । 
“आय! शब्द के प्राकृत में दो रूप मिलते हैं। पहला 'अज' और दूसरा है 'आरिय” । आगम में 'अज' शब्द 
का बहुतायत से प्रयोग हुआ है । साधु के लिए भी 'अज्ज! शब्द का व्यवहार हुआ है । 
क्षज्ञो ह समणे भगवं महावीरे बहवे समणे निग्गंथे 
निगर्गेधीओ य आभरमंत्तेत्ता एवं वयासी ।-स्थानांग,; उपासक दर्शांग अ, २ 
महावीर भ्रमण निग्रेन्थों को आये शब्दों से संबोधित करते हैं। आचाये के लिए भी 'अज' शब्द बहुतायत से 
प्रयुक्त हुआ है । 
अज्त सुहम्मे समोसढिए ।-सह. श्रु. २ अ. १। 
बाद के आचार्यों के लिए भी 'अज' शब्द काफी समय तक प्रयुक्त होता रहा है। अज संडिठ़, अज महागिरी, अज 
वई्र आदि अनेक आचारयों के नाम के आगे भी यही “अज' शब्द जुडा हुआ मिलता है। वही आयत्व यहां अपेक्षित है । 
टीका :--किं रूप तु तदायप्रिति आय साधु ज्ञानादिन्नय तस्मादाय सेवस्व । गतार्थम्‌ । 
एवं से सिद्धे वुद्धे णो इच्चत्थं पुणरवरि हृव्वे 
आगच्छति त्ति बेमि | गतार्थः । 
आरियायणज्ञयणं 
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उत्कलवाद 
अहेतर्षे प्रोक्त 
८4 
वीसवां अध्ययन 

भारतीय दशन में कुछ दाशनिक जडाद्वेतवादी हैँ । जिनका विद्यास है कि विश्व में केवल जड तल ही काम कर 
रहा है। ये दशन कार प्रत्यक्ष-बादी होते जीवन और जगत्‌ का रहस्य खोजने चले । स्थल आँखें कह उटीं कि जो कुछ सामने 
है वही सब कुछ है। स्थूल देह ही काम कर रहा है। इसके अतिरिक कहीं भी आत्म तत्त्व अवभाषित नहीं दो रहा है । 
अतः वे देहात्म-वादी ही रह गए हैं। देह के अतिरिक्त कोई आत्म-तत्त्व है ऐसा उनकी बुद्धि स्वीकार ही न कर सकी है । 

यह देहात्म-वाद आत्म-तत्त्व का उच्छेद करता है । उसके विभिन्न छूप हैं । कोई अल्प रूप में तो कोई संपूर्ण रूप में 
आत्म तत्त का खीकार करता है। यही उत्कट वाद है। प्रस्तुत अध्याय देद्ात्म-वादियों की कहानी ऋटटता है। 

सिद्धि । पंच उक्कला पन्नत्ता, ते जहा-९ दंडुकले २ रज्ञकले ३ तेणुकले ४ देखुकले ५ सब्बुकले । 

अर्थ ;--पांच प्रकार के उत्कल अर्थात्‌ धर्म रहित चोर बतलाए गए हूँ । दंड उत्कल, रजु उत्कल, स्तेन उत्कल, देश 
उत्कल और सर्व उत्कल । 
गुजराती भाषान्तर +-- 

पांय अड्आारना 5654 ओेटले घर्म बगरना योर उछुेवामां जाव्या। छे, ६५ 8594, २०० 3054, स्तेन 805५ 
देश 8.54, जने सर्प 8.४५. 

स्थानांग सूत्र में पांच उत्कलों का निरूपण आता है। “पंच उक्कछा पण्णत्ता ते जहा दंडुकले रज्कले० । 

ठा० सू० अ० ५ उ० ३ । 

प्रोफेसर शुत्रिंग लिखते हैं कि यह संपूर्ण प्रकरण हेतुपूर्वेक नहीं है । अतः असंगत लगता है । क्यों कि उसमें न तो 

ऋषि का नामोछिेख है और न मुद्राढेख उद्देय ही बतलाया गया है। साथ ही जो भौतिक वाद यहां पर प्रतिपादित किए 
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गए हैं जब तक उनके परित्याग का सूचन नहीं किया जाता तब तक प्रस्तुत सूत्र में मूलभूत दृष्टि के साथ सामंजस्य नहीं बेठ 
सकता है ।स्थानांग सूत्र में पंच उत्कलों का नामेल्लेख मिलता है । वहां पर उसका विस्तार नहीं है और न ऐसी परम्परा 
ही है । किन्तु टीकाकार मलयगिरि परम्परा के अभाव में उसके भावार्थ से इतना खलप परिचय रखते हैं कि उत्कलति के 
साथ उत्कल को प्रस्तुत करते हैं । और बुद्धियति तथा रजु का रैय के साथ फिर से लिखते हैं। जो यथार्थतः कहा गया है 
वह निःसंदेह उत्कल है । 

टीका +---उत्कटाः पंच प्रज्ञत्ताः, तथथा-दंडोत्कटो रज्जत्कटः स्तेनोस्कटः देसोत्कटः सर्वोत्कटः । गतार्थे:। 


से कि ते दंडुकले । दंडुकले नाम जेणं द्‌डदिट्रं तेणं आदिल्लममज्ञवसाणाणं पण्णवणाएद सम्तुद्य 
मेत्ताभिधाणईं णत्थि सरीरातो परं जीवोत्ति भवगतिवोच्छेय वद्ति, से ते दंडुकले । 

अरथे; --प्रश्न +--हे भगवन्‌ | दंड उत्कट किसे कहते हैं! ? । 

उत्तर :-- दंड-उत्कट उसे कहते हैं जिसके द्वारा आदि, मध्य और अन्त में रह्दे हुओं की प्रहपणा अर्थात्‌ 
निरूपण की जाती है। यह समुदय मात्र अभिधान है शरीर से भिन्न कोई आत्मा नहीं है । इस प्रकार जो भव-परंपरा के 
उच्छेद की बात कहता है वह दंडोत्कट है । 

प,्रशृच:--छहे सथवन्‌। ६३ 854 ह्रने 3छेवाभां जावे छे ! 

3त्त२:--६३ 850 तेने 3छे छे «शनाथी पृर्षे, मध्य जने सनन्‍्तभां २ढेबानुं निरूपएु अरवा्भा जावे छे, ज। 
तल नाभ छे, शरीरथी जो जीन्ने जात्मा नथी, जा अड्रे ्?े सवपरंपराना नाशनी बातो #$रे छे १ 
€डै5५ छे. 


देद्दात्म वादी दशनकार देह में ही आत्मा का अस्तित्व मानते हैं। उससे परे नहीं । जीवन क्या है ? इसके उत्तर में 
वे यही कहते हैं कि मानव ! तूं कुछ नहीं पंच भूतों का समुदाय मात्र है। विराट सागर ने कुछ जल कण दिए, अम्रि तल ने 
ठुझे ऊष्मा दी, वायु ने तुझे प्राण दिये, वनस्पति तेरा आहार है, आकाश तेरा वितान है और ्रथ्वी तेरी शय्या है । 
यही सब मिल कर तू है। इससे परे तेरा कुछ अस्तित्व नहीं है । देह के विकास के साथ तेरा विकास है और देह के 
विनाश के साथ तेरा विनाश हे! । देह के भस्म होने के बाद कौन है? क्‍या है? इसे आज तक कोई बता नहीं पाया है । 
शास्न्‍रों के नाम से जो कुछ लिख दिया गया है वे रंगीन कल्पना के महल है। खप्न के सुनहरे महलों से अधिक उनमें सच्चाई 
नहीं है। और ताश के महल से अधिक उनमें स्थिरता नहीं है । खाओ पिओ और मौज करो । 

चार्वाकदशैनकार की वाणी बोलती है : 

“यावजीवं सु जीवेतू ऋण क्ृत्वा घृत पिचेत्‌ । भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुतः” ॥ 

“जब तक्र जीओ तब तक सुख से जीओ” इस में किसी के दो मत नहीं हो सकते । कोई भी दशनकार यद्द नहीं 
कद्दता है कि रोते रोते जीवन बिताओ । किन्तु किसी ने चार्वाक दशनकार से यह पूछा, कि सब कोई सुख से ही जीना 
चाहता है, किन्तु यह केसे संभव है! पेट में तो चूहे कूदे और सुख की छांह में लेटे रहें !। उसने कहा कि ऋण लाओ 
और घी पिओ ।” यद्द भी ठीक है, पर ऋणदाता मांगने आएगा तो? “उसको उत्तर देगी तुम्हारी लाठी; घी खा पीकर 
पुष्ट बनो और जो पैसा मांगने आवे तो उससे लाठी से वात करो । दुवारा फिर कभी वह तुम्हारी तरफ देखेगा भी नहीं।”” 
यह तो ठीक है, यहां पर तो लाठी फैसला कर देगी । पर एक दिन जीवन-लीला समाप्त होने पर जब हम रवाना होंगे 
तब कौन फेसला करने आएगा ? । 

चार्वाक आचार्य बोले कि बस, यही तो तुम्हारा भज्ञान है । कैसा परलोक और कैसी दूसरी दुनियां | । सब झूठे 
सपने हैं | । वास्तव में देह की राख बनने के साथ देही की भी राख बन जाती है। फिर कौन आता है और कौन जाता है १ । 

यह देहात्म-वाद ही है । जैन दशन इसे तजीव तच्छरीर वाद के नाम से पहचानता है । राजा भ्रदेशी पूर्व जीवन 
में इसी बाद में विश्वास करता था। 

यहां इसी देह्ात्म-वाद का निहपण है । कुछ दाशेनिक दंड के दृष्टान्त से देहात्म-वाद से प्रतिपादित करते हैं । 


4 सेति पंच महब्भूता इृह मेगेसि आहिता | पुढवी आऊ य तेऊ य तहा वाउ भआगास पंचमा। एए पंच महब्भूया तेब्भो 
एगोत्ति आहिया। अह तेसि विणासेणं विणासो दहोह देहिणो | सूय, श्रु, १ अध्ययन १ गाथा १५ | 


वीसयों अध्ययन .. १०३ 


जैसे दंड के आदि मध्य और अन्त हैं, इसी प्रकार शरीर की आदि है, मध्य है और अन्त है । अथवा दंड के आदि मध्य 
और अन्त में रही हुईं ग्रन्थियाँ ही उसके विकास की हेतु हैं । इसी प्रकार शरीर के आदि मध्य और अन्त में रही हुई 
विशेष ग्रन्थियाँ ही उसके विकास की द्वेतु हैं । इसके अतिरिक्त और कोई तत्व नहीं है । 

इस प्रकार देह को ही सब कुछ मान लेने पर भव-परम्परा का खतः उच्छेद हो जाता है। क्योंकि देह हमारी आँखों- 
के सामने ही चिता में भस्म हो जाती है । उससे परे दूसरा कोई तत्व नहीं है । फिर शुभाशुभ कर्म जैसी कोई वस्तु नहीं 
रहेगी । आत्म-तत्व को अखीकार करते ही पुण्य, पाप और साधना आदि समस्त क्रिया एक बिना की शस्य हो जाती है। 
उसका कोई मूल्य ही नहीं रह जाता है | इसीलिये देहात्मवाद समस्त अद्ृष्ट तत्वों को मानने से इन्कार करता है । 

टीका :--दंडो त्कटोी नाम यो दंडदष्टान्तेनाथ्-मध्या-वसानानां प्रज्ञापनया समुदयमात्र शरीरमित्येतान्यभिधानानि 
ब्याहरन नास्ति शरीरात्‌ परंजीवेल्येतेन प्रवादेन च भवगतिव्यत्रच्छेद वद॒ति । गताथेः । 

प्रोफेसर झुत्रिंगू लिखते हैं कि जो लकडी का दृष्टान्त देता है, लकडी का आरम्भ मध्य और अन्त बतलाता है, वह 
केवल समुदय मात्र हे वह शरीर में आत्मा को भिन्न नहीं मानता है। अतः नष्ठ जन्म रूप में पुनजन्म के व्यवच्छेद का 
प्रतिपादन करता है । 


से कि त॑ रज्जकले ? । रजकले णाम जे ण॑ रज़दिदवंतेणं समुद्यमेत्तपण्णवणा । 
पंचमहब्भूत-खंडमेत्त भिधाणाई; संसारसंसतीवोच्छेयं वद॒ति, से त॑ रज्ुकले ॥ २॥ 
अर्थ :--प्रश्षः रजूत्कल क्या है। 
उत्तर +--रजूत्कठ वह है जिसके द्वारा जो रज्ञ के दशन्त से समुदय मात्र की प्ररूपणा करता है। यह जीवन 
पंचमह|भूतों के स्कन्‍्ध का समूह मात्र है। इस प्रकार जो संसार८संस्ति परंपरा का उच्छेद करता है वह रजुत्कट है । 
भज्ष:--२०वग्यूठ4 शु छे 
उत्तर :--रूगप्यूलथ मे छ. बना भारइत २०००यूना ध्षशेन्तथी समभुध्य भातनी अशपणु 3रे छे जा वचन 
पांय भछाभतोना २४नघनो सभुछ छ. जा रीते ० संसार परंपरानो 8०७६ 3रे छे. ते २००१४८४५ छे. 


कुछ दाशेनिक आत्मवाद के प्रतिपादन के लिए रज्जु का उपमान दिया करते हैं । रज्ञ रस्सी क्या है! धागों का समूह 
ही रजु है। इसके अतिरिक्त रस्सी का अस्तित्व ही कहां है !। इसी प्रकार जीवन क्या है? । पृथ्वी, जल, तेज, वायु और 
आकाश इन पंच महाभूतों का समुदय (समूह ) ही जीवन है । जब तक ये समवेत हैं तब तक ही जीवन है । घडी के 
छोटे बडे सभी पूर्ज मिल कर चलते हैं तमी तक कहा जाता है कि घडी चलती हैं। उसमें से एक नन्ही-सी खील भी 
निकल जाती है तो घडी बन्द हो जाती है । इस प्रकार यह उत्कट वादी संसार संस्तति का उच्छेद करता है । किन्तु उसके 
सामने हमारा यद्द तक है कि पंच महाभूत हैं, तभी तक जीवन है । तो मत शरीर में कौन-सा तत्त्व कम हो गया ! । वह 
क्यों नहीं खाता, क्यों नहीं बोलता ? आप कहेंगे कि वायु तत्व नहीं है, तो पंप से हवा भर दीजिए; वायु है फिर तो श्वास- 
प्रक्रिया चाल द्वो जानी चाहिए । यदि आप कहते हैं, कि तेज तत्व का अभाव हो गया है तो बिजली का करंट छोड 
दीजिए । फिर तो उसे चल देना चाहिए । बिजली के करंट से शव का चलना तो दूर रह्दा वह करवट भी नहीं बदलेगा । 
बिजली उसे जला भले ही डाले, पर उसमें जीवन नहीं डाल सकती है | फिर कौन मर गया ? कौन-सा तत्व निकल गया 
जिसके अभाव में आप उसे मृत घोषित करते हैं । शरीर के रूप में पृथ्वी तत्व उपस्थित हे, पानी है ही, आकाश सर्वव्यापी 
है, फिर अभाव किस चीज का है? आप कहेंगे कि वह सूक्ष्म प्राण वायु चला गया, जो कि समस्त जीवन शक्ति का केन्द्र 
था तो आप जिसे सूक्ष्म प्राण वायु मानते हैं वही हमारी दृष्टि से अतीन्द्रिय आत्मा है | जिसके अभाव में जीवन की किया 
बन्द हो जाती है । 

पर देह्दात्म-वादी इस मध्यान्ह के सू्ये की भांति चमकते हुए सत्य को खीकारने से इन्कार कर देते हैं । 

टीका १--रज्जूत्कटो नाम रज्जुदष्टान्तेन समुदयमात्रशरीरप्रश्ृषनया पंचमहाभूतस्कन्धमात्र शरीरमित्येतान्यमि- 
धानानि व्याहरन्‌ संसारसंस्तृतिव्यवच्छेद वद॒ति । गता्थः । 

से कि ते तेणुकले ? । तेणुकले णाम जे णं अण्णसत्थदिट्वुंतगाहेहिं सपक्खुब्भावणाणिरण “मम ते 
पुत''मिति परकरुणच्छेदं वदति, से ते तेणुकले । 

अर्थ +--प्रक्ष; भगवन्‌ ! तेणुकल-स्तेनोत्कट किसे कहते हें £ । 


१०४ इसि-भासियाई 


उत्तर ;:--स्तेनोत्कट उसे कहते हैं, कि जिसके द्वारा अन्य शात्रों की दृष्टान्त गाथाओं से जो अपने पक्ष की 
उद्धावना में निरत रहता है। ये शात्र मेरे हैं ऐसा कह कर दूसरे की करुणा को नष्ट करने वाली बात कहता है वहा 
स्तेनोत्तट कहलाता हे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

प्श्च:--भगवन्‌ | तेणऋषष-्य्तेनो(४2 ने $छे छे १ 

5क्त२ :--स्तेनोत्2 तेने 3छे छे ४ ब्नाथी जीनत शाख्ोनी द्ृशन्त-गाथा्ोथी ० पोताना पक्षना अतिपाहन- 
भां €भेशा तत्पर रए्ठे छे, जा शाख भारां छे जाम उद्ीने जीवन्बनी 3रुणुने, नाश उरनारी चात अछ्ले छे ते 
स्तेनो(४2 अछेवाय छे. 

दूसरे की वस्तु का अपहरण स्तेनवृत्ति अर्थात्‌ चोरी है । चोरी वस्तु की ही नहीं विचारों की भी होती है। दूसरे के 
साहित्य को अपने नाम से प्रर्मशित कर देना यदि साहित्यिक चोरी है तो दूसरे के विचारों को तोड-मरोड कर रखने, 
उसके बचनों का गलत आशय निकालना भी एक प्रकार की चोरी ही है । 

कुछ देहात्म-वादी व्यक्ति दूसरों के सिद्धान्तों और गाथाओं को विक्ृृत रूप में लेकर अपने सिद्धान्तों की पुष्टि करना 
चाहते हैं। यह सब भोली जनता को भुलावे में डालन के तरीके हैं। तुम्हारे मुनि भी तो ऐसा कह कर विचारकों के 
विचारों को गलत रूप में रखते हैं । यह भी एक प्रकार की चोरी ही है । 

जिन शास्त्रों से दूसरों के प्रति कहणा भाव समाप्त हो जाता है, हृदय से कोमलता के अंकुर मिट जाते हैं उन शात्रों 
को अपना कहना स्तनोत्कट है । देहात्मवाद अपने मिथ्या सिद्धान्तों के प्रतिपादन के लिए करुणा शील महापुरुषों के वचनों 
का उपयोग करता है । सेतान भी अपना काम बनाने के लिए शास्त्रों की दुह्ाई देता है। साथ ही देहात्मवाद कोमलता के 
अंकुर को समाप्त कर देता है। क्योंकि आत्मा के अस्तित्व के सद्भाव में अहिंसा और दया का सद्भाव है । 

टीका +--स्तेनोत्कटो नाम यो अन्यशाखरृश्टान्तप्राह्मखपक्षोद्धावनानिरतो ममेतदिति व्याहरन्‌ करुणच्छेदम्‌ वद॒ति। 
गताथः । 

प्रोफेसर झुत्रिंग्‌ भिन्न मत रखते हैं : तीसरा उत्कट पेसे व्याज से रखने वाला है । अपना दृष्टिबि”न्दु दृश्ान्त के साथ 
भार पूर्वक प्रस्तुत करना उसे प्रिय लगता है। दूसरे के मूल ग्रन्थों में से कुछ लेता है उसके लिए गर्वोक्ति कर सम 
भाव का उच्छेद करता है । 

प्रक्ष:--से कि ते देसक्कले ? । 

उत्तर: --देखुकले णाम॑ जे णं अत्थिन्न एस इति सिद्ध जीवस्स अकत्तादिणहिं गाहेहिं देसुच्छेय 
वद्ति, से ते देसकले । 

अर्थ ;- प्रश्न: --प्रभो ! देशोत्कट क्या दे ? 

उत्त र :--देशोत्कट वह कहा जाता है जो आत्मा के अस्तित्व को मान कर भी आत्मा को अकर्ता भादि बताता है। 
वह आत्मा के एक देश का उच्छेद करता है, वह देशोत्कट है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

+४३:--भगवन्‌ ! देशो(४८ शु छे 

उत्त२:--६१८४८ तेने अढे छे ०7 जात्माना जसितित्वने भाषीने खात्माने जता भाने छे ते जात्भाना 


3४ देशनों नाश 3२ छे ते ६श).४० छे. 


कुछ दाशनिक आत्मा का अस्तित्व तो स्वीकार करते हैं, किन्तु उसके खरूप के संबन्ध में मतभेद रखते हैं । आत्मा 
को मानते हुए भी सांख्य दशन उसे कर्ता नहीं मानता है । वह आत्मा को नहीं प्रकृति को कर्ता मानता है! । यद्यपि 
जेनदशन भी शुद्ध निश्चय दृष्टि के अनुसार आत्मा को पुद्ूलादि का कर्ता नहीं मानता है। फिर निश्चय दृष्टि भी खभाव 
परिणति का तो कर्ता मानती हे । सांख्य दशेन आत्मा के भोक्तृत्व रूप को तो ख्वीकार करता है किन्तु उसके कतृत्व रूप को 
अस्वीकार करता है। यद्द देशोत्कट कहलाता है। 


१ अमूतेश्वतनों भोगी नित्यः सर्वगतोडक्रियः | अकर्ता निर्गुण; सू_्म आत्मा कपिलदर्शने । 


दीका :--देशोत्कटो नाम यो अस्ति न्‍्वेष जीवेति सिद्धे सत्यकत्रादिकेग्राहेजीवस्य देशोच्छेदमपुर्णेष्छेदंं वा वद्ति । 
गताथः । 
प्रोफेसर शुब्रिंगू लिखते हैँ, कि चतुर्थ उत्कट उधार ली हुई दलीलों से आत्मा के अस्तित्व के लिए संघर्ष करता है । 
शरीर से भिन्न आत्मा का अस्तित्व सिद्ध हो जाने पर भी उसके समस्त गुणों को स्वीकार नहीं करता है । 
प्रक्ष:--से कि ते सब्युक्कले ? । 
उत्तर :--लव्वुकले णामे जेणं सब्वतों सब्वसंभवाभावा णो तन्च॑ सवब्वतो सव्वहा सब्वकालं च 
णत्थित्ति सब्बच्छेदं वदति; से ते सब्वुकले । 
अर्थ ;--प्रशज्न :-भगवन्‌ ! सर्वोत्कट क्या है * 
उत्तर :-- सर्वोत्कट उसे कहते हैं जो समस्त पदार्थ सार्थ को सर्वथा ही असत्य मानता है । सर्वथा सर्वकाल में 
पदार्थ सार्थ का अभाव है । इस प्रकार सर्व विच्छेद की बात करता है वह सर्वोत्कट है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
प्रश्चः-- सगवन्‌ | सर्वा(४८ शु छे ! 
5त्त२:--स्रब[(४2 तेने उछे छे 5४ ०? जघा पद्दाथाने ७भेशा जसल भागने छे. छभेश सबद्नक्षभां पदार्थोवो 
गाव छे. जा रीते जधी विश्छेध्नी बातो 3रे छे ते सब[(४८ छे. 
कुछ दाशनिक सर्वोच्छेद-वादी होते हैं । वे आत्मा के ग्रण धर्मों में से एक को भी नहीं स्वीकार करते । जिस व्यक्ति 
को आत्मा पर विश्वास नहीं है वह परमात्मा पर भी विश्वास नहीं कर सकता है, क्योंकि आध्यात्मिक साथना का प्रथम 
सोपान आत्म-तत्त्व की खीकृति है। जिसे यह भी पता नहीं कि में कौन हूं, मेरा स्वरूप क्या है, वह साधना के क्षेत्र में क्या 
गति करेगा । पर सर्वोच्छेद-वादी आत्मा और उसके समस्त पर्यायों के अस्तित्व से इन्कार करता है । 
उड्ड पायतला अहे केसग्गमत्थका एस आता-पज्वे कसिणे तय परियंते जीवे, एस जीवे 
जीवति। एत॑ त॑ जीवित भवति, से जहा णामते दड्ढलेसु बीरखु ण पुणो अंकुरुप्पत्ती भवति एवमेव 
वड्ढे सरीरे ण पुणो सरीरुप्पत्ती भवति । 
अर्थ ;--ऊपर से पद तल तक और नीचे से मस्तक के केशाग्र तक आत्मा के पर्याय है। शरीर की त्वचा पयेन्त 
जीव है । यह जीव का जीवन है । उस को जीवित कहा जाता है । जैसे जले हुए बीजों में फिर से अंकुर नहीं निकल 
सकते; इसी प्रकार शरीर के नष्ट हो जाने पर पुनः शरीर की उत्पत्ति नहीं हो सकती है । 
गुजराती भाषान्तर : 
3परथी पथसुधी सखने नीयेथी भाथाना 5शाअ सुधी जात्मानां पर्याय छे, शरीरनी तवया। ( याभ॥ी ) स॒ंधी 
९१ छे, जा श्टबनुं बन छे. तेने <वित (येतन) उछेवाभां जावे छे, व्र्म गगेवां गीव्लेगां इरीथी जंडुरे 
नथी नी४णी शध्घता, तेवी०४ रीते शरीरनो नाश थर्श ग्श्वाथी 2रीथी शरीरनी 8तपत्ती नथी थर्श श$ती, 
इसी नास्तिक-वाद की विशेष व्याख्या दी गई है । अनात्मवादी दाशेनिक स्थूलग्राही होता है। वह यह कहता है 
कि पद्‌ तल से केशाग्र तक आत्मा है यही जीव है । देह के अतिरिक्त आत्मा नाम की कोई दूसरी स्वतंत्र वस्तु भी है ऐसा 
वह नहीं खीकार करता है। देहात्मवादियों के अनुसार भव-परम्परा संभव नहीं है । इसका हेतु वे इस रूप में देते हैं । 
बीज से वृक्ष पेदा होता है यह निश्चित सिद्धान्त है, किन्तु जब बीज ही जल गया तो अंकुर केसे फूटेंगे इसी प्रकार 
अगले जन्म का बीज शरीर है । जब शरीर ही जल गया तो अगला जन्म केसे संभव है । 
देह को बीज मानने वाले कुछ दाशनिक ऐसा भी मानते हैं कि पुरुष मर कर पुरुष होता है और ञ्ली मर कर स्त्री 
दोती है। 'जैसा बीज बैसा फल” यह ध्रुव सिद्धान्त है। पंचम गणधर सुधर्म खामी भगवान्‌ महावीर के परिचय में आने के 
पूर्ष इसी फिलेसॉफी में विश्वास रखते थे। भगवान्‌ महावीर ने उनका समाधान करते हुए कहा था कि यह निश्चित है कि 
जैसा बीज दोगा वेसा ही फल होगा । किन्तु बीज की व्याख्या में अन्तर है । स्थूल देह बीज नहीं है । बीज तो है देह में 
रहे हुए आत्मा के शुभाशुभ अध्यवसाय । वे ही बीज हैं और उन्हीं के अनुरूप आत्मा अगला जन्म पाता है । 
१, जो जीवे वि म याणई अजीबे याणइ । जीवाजीवे अयाणतो कहं सोणाहिइ संजम | -दशवे० अ० ४. ही ३ 


इह मेगेसिं णो सण्णा भवइ के अहं आसी के वा इओ चुओ इह पेश्व भविरसामि । -आचारांग सूत्र । 
१४ 
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देहात्म-वादी स्थूल देह को ही बीज मानते हैं । परन्तु देह तो चिता में भस्म हो जाता है अतः आत्मा बीज के 
अभाव में नया जीवन पा नहीं सकता । 

टीका :--एतं नास्तिकवादमुदाहरति यथा-ऊध्व पादतले5घः केशाग्रमस्तकेषात्मपयौयः छृर्ख्नस्व्वकृपयेन्तो जीवः । 
एब जीत्रो जीवति, एतज्जीवितं भवति यथा दम्घेषु बीजेपु न पुनरंकुरोत्पत्तिभेवति, एवमेव दग्घे शरीरे न पुनः शरीरो- 
स्पत्तिभंवति । गतार्थः । 

तम्हा दणमेव जीवित; णत्थि परलोण, णत्थि सुकड-दुकडाण कम्माणं फलवित्तिविसेसे णो 
पद्चायंति जीवा, णो फुसंति पुण्ण-पावा, अफले कल्लाण पावएण, तम्हा पएतं सम्मं ति बेमि। उड़ 
पायतला अहे केसग्गमत्थगा एस आया प(ज्ञवे) क(सिने) तया परित ते एस जीवे, एसा मडे णो एत॑ 
ते से जहा णामते दह्ढेस बीएखु ण पुणो अंकुरोत्पत्ति भवति एचमेव दड्ढे सरीरे णो पुणो सरीरुप्पत्ती 
भवति | तम्हा पुण्ण पावग्गहणा खुह-दुक्खसंभवाभावा शरीर दह्देत्ता पावकम्माभावा शरीरं डद्देत्ता 
णो पुणो सरीरुप्पत्ती भवति। 

अर्थ :--अतः यही जीवन है । पर लोक जेसी कोई वस्तु नहीं है। सकृत और दुष्कृत कर्मी का कोई फल भी 
नहीं है । आत्मा पुनः आता भी नहीं है । पुण्य और पाप आत्मा को स्पश नहीं करते । पुण्य और पाप वस्तुतः निष्फल 
ही है । इस लिए मैं ठीक कहता हूं कि ऊध्च पाद तल से मस्तक के केशाग्र तक यही आत्मा है। यही त्वचा पयन्त 
जीव है । यह हस्तामलकवत ज्ञात है| जेसे दग्घ ( जली हुए ) में पुनः अंकुरोत्पत्ति नहीं होती। इस प्रकार दग्ध शरीर से 
पुनः शरीरोत्यत्ति नहीं हो सकती । अतः पुण्य पाप के ग्रहण करने से सुख-दुःख का अभाव है और शरीर को जला देने 
पर पाप कर्म का अभाव है । अतः शरीरी और आत्मा को जला देने पर पुनः शरीर की उत्पत्ति संभवित नहीं है । 
गुजराती भाषान्तर : 

भांरे जा ०/ बन छे, परथी5 ०्शवी आर वस्तु नथी, सुट्ठत (सुडआय ) जने जप्रत ( भराण अरे) 3र्भानु 
अर्थ पणु ६०" नथी, सात्मा भडिया इरीथी जावते पणु नथी, पुएय जने पाप जात्माने स्पश ( जड$तां ) पशु 
नथी. एव खने पाप वस्तुतः नीपूण ० छे, जाथी हुं 05 3 छु 5 84 पगना तवीयाथी भाथाना उैशाथ 
(बाणना जागणना छेड ) सुधी जा सजात्मा छे, जा तवया (याभडी) सुपरी ७१ छे, जा ७स्ताभक्ष।वत्‌ ( ७।थभमा 
राणेक्षा जांवजणानी माह5) तब्वेवाय छे व्2्म गणेक्षा जीब्तेभां हरीथी जंडरनी 0तपत्ति नथी थती ते०/ अभाणे 
जणी गयेध शरीरथी 2री शरीरनी 86पत्ति थती नथी, जतः पुएय- पापना थछूणु 3र२वाथी सुण६:णनो जभाव छे, 
खने शरीरने जाणी नाणवाथी उमानो नाश थाय छे, ्जतः शरीर सने जात्माने जाणी नाणवाथी इरीथी शरीरनी 
5््पत्त थती ०४ नथी, 

देहात्म-वाद स्वीकार कर लेने के बाद पुण्य और पाप जैसी कोई वस्तु नहीं रहती है। क्योंकि पुण्य-पापादि कर्म 
चैतन्य से संबन्धित रहते हैं । क्‍योंकि आत्मा के शुभाशुभ अध्यवसाय ही पुण्य पाप के मूल हेतु हैं | देहात्म-बाद के 
सिद्धान्त में देह के भस्म हो जाने पर सब्र कुछ भस्म हो जाता है। फिर दूसरे तत्त्वों की संभावना ही केसे होगी १ । 

टीका -- तस्मादिदमेव जीवित नास्ति परलोको नास्ति सुकृतदुष्क्ृतकमेणां फलबृत्तिविशेषः । न प्रत्यायाम्ति जीवा न 
स्पृशन्ति पुण्यपापे कफ कल्याणपापकं । तस्मादेतत्‌ सम्यग्‌ इति ब्रवीमि यथोध््वमित्यादि यावत्‌ त्वछूपयेन्तो जीवः । 
एप मझतो नेतज्जीवित भवति। यथा नाम दग्घेपु बीजेष्वन्यांकुरोस्पत्तिमवति । एवमेवा5दम्घे शरीरे5न्यांकुरोस्पत्तिभेवति । 
तस्मात्तपःसंयमाभ्यां मूले शरीर दग्ध्वा न पुनः शरीरोत्पत्तिभवतीति । ||चिह्नितपुस्तकानुसारेणाध्याहायेम्‌ । नास्तिक प्रयुक्त 
तस्मात्‌ पुण्य-पापग्रदणात्‌ कर्मलब्धसुखदुःखसंभवाभावाच्छरीरदाह पापकर्मा भावाश्च शरीरं दृग्ध्वा न पुनः शरीरोत्पत्तिभवति। 
डत्कटाध्ययनम्‌ । 

यही जीवन है । परलोक सुक्ृत, दुष्कृत और कर्म फल जेसा कोई तत्व नहीं है । आत्मा पुनः लौट कर नहीं आता 
है । पुण्य पाप आदि कर्म आत्मा को स्पश नहीं करते हैं । अतः कल्याण अर्थात्‌ पुण्य और पाप निष्फल हैं । इसी लिए में 
सम्यक्‌ प्रकार से कहता हूं कि त्वचा पयन्त ही जीव है । ऋषि देहात्मवाद का खंडन करते हैं कि, यह शरीर तो मृत है । 
अतः यह ब्याख्या गलत है । ऐसा जीवन नहीं हो सकता। जिस प्रकार विना जले हुए बीजों से दूसरे अंकुर फूट पडते हैं, 
उसी प्रकार सूक्ष्म शरीर के नहीं जलने से दूसरे शरीर की उत्पत्ति हो जाती है । अतः तप और संयम के द्वारा मूल शरीर 
को जला देने पर पुनः दूसरे शरीर की उत्पत्ति नहीं हो सकती । दूसरी चिन्हित प्रति के अनुसार यहां यद्द पाठ अध्याह्ाये 


इक्रीसवां अध्ययन १०७ 


है । इस प्रकार नास्तिकवाद का खंडन किया गया है। अतः पुण्य पाप के ग्रहण से होने वाले कर्मजन्य सुख-दुःख का 
अभाव होता है और दरीर के जलने पर पाप कर्म का अभाव होता है, तभी दग्ध देही अतः पुनः शरीर को नहीं उत्पन्न 
करता है । 

प्रस्तुत अध्ययन में देहात्मवाद का ही निरूपण है । सूत्र के रैली के अनुरूप ही अहेतर्पि का नाम भी नहीं है। 
अतः सूत्र की शैली से इस अध्ययन की शैली भिन्न पड जाती है । साथ ही संपूर्ण अध्ययन देहात्मवाद चार्वाक-दर्शन के ही 
सिद्धान्तों का प्रतिपदन कर के रह जाता है । उसका प्रतिवाद नहीं करता है। प्रोफेसर शुर्त्रिग भी प्रस्तुत अध्याय की 
इन कमियों की ओर लक्ष्य खींचते हैं । 

टीकाकार प्रस्तुत अध्ययन के अन्त में अन्य पुस्तकों का आधार लेकर देहात्म-वाद का खंडन करते हैं। उनका कहना 
है कि स्थूल देह तो चिता में राख की ढेर हो जाता है। किन्तु सक्ष्म देह आत्मा के साथ रहता है। जैन दशन के अनुसार 
कार्मण्य शरीर भवस्थ आत्मा के साथ सदेव रहता है । स्थूल आग उसे जला भी नहीं सकती है । और वही दरीर अन्य 
शरीर फी उत्पत्ति का हेतु है। साधक तप और संयम के द्वारा सूक्ष्म देह को भस्म कर देता है, तो पुनः शरीर की उत्पत्ति 
नहीं होती । 

एव से बुद्धे० । गतार्थः । 
उत्कल-वाद नामक विशतितममध्ययनम्‌ 





गाहावती-पुत्र तरुण अहँतर्पि प्रोक्त 
इक्कीसवां अध्ययन 


एक आगम का वाक्य है कि “जावंति अविजा पुरिसा सब्वे ते दुक्खसंभवा?-भगवान महावीर । जब तक अज्ञान है 
तब तक दुःख रहेगा ही। साधक जीवन का लक्ष्य है अन्धकार से । प्रकाश की ओर आए अज्ञान से ज्ञान की ओर आना 
ही हमारी साधना का लक्ष्य है। ज्ञान जलती हुईं मशाल है, उसके प्रकाश में हम प्रशस्त पथ की ओर आगे बढते हैं । ज्ञान 
अनुभव की बेटी है । किसी अंग्रेजी विचारक ने ठीक कहा है कि 8007 ३8 00 ४6 86प्रौ ज्ञाह 69]0॥ 
8 (0 ५76 7007 आत्मा के लिए ज्ञान उतना ही आवश्यक है जितना शरीर के लिए खास्थ्य । गीता में कर्मयोगी 
श्रीकृष्ण खय॑ कहते हैं कि :- 

यथेधांसि समिद्धो5प्रिभेस्मसात्‌ कुरुते 5जुन । 
ज्ञानापक्‍्मिः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा ॥ ---श्रीकृष्ण-गीता । 

हे अजुन | जिस प्रकार जलती हुईं अम्नि इंधन को भस्म कर देती है, उसी प्रकार से ज्ञानामि सभी कर्मों को भस्म 

कर देती है। ज्ञान का ध्येय सत्य है और सत्य ही आत्मा की भूख है । 
प्‌॥6 थां। ए दा0जो०१26 3 एप), धापे (0प॥॥ 8 ॥664 70 850प्रौ-लेसिंगू । 
अज्ञान जीवन की वह अंपेरी रात है जिसमें न चांद है, न तारा। कन्फ्यूसस कहते हैं:-- 
[0॥078॥06 48 छाए0 ० 006 गांव पा 8 शंशर॥ ज्ञांग्रीए्प प्रा०0णा 07 5803, 

प्रस्तुत अध्याय में तरुण अद्देतर्षि “गाथापतिपुत्र” अज्ञान से मुक्त होने की प्रेरणा देते हैं । 

सिद्धि । णाहं पुरा किंचि जाणामि सव्वलोकंसि गाहावतिपुत्तेण तरुणेण अरहता इसिणा बुदतं। 

अर्थ ;--में पहले समस्त लोक में कुछ भी नहीं जानता था । इसप्रकार “गाथापतिपुत्र” तरुण अहंतर्षि बोले । 
गुजराती भाषान्तर $-- 

एं पढेक्षा जा विशाव ६नियामां 5४ ० नणुतो न छतो, जा अभाण “गाथापतिपुत्र! तरुएु जरतषि गोद्या, 

प्रस्तुत अहंतर्षि के संत्रन्व में तरुण विशेष महत्त्वपूणे संकेत देता है । उठता हुआ तारुण्य में युवक “गाथापतिपुत्र” 
ने अपने जीवन को भोग से योग की ओर मोड दिया । यौवन के निबन्ध प्रवाह में हजारों युवक बह जाते हैं । जब गाथा- 


१०८ इसि-भासियाई 


पति पुत्र वह कुशल इंजिनियर था कि जिसने उस प्रवाह की गति को दूसरी ओर मोड दिया। गाथापति-पुत्र”' शब्द 
पारिवारिक संपन्नता का ध्वनि रखता है। यौवन के प्रांगण में प्रवेश करते हुए लक्ष्मी के पायलों की झंकार उसकी आत्मा को 
वासना से बांधने के लिए पर्याप्त थी। किन्तु साथना की लहरों ने उन्हें बंधने नहीं दिया। इसीलिए आगमकार ने तरुण 
विशेषण के साथ अहंतर्षि का स्मरण किया हे । 

अण्णाणमूलक खलु भो पुउव न जाणामि न पासामि नो5मिसमावेमि नो5भिसंबुज्ञामि, नाण- 
मूलक खलु भो इयाणि जाणामसि पासासि अभिसमात्रेसि अहिसंवुज्ञामि । 

अर्थ :--पहले मेरा जीवन अज्ञान के अन्धकार में था, अतः पहले में नहीं जानता था, न देखता ही था, न में 
सम्यक्‌ प्रकार से जानता ही था, न मुझे उसका अवबोध ही था। भब ज्ञान के प्रकाश से मेरी आत्मा आलोकित है। अतः 
में अभी जानता हूं, देखता हूं, पदार्थ सम्यक्‌ अवबोध रखता हूं, और उसका यथार्थ ज्ञान भी में रखता हूं । 
गुजराती भाषान्तर ;-- 

७मणु सुधी भाई वन जशानना जंघञारमां छतुं, जाथी पढेक्षां रु नवणुती न ७तो, ब्वेतो न ७तो, न हुं 
सारी रीतथी न्वणुतोी ७ती, न भने समव्बणु ७छती, पणु छवे शानना अ्ड्माशथी भारो जात्मा अड्भाशित थयो छे, ७१ 
एं 'छु छुं, व्वे8' छुं, ५६।र्थोचुं स+य४-सारीरीते व्वणुं छु जने तेचुं बथाथ शान पणु भने थयुं छे. 

अज्ञान वह अंधेरी रात हे जिसकी कालिमा में हीरे की चमक और कंकर की बदरूपता एक समान हो जाती है । 
अन्धकार में पत्थर भी हीरा है और हीरा भी पत्थर है | दोनों का एक मोल है, एक तोल है । उजाले में परख संभव है। 
असली और बनावट हीरे का भेद प्रकाश ही बताता है; इसी लिए जहां अज्ञान है, वहां अन्धकार है और अन्धकार अपने 
आप में एक विपदा है । 

टीका :--नाहं पुरा किंचिजानामि सर्वलोके-अज्ञानमूल अज्ञानं कारण यथा तथा खलु भो पूर्व न जानामि न 
पर्यामि नाभिसमवैमि नाभिसंबोधामि । ज्ञानमू्ं खलु भो इदानीं जानामि यावद्भिसंबोधामि | गतार्थः । 

अण्णाणमूलय खलु मम कामेहिं किन्य॑ं करणिज्ने, णाणमूलयं खलु मम कामेहिं अकिश्यमकरणिज्न । 
अण्णाणमूलयं जीवा चाउरंतं संसारं जाव परियद्रेति, णाणमूलय्य जीवा चाउरंतं जाव वीयीवयंति, 
तम्हा अण्णाण परिवज्ञ णाणमूलकं सब्वदुक्खाणं अंत करिस्सामि, सव्वदुकखाणमंत किच्चा शिवमचल 
जाव सासत॑ चिट्टिस्सासि । 

अर्थ :--ज्ञानविहीन अवस्था में में ने काम के वश में होकर काये किए हैं । ज्ञानमूलक अवस्था में मेरे लिये काम 
से प्रेरित होकर कोर भी काम अकरणीय है । उस ज्ञान विहीन आत्माएँ चातुरन्त संसार अरण्य में परिभ्रमण करते हैं । 
ज्ञानमूलक आत्माएँ चातुरन्त संसार की कंटीली राह को पार करते हैं । अतः अज्ञान का परित्याग करके में ज्ञान द्वारा 
समस्त दुःखों की परिसमाप्ति कहंगा और समस्त दुःखों का अन्त कर के शिव अचल यावत्‌ शाश्वत स्थान को प्राप्त करूंगा । 

गुजराती भाषान्तर :--- 

जरशोानावस्थामां में आमने वश थधने घणु। आर्यों अयो छे, शानयुक्त र्मवस्थामां भारे भादे #भथी ओरित 
थछने छो७ पणु आय जड़रणीय ( न$रवा योग्य ) छे, ज्ञान बणगर खात्माजी यातुरनत संसा२३पी जरएय ( गरून 
रए ) भां ३रे छे. शानभूश्ष+)॥ जात्मागे यातुरनत संसारना डंटवाणा रस्ताने पार 3रे छे. जराननो लाभ $रीने 
हुं शान&२। जधां हःणोनी सभापति 3रीश शने गधा &:णोनो जंत (नाश) 3रीने शिव (अध्याणु ) जयव 
शाश्वत स्थानने भेणवीश, 

जहां अज्ञान है वहां वासना है। ज्ञान विहीन आत्मा काम के इशारों पर नाचता है । जब कि ज्ञानी की इच्छाएँ 
उसके इशारों पर चलती हैं। दोनों में इतना ही अन्तर है । एक वासना का गुलाम है, दूसरे के लिए वासना सेविका है । 
यही कारण है, कि वासना के संकेत पर कदम उठाने वाला आत्मा अपने हर कदम फे साथ अशान्ति को निमन्त्रण देता 
है । उसका प्रत्येक काये भव-परम्परा की विषेली लता का एक बीज है। जहां ज्ञान है, वहां वासना का अभाव है, दुःखों 
का उपशमन है । ज्ञानी आत्मा के शाश्वत सुख का वह सम्राट है और वह समस्त दुःख-परम्परा का मृलोच्छेद करके शिव 
शाश्वत आत्मस्थिति को प्राप्त करता है । 

टीका :--भज्ञानमूले खलु मम काम; कृत्य कारणीयम्‌ , ज्ञानमूल खलु मम कामेरह॒त्य अकारणीयम्‌ । भज्ञानमूर् 
जीवाश्वातुरंतसंसारं परिवतेन्ते, ज्ञानमूल जीवास्ते व्यतिपतानित, तस्मादज्ञानं परिवज्य ज्ञानमू्ं सर्वदुःखानामन्त करिष्यामि, 
कृत्वा शिवमचल यावच्छाश्वत स्थानमभ्युपगतः स्थास्यामि। गतार्थः । 
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अण्णाणं परम दुक्‍खं, अण्णाणा जायते भय | 
अण्णाणमूलो संसारो, विविहों सवब्वदेहिण ॥ १॥ 
अर्थ ;--भज्ञान ही बहुत बड़ा दुःख है। अज्ञान से ही भय का जन्म होता है। समस्त देहधारियों के लिए भव- 
परम्परा का मूल विविध रूप में व्याप्त यह अज्ञान ही है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

अरो।न ० भोई 8:ण छे, 5भ5 जरानथी० भयतों ग्शन्भ थाय छे; जधा भानपोने भा सबपरंपरानुं भूण 
०६ 2६] रूपभां न्यापी रहे4्ष मा जरान ० छे. 

अज्ञान ही यथार्थ दुःख है । खप्न में एक व्यक्ति-सप॑ देखता है और भयमीत हो कर भागता है। किन्तु तभी 
उसकी निद्रा भंग हो जाती है, उसका भय समाप्त हो जाता है । कहने का तात्पय यह है कि जब तक भज्ञान की निद्रा है 
तब तक दुःख और भय अवश्य ही रहेगा। 

मिगा बज्ञंति पासेहिं, विहंगा मत्तवारणा । 
मच्छा गलेहिं सासंति, अण्णाणं सुमहब्भयं ॥ २॥ 

अर्थः--भज्ञान के द्वारा ही हरिण, पक्षी और मत्त गजेन्द्र पाश में बंधते हैं, और मत्स्यों के कंठ विंधे जाते हैं, 
अज्ञान ही संसार का सब से बड़ा भय है । 
गुजराती भाषान्तर : -- 

सरानने धीघे ०/ ७२०, पक्षी खने भहोन्‍भतत छाथी पाशभा णजैंघाय छे खने भाछणीना 58 विधवाभां जापे 
छ, संसारभां जशान ० सौथी भोये भय छे 

पूर्व गाथा में अज्ञान को ही दुःख का आद्य हेतु बतलाया गया है । प्रस्तुत गाथा उसी की सोदाहरण व्याख्या 
प्रस्तुत करती है । एक शिकारी जब बंशी की मीठी तान छेडता है तब हिरण दौडता हुआ उसके पास चला आता है। 
संगीत की खर-लहरी में वह मुग्ध हो जाता है। और शिकारी के बाण संगीत में लीन हरिण के शरीर को विंध देते हैं । 
उस भोले हरिण को क्या पता था कि वह खर-लहरी उध्षसे प्राण को ले बठेगी |! । आकाश में खच्छन्द उड़ान करने वाला 
पक्षी दाने को देख कर धरती पर लौट आता है । आने के साथ ही वह जाल में फंस जाता है। दूसरी ओर विशाल-काय 
गजराज उस कल्पित हस्तिनी के मोह में दौडता है और गहरे गे में गिर जाता है, जहां पर सात दिन तक भूखा रहने 
पर उसके सुटढ दंतशल जिसके बल पर वह अपने यूथ का आधिपत्य करता था और मानव जिसे देख कर कांप उठता 
था वे ही दंत ऋर मानव द्वारा उखाड लिए जाते हैं। दूसरी ओर भोली मछली आठे की गोली खाने के लिए आती है । 

पर उसमें छिपा हुआ कांटा उसके कंठ को विंध देता है। कहने का तात्पये यह है कि आत्मा का यह अज्ञान ही समस्त 

विडेंबना का मूल है । 

टीका :--अज्ञानवशान्मगविहंगाः पक्षिणो मत्तवारणाश्र पशिबेध्यन्ते। मत्या आमिषेभ्यः खेसन्ति, अज्ञानं 
सुमहदद्‌ भय॑ भवति । गताथेः । 

जम्मे जरा य मञ्च य, सोको माणोवमाणणा । 
अण्णाणमूले जीवाण, संसारस्स य संतती ॥ ३ ॥ 

अर्थ; --जन्म, जरा और मृत्यु, शोक, मान और अपमान सभी आत्मा के अज्ञान से ही पदा हुए हैं । संसार की 
विष-वेल अज्ञान के जल से ही सींची गई हे । 
गुजराती भाषान्तर :--- 

बने ०न्‍मभ, घडपणु, भरणु, शोी५5, भाव जखने जपभान मे गधु जात्भाना मरानने क्षीपे ०४ नम 
११युं छे. संसारनी जेरी वे जशानना ०/णथी ० सीयवाभा सापी छे. 

संसारी जीवों के लिए अनिवाये जन्म, जरा और मौत के दुःख अज्ञान के ही कारण पैदा होते हैं । अपने ही अज्ञान 
के कारण मानव ऐसी समस्या पैदा कर छेता है, फिर उसे शोक, मान ओर अपमान के जहरीले घूंट पीने पड़ते हैँ । अज्ञान 


११० हसि-भासियाईं 


का अर्थ ज्ञान का अभाव ही नहीं है, बल्कि अयथार्थ ज्ञान ही अज्ञान है। आत्मा परवस्तु में अपनी आत्मीयता का विस्तार 
करता है । जब उसका वियोग होता है तब शोक के सागर में डबता है। 'पर' वस्तु में 'ख” का अवबोध ही अज्ञान है, 
अन्यथा-ज्ञान आत्मा का खभाव है, वह कभी भी उससे प्रथर्‌ नहीं हो सकता है । किन्तु आत्मा की राग-द्वेषात्मक 
परिणतियों ही ज्ञान को अज्ञान में परिणत करती हैं । 

अण्णाणेण अहं पुव्व, दीह संसारसागरं | 

जम्म-जोणि-भयावत्ते , सरंतो दुक्खजालकं॥ ४ ॥ 


अर्थ +-प्रश्ष :--अज्ञान के द्वारा ही में ने दःख-जाल में फंस कर जन्म योनि के भय रूप आवर्तशील दीघे संसार में 
भ्रमण किया । 
गुजराती भाषान्तरः “- 

जशानना ड२ऐ| ०/ हु. ६:ण३पी व्वणमां इसाए ने ०/न्‍्म-योनीना लय रूप भमराबाणा दीघ (क्षांणा ) 
संसार-साथर भां सभतो रहो छं. 


आत्मा का खरूप मुक्त और बंधनातीत है । फिर प्रश्न होगा कि शुद्ध खरूप युक्त आत्मा संसार में परिभ्रमण क्‍यों 
करता है? इसका उत्तर है अज्ञान । सिंह का बच्चा सिंह का वीरत्व ले कर जन्म लेता है। किन्तु भेड के साथ रद्द कर वह 
अपने आप को भेड मान बैठता है और दिन रात भेडों के साथ घूमता है । गडरिया भेडों के साथ उसे घुमाता है। भेडों 
को जब पीटता है तो कभी कभी दो चार डंडे सिंह शावक पर भी जमा देता है। वह चीखता है और आगे जाने वाले 
मेडों में जा मिलता है । सिंह शावक को ये डंडे इस लिए खाने पडे कि उसे अपने निज रूप का पता नहीं है । सिंह जब 
तक अपने आप को भेड मानता रहेगा, गडरिए के डंडे उस पर पडते ही रहेंगे । पर जिस क्षण उसको अपने निज रूप 
का भान दो जाता है, कि “में इधर उधर भटकने वाला और गडरिये के डंडे से चलने वाला भेड नहीं हूं; में वन का 
राजा हूँ ”। इतना समझ लेने के वाद वह एक ही दहाड़ मारेगा तो सभी भेडें भाग खडीं होंगीं। गडरिए के हाथ से डंडा 
छूट कर गिर जाएगा और वह भाग कर घर का रास्ता लेगा । 


आत्मा जब तक अपने आप को कूकर शुकर के रूप में देखता रहता है तब तक उसके ऊपर दुःख ओर दारिद्रय के डंडे 
पडते ही रहते हैं । जब तक वह अपने आप को गुलाम मानता रहेगा तब तक कठोर शासक का डंडा उसके मस्तक पर 
पड़ता ही रहेगा । किन्तु जिस क्षण आत्मा अपने वास्तविक रूप को जान लेता है कि कूकर-शूकर रूप मेरा नहीं है । देह 
भी मैं नहीं हूं । मौत देह को मार सकती है मुझे नहीं । मेरा खवरूप शुद्ध बुद्ध है। इस एक ही दहाड से समस्त विकारी 
परिणतियों की भेडें भाग खडी होंगीं और वह खतंत्रचेता होकर खभाव परिणति का भोक्ता हो जायगा । 


दीबे पातो पयंगरुस, कोसियारस्स बंधणं । 
किंपाकभक्‍खण चेव अण्णाणस्स णिदंसणं ॥ ५॥ 
अर्थ ः-उतच्तर :--पतंग का दीपक पर गिरना, और कोशिकार रेशमी कीडे का बंधन और किंपाक फल का भक्षण 
अज्ञान को ही प्रकट करता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 
पतणियाबुं द्िवापर पउवुं, जने डीशि॥२-प्रशिट। नाभवुं रेशभी प्ीडाबुं जंघन जने [४५७ ( छेरी ) इणनु 
कक्बषणु भे जधां $(र्थों 3र्ता ५४८ ५रेछे, 
जलती हुईं दीप-शिखा पर पतंग गिरता है और निध्रुर दीपक उसकी राख बना देता है। रेशमी कीडा अपने ही 
रेशमी तारों से बंधता है और फिर उससे मुक्त होने के लिए छटपटाता है। भोला मानव जीभ को मीठे लगने वाले किंपाक 
फल को प्रेम से खाता है । किन्तु वेही मीठे फल चार घंटे के अन्दर उसके रग रग में जहर फला देते हैं और कुछ क्षण 
में ही उसड्रा जीवन-दीप बुझ जाता है । ये कहानियां आत्मा के अज्ञान को ही अभिव्यक्त करती है । 














>> समन, कब ना जानने ननओ 32 3०+33.3&.3.. «-43---मनमननना>मन»+ 


१ टीकाकार कोशिकार को पक्षीविशेष मानते हैं। पर यह कोशिकार-कोशार अर्थात्‌ रेशमी किडा है । प्रस्तुत सत्र के आठवें 
अध्ययन में मी यह पद आता है | “कोसारकीडेव कीडेव जहाइ बंधर्ण” आठवां अध्ययन | 


इक्कीसवां अध्ययन १११ 


टीका +--दीपे पातः पतंगर्य कोशिकारः पक्षिणो बन्धने किंपाकफलभक्षणं च त्रीण्येतान्यज्ञानस्य निवन्धनानि 
भंवन्ति । गताथेः । 
बितिय जरो दुपाणत्थं, दिट्लो अण्णाणमोहितो | 
संभग्गगातलट्टीउ, मिगारी णिधण गओ ॥ ६॥ 


अर्थ :--अज्ञान में मोहित सिंह पानी में दूसरे सिंह को देख कर कूप में कूद पडता है। परिणामतः देह के भम् 
होने पर मृत्यु को प्राप्त करता है | । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


जरानथी भोडान्ध थेवी सिद्ध पाणीमां जीव्व सिदने ( पोतानो०/ पडछायो ) ब्वेर्ध ने ुवभां इटी पड़े छे, 
परिशाभे शरीर भांगवाथी भरणु पाभे छे, 


अज्ञान के कटु परिणाम के रूप में पूर्व गाथा में कुछ उदाहरण दिए गए हैं । यहां पर भी अद्देतर्षि एक लोक प्रसिद्ध 
उदाहरण देते हैं । जो कि हितोपदेश में भी आया है । संक्षेप में वद्द इस प्रकार है :- 

एक वार एक वृद्ध सिंह समस्त वन के हिरण और झागाल बृन्द का संहार करने लगा । पश्चुओं की सभा ने एक दिन 
यह प्रस्ताव वनराज के सामने पेश किया कि उनके लिए प्रति दिन एक पशु भेज दिया जाएगा। ताकि पशुसष्टि शीघ्र ही 
समाप्त न हो सके । एक दिन एक शगालू ( सियार ) की बारी आयी। उसने सोचा कि पीडा की जड़ को ही समाप्त कर 
देना चाहिए। वह जानबूझ कर ही कुछ देर से पहुंचा । बद्ध सिंह ने क्रोधाक्रान्त हो तीत्र खर में पूछा, कि देर क्यों हो 
गई १! चालाक शूगाल बोला कि 'में तो जश्ीघ्र ही आरदह्ाा था, किन्तु राह में एक दूसरा सिंह मिल गया। उसने मुझे रोकते हुए 
पूछा कि कहां जा रह्दा है !? में ने कहा कि "में बनराज के यहां जा रद्दा हूं / वह बोला कि “बह तो बूढा द्वो गया । 
बनराज तो में हूं ।” सिंह इन शब्दों को सुनते ही आगबबूला हो गया । उसने ककेश शब्दों में कह्दा कि 'कौन नया वनराज 
प्रकटा है! चलो, मुझे दिखलाओ । में एक क्षण में ही उसका संहार कर डारगा ॥ 


चतुर शुगाल आगे द्वो लिया । पीछे पीछे वनराज महोदय उमडते, फड़कते ओर एक ही ग्रास में अपने प्रतिद्वन्द्दी 
को उतार जाने का खप्न देखते हुए चले जा रहे थे | शगाल ने कुछ दूर जाकर झाडियों में झांका ओर पूँछ हिला कर कहद्दा 
कि “यहां पर तो नहीं है । गया कहां? में अभी देख कर बात कर के गया हूं ।” ऐसा लगता है कि हमारे आने की 
भनक उसके कानों में पढ़ गई और वह कहीं छिप गया है । आप के नाम को सुन कर ही सब के प्राण कांपते हैं ।' सिंह 
के अहंकार में नया वट आगया । बोला कि 'शेखी तो खूब वधारी पर अप दुम दबा कर निकल गया। इस बूढ़े के पंजों में 
कितना बल है इसका बच्च को पता नहीं है |। एक ही पंजे से चीर दूंगा ।' 
झाडियां में इधर उधर घूम कर शुगाल लौट आया । वापस आकर खुशामद के शब्दों में बोला कि 'आप के ढर से 
ऐसा छिप गया है, कहीं पता ही नहीं लग रहा है । पर आज उसे छोड़ना नहीं हे ।” 
उसी समय पास के कुए के निकट जाकर सफलता के आवेग में चिछाया “ “मिल गया, मिल गया” । जाता कहां 
देखिए, इस कुएं में जा कर छिप गया है । आखिर जान सब को ही प्यारी होती है ! ।” 
सिंह एक ही छलांग में कुएं के निकट आ गया । कुएं में झांका तो शेर की-सी आक्ृति दिखाई दी । वह गर्जा कि 
“करामर कहीं का, निकल बाहर, क्या कहा कि नहीं निकरूँगा ? पर आज तुम को में पाताल तक भी नहीं छोडूंगा । के 
अभी आया? ऐसा कद कर वनराज ने कुएं में छलांग मार ही दी । झगाल मुस्करा दिया ओर कहा कि अपनी छाया को 
मिठाने चछा और वनराज खर्य ही मिट गया । 
टीका :--भ्ज्ञानमोहितो बृद्धूसिंहः कथाप्रसिद्दों द्वितीयर्सिह उद॒पानस्थ दृष्यान्‌ संभप्नगात्रयष्टिनिंधन गतो 
सतः । गताथः । 
मिगारी य श्ुयेगो य, अण्णाणेण विमोहितो । 
गाहादंसाणिवातेण, विणासं दो वि ते गता ॥ ७॥ 
अर्थ :--अज्ञान से विमोहित सिंह और सप पंजे की पकड और दंश के प्रह्दार से नष्ट हो गये । 


११२ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर $--- 
खरशानथी मोहित सिर जने साप पेन्तननी प४३ जने जेडरणीव्वना ६शथी जलेनो नाश थयो, 
अहंतर्षि एक के बाद एक अज्ञान की विनाशकता के चित्र दे रहे हैं । पूर्व गाथा में अज्ञानी सिंह की कथा का संकेत 
किया था । यहां पर भी सिंह और सप का उदाहरण दिया गया है । 
सर्प के बिल के निकट सिंह सो रहा था। अचानक बिल में से सप निकला और उसने सिंह को डस लिया । इधर 
पीडा से उत्तेजित हो कर सिंह ने भी अपने नुकीले पंजों से सप को नोंच डाला । सर्प समाप्त हो गया । इधर सिंह के शरीर 
में विष फेलने लगा । कुछ देर के बाद ही उसने दम तोड दिया । मन का अज्ञान ही दोनों को ले बेठा । अज्ञानी आत्माएँ 
हिंसा और प्रतिहिंसा के द्वारा दोनों ही विनाश को प्राप्त करते हैं । 
टीका :--सिंहश् भुजंगश्चाज्ञानविमोहितों ग्राहदेशनिपातेन द्वावपि षिनाश गताबिति। का कथेति न ज्ञायते । 
अज्ञान से विमोहित सिंह और सर्प ग्राह और दंश के निपात से दोनों ही विनाश को प्राप्त हुए। किन्तु यह कथा 
अज्ञात है । 
सुप्पियं तणय॑ भद्दा, अण्णाणेण विमोहिता। 
माता तस्सेव सोगेण, कुद्धा ते चेव खादति ॥ ८ ॥ 
न ४-वह सुप्रिय की माता भद्गा अज्ञान से विमोहित बनती है । माता उसी शोक से क्ुद्ध होकर उसका भक्षण 
करती है । 


गुजराती भाषान्तर : 

ते सुअियनी भाता अद्ब। जरानथी भोछ पामे छे. भाता तेनाग्/ शो$थी डुछ जनीने तेचुं०" भक्षणु $रे छे. 

अज्ञान के अन्धकार में भटकती हुईं आत्मा किस क्षण क्‍यों कर डालती है, इस के लिए कुछ भी कहद्दा नहीं जा 
सकता है। एक क्षण पहले जिसके अभाव से शोक में आकुल हो रहा था जब वही वस्तु सामने आ जाती है वह उससे नफरत 
करने लगता है। अब उसकी उपस्थिति ही उसके लिए असह्य हो जाती है ! कितने हलके हैं मानव के सुख और दुःख । 
इंग्लिश का विचारक बोलता हैः--- 

जाला ए०प 8७6 80%0एपि, )007 82७॥ जा एठ0प् 68%, थातवे एप शाह 86९ परी 
व फप्रंश्मा ए०प्र 806 छ९०एंप2 0 0080 जछ]0 ॥988 9९७7 ए०प्रा' 4०४70. -खलील जिब्रान। 

जब तुम शोक में डूबे हुए हो तो अपने अन्तर में झांको, तब तुम को ज्ञात होगा कि तुम उसी के लिए रो रहे हो जो 
एक दिन तुम्दारे प्रसन्नता का हेतु बनी हुई थी । 

इससे बढ कर अज्ञान क्या होगा £ जिसके अभाव में रो रहे थे उसके सदूभाव में भी रोने लगे। पार्थिव पदार्थों का 
आकषेण ही अजीब होता है । मनुष्य उसके अभाव में आकुल रहता है, उसके प्राप्ति को तडप रहता है। पर जब बह वस्तु 
मिल जाती है तब वह आकषेण उसमें नहीं रह जाता है । कभी कभी तो मनुष्य उससे घृणा भी करने लगता है। अदंतर्षि 
मानव मन की इसी बृत्ति को कहानी द्वारा समझाते हैं । 

माता भद्गा अपने प्रिय पुत्र के वियोग में इतनी विहल हो जाती दे कि आत्म-ह॒त्या कर लेती है । और वह अगले जन्म में 
सिहिंनी बनती है। जब उसी का पुत्र उसके सामने आता है तब कुपित द्वो कर पंजे से चीर कर उसका भक्षण कर जाती है । 

यह अज्ञान की ही विडंबना है कि एक दिन भी जिसका वियोग नहीं सहन कर सकी थी, आज उसी का खून पीने 
मैं एक रोम में भी नहीं कंपकंपी छूटती है । 

यह भद्वा कौन है और उसका पुत्र कौन है, इसका पता नहीं चलता है । किन्तु इसी रूप में सुकोशल और उसकी 
माता सहदेवी की कथा प्रसिद्ध है । नाम परिवरततेन के साथ यह वही कहानी है । कह नहीं जा सकती है । 

टीका :--सुप्रियं तनुज माता भद्गा नामाउज्ञानविमोहितात्‌ प्रतिबोधशोकेनाव्मघातं कृत्वा व्याप्री भूता। ऋुद्धा 
संत्यभिव्वुत्याइखादीदिति । सुकोशलमातृ पहदेवीकथा, सा तु किमिहाधिक्रियते म वेति शेक्यते । गतारथः । 


विण्णासो ओसहीणं तु, संजोगाणं व जोयण। 
साहणं वा वि विज्ञाणं, अण्णाणेण ण सिज्ञझति ॥ ९॥ 





बाइसवां अध्ययन ११३ 


अर्थ :--औषधियों की रचना, संयोग मिलाना और विद्याओं की साधना, अज्ञान के द्वारा इन सभी कार्यों में 
सफलता नहीं मिल सकती है । 
गुजराती भाषान्तर $--- 

६वानी योग्/ना, दृर्धनी छ।क्षतनों परियय 3री क्षेपी खने विद्यानी साधना 3 जी०/ गे ते आम छोय ( पणु ते 
बस्तुनुं शान न ढोय तो ) जशानथी जा फ्री्पणु आयभां सहणता नथी भणी श४ती., 

एक बीमारी के लिए सौ दवाएं होती हैं । कौन-सी औषधि किस रोगी को शीघ्र लाभ पहुंचा सकती है, इसका ज्ञान 
हुए बिना चिकित्सक की चिकित्सा सफल नहीं हो सकती । 

संथोगों की संयोजना में भी ज्ञान की आवश्यकता रहती है । विश्व की प्रत्येक वनस्पति औषधि के लिये उपयोगी 
है। वर्णमाला का प्रत्येक अक्षर मंत्र-मय है। किन्तु उसकी संयोजना का ज्ञान न होने के कारण अमृत भी विष बन सकता 
है ।खर और व्यंजनों के उन्ही अक्षरों से कमनीय कविता की सष्टि हो सकती है। जब कि किसी के अपमान और 
तिरस्कार में भी वे ही अक्षर प्रयुक्त होते हैं। संयोजना में ही तो चमत्कार है। विद्याएँ सब कुछ उपलब्ध हैं, किन्तु 
साधना के परिज्ञान के अभाव में कभी सिद्धि नहीं मिल सकती । सफलता को असफलता में बदल देने वाला अज्ञान ही है। 

टीका :--औषधारनां विन्यासः, संयोगानां योजने, भेषजानां मिश्रण, विद्यानां च साधने अज्ञानेन न सिध्यति, 
सिध्यति तु ज्ञानयोगेन । 

विण्णासो ओसहीणं तु, संजोगाणं व जोयणं | 
साहणे वा वि विज्ञाण, णाणाजोगेण सिज्ञझति ॥ १० ॥ 

अर्थ +--औषधियों का निर्माण तथा औषधियों की व्यवस्था, संयोगों की संयोजना, और विधाओं की साधना ज्ञान 
के द्वारा ही संभवित है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

ध्वानुं निर्माणु तथा ६वा जापवानी योब्श्ना, संयोगनों ज्याक्ष 3री तेनो ठप्योज खने विधानी साधना शान 
&0२। ०४ संभवित छे, 

सफलता का द्वार ज्ञान है। साध्य की ओर कदम बढाना है, किन्तु साधन का परिज्ञान नहीं है, तो वह साध्य तक 
पहुंच नहीं सकता है। जिसे गांव का नाम याद रह जाए परन्तु उसका रास्ता भूल जाए तो वह अपने लक्ष्य तक पहुंच 
नहीं सकता । 

प॒व॑ से सिद्धे बुद्धे० | गतार्थम्‌ । 
गाहावइजं नामज्ञयण समत्तं 
गाथापति अहेतर्षि प्रोक्त एकविशतितर्म अध्ययन 


डा |>>-05*<६*+--८ ८ 


द्गभाली-अहंत्षिं-प्रोक्त 
बाइसवां अध्ययन 


मुक्ति का लक्ष्य बनाने बाला साधक बंधन को पहचाने । जो वासना से बंधा है वह पाश में बद्ध है । वासना से 
हटने के लिए प्रथमतः मन को अनुशासित करना हीगा । 
वासना से बचने के लिए साधकों ने नारी की भत्सेना की है। कोई कवि तो उसे नागिन बता गए हैं। प्राचीन कवि 
का एक पद्म है कि “ नागिनी-सी नार जानी । पुरुष कवि नारी को नागिन? बना सकता है तो नारी कवियित्री पुरुष 
को नाग बना सकती है । वास्तव में न तो नारी नागिन है, न पुरुष नाग हे | किन्तु मन में जो वासना पेठी है वही 
नागिन है । उसका डसा हुआ व्यक्ति कमी उठ नहीं सकता है। 
१५ 


११४ इसि-भासियाईं 


नारी को नागिन बताना भारत की पवित्र सतियों का अपमान करना है !। महिनाथ भी तो नारी थे। नारी को 
नागिन कहनेवाले क्या तीथेकरदेव का अपमान नहीं करते? नारी ने पुरुष को पतन के गद्डे में डाला है, तो क्या पुरुष 
नारी को कभी पतन की ओर प्रेरित नहीं किया है ? | सीता-सी सतियों की कहानी क्या कह रही है १ । इतिहास उठाइए 
तो नारी के चरित्रों से चमकते हुए चित्र आप को प्राप्त होंगे । नारी ने साधना से गिरते हुए साधक को ऊपर उठाया 
है । पुरुष को प्रतारण दे कर संयम के पथ पर स्थित करने वाली नारी ही है । राजमती का इतिहास इस बात का प्रमाण 
प्रस्तुत कर रहा है। हिन्दी के महाकवि बोल रहे हैं:-- 


नारी ! तुम केवल श्रद्धा हो विश्वास रजत नग पद तल में । 
पीयूष स्रोत - सी बहा करो जीवन के सुन्दर समतल में ॥ --- जयशंकरश्रसाद कामासती 
पुरुष विजय का भूखा है, तो नारी समपेण की; पुरुष छटना चाहता है तो नारी लट जाना चाहती है । जीवन 
के क्षेत्र में नारी पुरुष का साथ देना चाहती है, वह पुरुष की प्रेरणा है, किन्तु इस दौड़ में वह अपनी मातृत्व को न भुल 
सकती है। क्यों कि ममता समता और करुणा की त्रिवेणी में नारित्व वहता है । वह सत्ता और संपत्ति की प्यासी 
बनती है तो उसमें उसका मातृत्व छुट जाता है। प्रस्तुत अध्ययन में नारी के दोनों चित्र दिए गए हैं । 
सिद्धि। परिसाडी कम्मे, अपरिसाडिणो बुद्धा, तम्हा खलु अपरिसाडिणो बुद्धा णोवलिप्पंति 
रपएणं पुक्खरपत्त व वारिणा, दगरभालेण अरहता इसिणा बुदतं | 
अर्थ: पृथक करे । कर्मो का परिशाटन न करने वाले अबुद्ध होते हैं। कर्मो को प्रथक्‌ करने वाली 
प्रबुद्ध आत्माएँ कर्म रज से वेसे ही अलिप्त रहती है जैसे कि कमल पानी से । इस प्रकार दगभाल अहंतर्षि बोले । 


गुजराती भाषान्तर ३-- 

साध 3रमोचुं ४थछरणु 3रवबुं, 3भोनुं भथप्चू४२णु न अरनाराणी मुद्धिवणरनां छोय छे, 3भोने ४थ३ 
घरवा बाणा अलुर्ध जात्मानों 3 -२०थी तेवी० रीते जलिप्त रढे छे ०््भ 5 ४भण पाणीथी, जा अभाए 
६गला। जर्ुतषि मोध्या, 

टीका +--परिशज्ञाति हिंसक॑ कमे अपरिशातिनो बुद्धा, तस्मात्‌ खलु परिशातिनो बुद्धा नो वा लिप्यन्ते रजसा 
पुष्करपत्नमिव वारिणा । 

कर्मा का परिशोधन और परिशातन करना हर एक साधक का जीवन लक्ष्य है। जिसने कर्मों का परिशातन किया वह 
आत्मा संसार में रह कर भी संसार मुक्त है । कमल-पत्रवत्‌ अलिप्त रहता है । 


पुरिसादीया धम्मा, पुरिसप्पवरा पुरिसजेट्टा, पुरिसकपष्पिया पुरिसपज्ञोविता पुरिससमण्णागता 
पुरिसमेव अभिउंजियाणं चिट्ठति । से जहा णामते अरती 'सिया सरीरंसि जाता सरीरंसि वह्डलिया 
सरीरसमण्णागता सरीरं चेव अभिडंजियाण चिट्ति । एवमेव धम्मा वि पुरिसादीया जाव चिट्ुंति। 

अर्थ $--पुरुषादि का धर्म है वह पुरुष प्रवर पुरुष ज्येष्ठ, पुरुषकल्पिक पुरुष प्रद्ोतित पुरुष समन्वागत पुरुषों को 
आकर्षित करके रहता है। जेसे कि अलसिये अथवा ग्रंथि विशेष शरीर में पेदा होता है, शरीर से बृद्धि पाते हैं, शरीर में 
समन्वागत और शरीर में आकर्षित हो करके रहते हैं | इसी प्रकार धर्म आदि पुरुषादि को घेरे रहते हैं । 


गुजराती भाषान्तर +--- 

परुषाहिनो चने छे ते पुरुषप्र4२, ५रुपप्ये४, पुरुष॥्प४, पुरुषप्रधोतित, सभनन्‍वायत पुरुषोने 
जाइपिने ०/ रहे छे, बवी रीते 5 सकसिया जथवा ग्रथिविशेष ( २४३) शरीरभां पैध थाय छे, शरीरन 
साथे ३६७ पाभे छे, शरीरभां समन्‍वाभत जने शरीरभां जाउपित थ्ने २ रढे छे, ते ०४ अभाएं घममे हि पणु 
पुरुषत्वाहिने घेरीन रढ्ठे छे 

दगभाल अद्देतर्षि महाराज पाश्चनाथ की परंपरा के प्रत्येक बुद्ध हैं। अतः पुरुषादानी महाराज पारवैनाथ के धर्म की 
प्रस्तावना कर रहे हैं । जिस प्रकार से महाराज महावीर के लिए श्रमण विशेषण आता है उसी प्रकार महाराज पाश्बैनाथ 
के लिए पुरुषादानी विशेषण आता है । भगवान पाररवनाथ के लिए पुरुषप्रवर आदि विशेषण दिए गये हैं । 
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टीका १--धर्मा इति ग्रामधर्मा मैथुनामिलाषाः ग्रामर्धर्माः पुरुषादिकाः पुरुषप्रवराः पुरुषज्येष्ठाः पुरुषसेवाधिकृत्य 
कल्पिताः प्रद्योतिताश्व पुरुष॑ समन्वागता भवन्ति । पुरुषमेवाभियुज्य पुरुषमवेक्ष्यमाणास्तिष्ठति, यथा नामारती ति 
गंडविदोषः श्याच्छरीरे जाता शरीरे बृद्धाः शरीरं समनन्‍्वागता शरीरसेवामभियुज्य तिष्ठति । 

धर्म अर्थात्‌ ग्रामधर्म विषयाभिलाषा पुरुषादिक पुरुषप्रवर पुरुषज्येप्न ऐसे पुरुष को लक्षित करके वे ग्रामधर्म कहे 
गए हैं । वे पुरुष के निकटवर्ती कहे गए हैं। वे ग्रामधर्म पुरुष को नियोजित कर के उसकी अपेक्षा करते हैं। जेसे अरति- 
ग्रंथि विशेष शरीर में पेदा होती है और शरीर में ही वृद्धि पाती है । 

टीकाकार का मत भिन्न है, वे धर्म से यहां पर ग्रामधर्म अर्थात्‌ विषय की अभिलाषा लेते हैं । 

एव गंडे वम्मीके थूमे रुकले वणसंडे पुक्वरिणी णवरं पुढवीय जाता भाणियव्वा, उद्गपुक्खले 
उदग णेतव्व । 

अर्थ ;:--इसी प्रकार गांठ-ग्रैथि वाल्मिक स्तूप वृक्ष वन खंड प्रथ्वी में पेदा होते हैं, प्रथ्वी में रक्षण पाते हैं और 
पृथ्वी से वृद्धि पाते हैं | पुष्करणी कुबवाँ आदि पानी से संबंध रखते हैं । 
गुजराती भाषान्तर $-- 

मे ०४ अभाएं गां3 (अऑन्यि) वादिमि3, स्पूप पृ, वन-णंड भथ्वीमां पेह। थाय छे, भृथ्वीमां ० रक्षणु पामे 
छे ने प्ृध्वीमां ०” वृद्धि पामे छे, पुष्डरणु बावड़ी जाहि पाणी साथे संज॑घ राणे छे. 

टीका :--एवं गंड स्फोटो शरीरे जात इत्यादि वाल्मीकः स्तूपो, दृक्षो वनखंडप्र॒थ्वीकां जातः पुष्करिणी एथिव्यां 
जाता पुष्करोदके जातः । 

से जहा णमते अगणिकाएण सिया अरणीय जाते जाव अराणि चेव अहिभूय चिट्ठुति एचमेव 
धम्मा वि पुरिसादिया ते चेव । 

अर्थ +--जैसे अप्नि अरणी में पेदा होती है और अरणी का सहारा लेकर रहती है । इसी प्रकार धर्म पुरुषादि 
के आश्रित रहता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

क्वी रीते सभि सरणीमां पेह थाय छे जने मरणुने जाश्रय 3रीन ० रछे छे, ते ० अभाएे धर्म 
पुरुपत्वाबिनि जाशित थर्श रछे छे. 

जैसे आग अरणी के काष्ठ में व्यापक रूप में रहती है, इसी प्रकार धर्मपुरुषादानी मद्दाराज पारईवैनाथ के आश्रित 
रहता है । 

अथवा जैसे बीज में विराट वृक्ष समाया रहता है और अप्नि अरणी में समाई हुई रहती है इसी प्रकार मानव मन में 
वासना छुपी रहती है । कहा जाता है कि बालक निष्पाप रहता है । यह ठीक है, क्योंकि उसके मन में उस समय किसी 
प्रकार की वासना नहीं रहती है, फिर भी वासना के बीज तो वहां मौजूद ही रहते हैं । वे ही बीज समय पाकर विशाल 
रूप लेते हैं । वह वयस्क होता है तब सब प्रकार के छल प्रप॑च सीख जाता है। उसकी वृत्तियाँ स्पष्ट हो जाती हैं । ब्ृत्तियाँ 
मानव मन में स॒प्त रहती हैं । अनुकूल संयोग को पाकर जागृत हो जाती हैं । 

टीका +--अप्लिकायो भरण्याज्वातो भरणिमेवामिभूय तिष्ठति एवमेव धर्माम्तिष्ठन्ति । 

घित्तासखि गामणगराणं, जेसिं महिला पणायि । 
ते यावि धिक्किया पुरिसा, जे इत्थिणं वरसं गता ॥ १॥ 

अर्थ +--वे ग्राम और नगर घिकार के पात्र हैं, जहां पर नारी शासिका दे । वे पुरुष भी धिक्षार के पात्र हैं, जो 
नारी के वश में हैं । 

जो देश स्रियों का गुलाम है, सुरा और सुन्दरी ही जहां का जीवन-लक्ष्य है वह देश निश्चय ही पतन के कगारे पर 
है । जहां के जन-जीवन में वासना के दौर चलते हैं, जन-मानस पर खस्रियों का शासन है, जहां के निवासी वासना के 
गुलाम बन चुके हैं, फिर उन्हें दूसरी गुलामियां को निमन््रृण-पत्र भेजने की आवश्यकता नहीं रहेगी । यहां पर अहंतर्षि 
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जिस नारी के शासन की ओर संकेत करते हैँ, वद वासना का शासन है । इतिहास के अध्ययन से यह मालूम होता है 
कि एक बार रोम में इतनी वासना बढ गई थी कि वहाँ का भक्त कलाकार प्रभु की मूर्ति बनाता था तब भी उसके लिए 
छबि वहां की सर्व श्रेष्ठ नतैक़ी या वेश्या की रहती थी । इसी लिए रोम जेसा देश इतनी जल्दी पतन के गते में गिर गया । 
स्री भी शासन कर सकती है, यदि उसमें योग्यता है । राज्य-व्यवस्था का उत्तरदायित्व निभाना भी एक कला है । 
अहेतर्षि का उससे विरोध नहीं है । विरोध जनता के दिल और दिमाग में श्री और वासना के एक्राधिपत्य से है। क्यों 
कि जो देश वासना का गुलाम है वह सारे विश्व का सचमुच गुलाम है । 
टीका $--घिक्‌ तेषां ग्राम-नगराणां येषां ख्त्रियः प्रणायिकाः, ते चापि घिक्क्ृताः पुरुषा ये सत्रीणां वह्ंगताः । 
गताथे: ॥ १ ॥ 
गाहाकुला खुदिव्वा व, भावका मधुरोदका । 
फुला व पडमिणि रम्मा वालक्कंता व मालवी ॥ २॥ 
हेमा गृहा ससीहा वा, माला वा वज्ञकप्पिता । 
सविसा गंधजुत्ती वा, अंतोदुट्रा व वाहिणी ॥ ३॥ 
गरन्ता मदिरा वा वि, जोगकण्णा व सालिणी । 
णारी लोगभ्मि विण्णेया, जा होजा सगुणोदया ॥ ४ ॥ 
अर्थ ;--नारी सुदिव्य कुल के गाथा के सदृश है, वह सवासित मधुर जल के सदश है, विकसित रम्य पश्चिनी के 
सटदश है और व्यालाक्रान्त मालती के सद्श है । 
वह खर्ण की गुफा है, पर उसमें सिंह बेठा हुआ है । वह फूलों की माला है, पर विष पुष्प की बनी हुई है । दूसरों 
के संहार के लिए वह विष मिश्रित गंध-पुटिका है । वह नदी की निर्मल जलधारा है, किन्तु उसके बीच में भयंकर भंवर 
है, जो प्राणापहारक है। वह मत्त बना देने वाली मदिरा है। सुन्दर योगकन्या के सदश है । यह नारी है, खगुण के 
प्रकाश में यथार्थ नारी है । 
गुजराती भाषान्तर $-- "6 
नारी सुच्न्य इक्षती ड्रीति वी छे; सुगंधयुक्त भहुर ०/० ०्रवी छे, विधसित रभ्य पश्चिनीनी ०?वी छे 
जाम छतां ते सापथी बिटायेव्ष मावती पेक्षदी वी छे. 
ते स्वणुनी जुह | छे, १३6 तेभां सि भें छे. ते इक्षेत्री भाणा छे, परत ते ऊरी पष्पोनी जनेक्षी छे, 
जीनगीना सं&।२ भारे ते उेरमिश्रित गंधपुरिलना छे, ते नद्दीनी निर्मंण २/णघारा छे, परंतु तेनी वयमभां सयं४२ 
भभरी छे, ०? आरशुधात4ई छ., ते ठनन्‍मत्त जनावी देनार भहिर। छे, सुन्दर योगहन्या सभान छे, ०?ने नारी 
भड्ेवाय छे, स्वभुणुना प्रध्नाशरभां यथाथ नारी छे. 
टीका :--सुदिब्या भावका प्रेक्षणीया मधुरोदका पुष्पिता रम्येव पश्मचिनी ग्राह्कुला मालतीव, व्यालाक्रान्ता, हेम- 
गुहेव सासेंहा, मालेव वध्यकल्पिता, गन्धयुक्तिरिव सविषा, वाहिनीव नदी सेना वान्तदुष्टा, मदिरिव गरान्ता, योगकन्या 
सत्रीरिव योगपरा शालिनी ग्रहिणी, एवं नारी लोके विज्ञेया भवेत्‌ स्वगुणोदया प्रकटीकृता ख्लीदोषा: ॥ २-४ ॥ 
नारी कठोरता और कोमलता का समन्वय है। अहंतर्षि नारी के विविध रूपों का चित्रण करते हैं। नारी का 
बाहरी सौन्दय निरुपम है | वह सुवासित जल-घारा खिलती हुई पद्चिनी है। वह मालती भी है किन्तु उस पर सपे 
लिपटा हुआ है। वह खर्ण गुफा-सी है उसका बाहरी आकर्षण बहुत ज्यादा है, किन्तु उसमें सिंह बेठा हुआ है । 
यहां स्री के दोनों रूप बताए गए हैं। नारी पद्चिनी और मालती की माला के समान है । वह गुफा-सी है, जिसमें 
करता का साक्षात्‌ रूप सिंह दहाड रहा है । सुशिक्षित और सदाचारिणी नारी सवासित पद्मिनी के समान है । उसके जीवन 
और खभाव से शील की सौरभ फेल रही है । वह माता मातृभूमि-सी पवित्र है। वह प्रथ्वी की भांति सर्वेसहा है। प्रथ्वी 
पर कोई गंदगी कर रहा है, कोई उसको खोद रहा है, कोई उसपर अणुबम के धड़ाके कर रहा है, फिर भी वह मौन द्वो 
कर सब कुछ सद्दन कर रही है । इतना ही नहीं, मनुष्य उसको खाद के बदले में गंदे पदार्थ देता है । किन्तु धरित्री उसके 
बदले में जीवन-दायी खाद्य पदार्थ देती है । यही माता का काये है। वह तिरस्कार और अपमान सहती है तथा उसके 
बदले में सेवा और प्यार करती हे । 
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यदि नारी के हृदय में वासना है और वह असदाचार की ओर कदम रखती है तो वह सर्पको लिपटती हुई मालती 
है। वह असंस्कारी और अशिक्षित है तो वह उसी प्रकार भयंकर होगी जिस प्रकार खर्ण की गुफा में भीषण गजना 
करता हुआ सिंह । 


उच्छायणं कुलाणं तु, दग्वहीणाण लाघवो । 
पतिट्ठा सव्वठुक्खाणं, णिट्टाणं अज्ञियाण य ॥ ५॥ 
गेहं वेराण गंभीरं, विग्घो सद्धस्मचारिणं । 
दुद्दासो अखलीणं व, लोके खूता किमंगणा ॥ ६॥ 
अर्थ ;---असंस्कारी नारी कुछ का नाश करती है, उसकी प्रतिष्ठा समाप्त करती है और दीन दुबलों का अनादर 
करती है । वह सब प्रकार के दुःखों की प्रतिष्ठा रूप है । अर्थात्‌ समस्त दुःखों की जड है । वह आयेत्व को भी समाप्त कर 
देती है । वह गंभीर वेसे की घर है । ञ्री सद्धर्मचारियों के लिए विध्रभूत है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
संस्४ा२हीन नारी इक्षनों नाश 3रे छे, तेनी अतिष्ठानो नाश 3रे छे जने दीन-६णणागोेनो जना&२ 3रे छे. ते 
भघा अड्आभारना &:णोनी अतिष्ठाइप छे, शर्थात्‌ समस्त हुश्णोनुं मूण छे, ते जायत्वने पशु नष्ट 3रे छे, ते गशीर 
परोनुं २ छ. संस्ड्ाररष्टित ख्री सहूभेनुं जायरणु अरनाराणी भारे थिन्न सभान छे. 


दुष्ट खभाव की नारी का यहां पर चित्रण दिया है। जिस नारी के खभाव में खार्थ, कठोरता और दुराचार है तो 
वह समाज और देश दोनों को ही नष्ट कर देती है। सुन्दर खभाव को नारी-कुल की इजत बढाती है । वहां कुत्सित 
स्भाव की नारी कुल की प्रतिष्ठा को समाप्त कर देता है । चेटक और कोशिक की महायुद्ध की ज्वाला में चिनगारी का काम 
करने वाली कौणिक की रानी पत्मा थी । उसी के खार्थी हृदय ने दोनों कुलों को युद्ध की ज्वाला में ढकेला था। 


स्वार्थिनी नारी पैसे को सम्मान देती है। अपने पारिवारिक जनों को भी वह पैसे के ही गज से नापती है। जो 
पैसेदार होता है उसका अधिक सम्मान करती है। उसका निकटतम पारिवारिक जन उसके आंगन में आया हो, पर यदि 
दुर्भाग्य से उसके पास संपत्ति नहीं है तो वह उसको आदर नहीं देगी। उसके खागत में भी मेदभाव करेगी। जिस नारी 
का खभाव छ्षुद्र है उसके घर की शान्ति को वह नष्ट करेगी । सुन्दर खभाव की नारी घर को खगे बना देती है । संदर ज्री 
खभाव की नारी खगे को भी नरक का रूप दे देती है । वह घर की आयता और पवित्रता को नष्ट कर देती है। कभी कभी 
वह परिवार के ही बीज गंभीर वेर की खाई खोद देती है। धर्मरत आत्माओं की शांति में वह विध्नभूत भी बनती है। 
जब उसके हृदय में प्रतिहिंसा की भावना जागृत हो जाती है तो वह दुष्ट अश्व की भांति बलवती हो कर बदला लेने पर 
उतारू हो जाती है । 

पर यदि नारी अपने खभाव की सहज कोमलता और करुणा लिए रहती है तो वह देवी बनती !। इसीलिए आगम में 
स्नी के लिए 'देवी' शब्द भी आया है। खभाव की दुजनत। नारी में ही हो पुरुष में न हो ऐसी बात नहीं है । पुरुष तो 
कभी नारी से भी अधिक कूर बन सकता है और इसी लिए सातवीं नरक के द्वार को खटखटाता है । किन्तु यहां नारी का 
ही खभाव का वर्णन चल रहा है, इसलिए उसी के बुरे खभाव का चित्रण दिया गया है । 


टीका :--कुलानां तूत्सादनं, द्वव्यहीनानां लाघवमनादरः सर्वदुःखाणां प्रतिष्ठा निष्ठा निधन चार्यिकाणां वेराणां 
गंभीरं गुप्त ग्रह॑ सद्धर्मचारिणां विश्नो दुषश्शश्रो मुक्तबनलिनः एवंश्रुता छोके किमंगना कुखी, लाघओ अखलीणं बलवं ति 
पंचमषष्ठछोकयोः पदेपु लिंगविपयेयः । गताथें: ॥ ५-६ ॥ 
विशेषतः पांचवे और छठ्ठे शछोकों में लिंग विपयेय है । 
इृत्थिउ बलव॑ जत्थ, गामे सु णगरेसु वा। 
अणस्सवस्सं हेसं त॑ अप्पव्वेसुय मुंडणं ॥ ७॥ 
घित्तेसि गामणगराणं सिलोगो ॥ ८ ॥ 


११८ इसि-भासियाईं 


अर्थ :--जिस ग्राम या नगर में स्त्रियों ही बलवती हैं बेलगाम घोड़े की हिनहिनाहट या अपवी दिनों में मुंडन के 
समान है । जहां पर स्लरियों का शासन है वह ग्राम घिक्कार का पात्र है । प्रस्तुत अध्ययन का प्रथम शोक यहां भी 
वाच्य है । 
जिस ग्राम और नगर में स्त्रियों का शासन है, जहां का विलासी पुरुष स्त्रियों का गुलाम है वह छोटा ग्राम हो या 
बडा नगर कभी भी प्रगति के पथ पर नहीं चल सकता है। वह नगर पौरुषहीन हो जाता है। वह बेलगाम के घोडे की 
हिनहिनाहट की भांति शब्द करता है | पर उसकी वाणी में पौरुष का तेज नहीं है । वह अपनी दिशा को बदल नहीं सकता 
उसके काये-कलाप वैसे ही होते हैं। जिस प्रकार से बिना पर्व का मुंडन । 
स्रियां अपने खाभिमान और सदाचार की रक्षा में बलवती हों यह किसी भी देश के अपमान या कलंक की बात 
नहीं है । अपि तु कलुंक की कद्दानी तब होगी जहां पर्दे में गुडियाँ-सी बनी नारियां अपने शील की रक्षा में असमर्थ होती हैं 
गुंडे और मब्वालियों के भय से घर के बाहर न निकल सकती हों । अपनी रक्षा के लिए जिनके पास आंसू की दो बडी 
बूंदों के अतिरिक्त दूसरा कोई साधन न रह गया हों और जिस के देश कबि के लिए यह कहना पडे किः-- 
“अबला जीवन हाय तुम्हारी यही कद्दानी, 
आँचक में हे दूध ओर भांखों में पानी ॥! --यशोघरा-मैथिलीशरण गुप्त । 
देश की यह हालत गौरव की नहीं, अपि तु रौरव की होगी। देश की नारियां शेरनी हों, उनकी आंखों में इतना तेज 
हो कि मव्वाली उनको देखकर ही कांप उठे। जिस दिन से भारत की रमणियों का यह तेज गया, उसी दिन यह देश 
गुलामी की जजीरों में जकडा गया ! | क्योंकि कायर माता की संतान चूहों से भी डरती है । शेरनी का पुत्र ही शेर से 
खेल सकता है [। 
पर यहां पर अहंतर्षि द्वारा किया गया ब्रियों का विरोध यही अभिप्राय रखता है कि जहां का पुरुष-समाज वासना 
के दल दल में फंस कर स्त्रियों का गुलाम बन गया है वह देश कभी भी उन्नति नहीं कर सकता हे । 
टीका :--यत्र तु आमेषु नगरेषु वा ख्री बलवती तदनश्वस्थ झ्ुनादेदेषाशब्देव पर्वरहितेषु वा दिनेषु सुंडनमिव 
भवति । गताथें: ॥ ७-4 ॥ 
धित्तेसि वाला प्रथम शछोक यहां भी वाच्य हे । 
डाहो भय॑ हुता सातो विसातो मरणं भय | 
छेदो भयं च सत्थातो, वालातो द्सणं भय ॥ ९ ॥ 
अर्थ :--अप्मि से जलने का भय है । विष से मरने का भय है। शस्त्र से छेदन का भय है। और सप से डसने 
का भय है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
सअशिथी जणवानो भय छे, जेरेथी भरवानों लय छे, शख्रथी आपवानो लय छे जने सपंथी ४२७वानो लय छे. 
टीका :--हुताशात्‌ भये दाहो, विषान्मरण शख्नाच्छेदो ब्यालाद दशने । गतार्थः ॥ ९ ॥ 
चारों वस्तुएँ भयप्रद हैँ । आग जलाती है, विष मारता है, शन्न छेदन करता है और सपे डस लेता है । जो इन 
भयों पर विजय पाता है वही अभय हो सकता है। जिसने आत्मा की अमरता को यथार्थरूप से समझ लिया है वह शरीर 
की मृत्यु से कमी भी नहीं डर सकता और वह्द दुनियां की किसी भी शक्ति से नहीं डर सकता है । 
संकीणीयं ज॑ वत्थु, अपडिकारमेव य । 
तं वर्त्धु खुट्ठु जाणेज्ञा, जुज्ते जे णु जोइता ॥ १० ॥ 
अर्थ :--जो वस्तु शकास्पद है और साथ ही उसका प्रतिकार में भी शकय नहीं है, उस वस्तु के उपभोक्ता को 
उसका ठीक ठीक परिज्ञान होना चाहिए। 
गुजराती भाषान्तर +-- 
० वस्तु शषआस५६ छे, जने साथे साथ तेनो अतिश्षर पशु मशज्य छे, ते वस्चुनों 8पक्षो» क्षेनारन तेनुं 
83 85 कान हों ०१र्ध थे, 


बाइसवां अध्ययन ११९, 


जीवन में ऐसे भी प्रसंग आते हैं जब कि संदेहास्पद वस्तु का उपयोग भी अनिवाये हो जाता है। किन्तु उसके 
सेवन के समय बड़ी सतकेता की आवश्यकता रहती है। सबसे पहले उस वस्तु को जानना होगा और साथही उसका 
परिणाम भी जानना आवश्यक द्वोगा । यदि यह न जाना तो वह वस्तु विधात भी कर सकती हे। 
जब आवश्यकता देखता है तो वेद्य रोगी को सोमल भी देता है। किन्तु उसके परिणाम का परिज्ञान सर्वप्रथम 
आवश्यक है । यदि परिणाम का ज्ञान है तो विष भी अमृत होगा और यदि परिणाम नहीं जाना तो अमृत भी विष का 
काम कर देता है। अतः उसके उपभोक्ता को सावधानी के साथ उसका उपयोग करना चाहिए । 
टीका -- शेकनीये च यद्वस्तु यज्ञाप्रतीकारं तत्‌ सुष् दयक्त जानीयात्‌ यो युज्यमानानि युज्यमानानां वस्तूनां 
अनुयोजयिता भवति। गताथे: ॥ १० ॥ 
जत्थत्थि जे समारंभा, जेवा जे साणुबंधिणो। 
ते वत्थु खुट्टु जाणेज्ञा, णेय सव्वविणिच्छण ॥ ११॥ 
अर्थ ५:--जहां पर जो समारंभ और जो सानुबंध है उस वस्तु को ठीक ठीक जाने यही परिज्ञान सभी पदार्थों के 
निश्चय में सहायक हो सकता हे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ग्ययं। ०? सभार॑म ( जेटथे छिसारूपी शोशीश ) जने साचुमन्ध ( जचुसरणु अर्ता ) छे ते बस्तुने ०? 6५ 
83 अभाणुभा ने तेनुं०” पशु शान गधा पह्ाा्थाना निश्चयमां म६६०२ थर्श शप्रे छे, 
जो समारंभ और अनुबन्धक कारण है सम्यग्‌ू-दशेन-संपन्न आत्मा उस समारंभ और अनुबन्ध का यथार्थ ज्ञान करे। 
श्रावक समारंभं करता नहीं है, किन्तु उसे करना पड़ता है । किन्तु कटु औषधि की भांति उसका सेवन करता है। जो कि 
उचित प्रमाण में होने से उसके लिए प्रगाढ बंध का हेतु नहीं होता है । श्रावक को जब आरम्भ के पथ से गुजरना पडता 
है तब वह महारंभ से न जाकर अल्पारम्म का मा चुनता है| वह महापथ से न जाकर गोपथ चुनता है । 


टीका ;--यत्र ये समारंभा ये वैतेबां सानुबन्धा भवन्ति । तानि वस्तूनि सुष्ठ जानीयात्‌ । नेतत्‌ सर्वविनिश्रये 
नेतद्धिताहिते कनाइत्य निश्चयनीयम्‌ ॥ ११ ॥ 

जहां ये आरम्भ हैं ओर जहां उसके सानुबन्ध होते हैं; साधक उन समस्त वस्तुओं को ठीक ठीक जाने । जिसे 
वस्तु खरूप का ज्ञान नहीं है, वह संवर के स्थान पर आश्रव्र उपाजित करेगा । किसी भी प्रकार को निश्चय करने के पूर्व 
साधक अपनी विवेक दृष्टि खुली रखे । जब उसकी बुद्धि पूर्वग्रहों से मुक्त नहीं है और उसकी बुद्धि का खार्थ ओर ममत्व 
ने घेर रखा है तब किसी भी प्रक्रार का निश्चय किया जाएगा वह दूषित निश्चय होगा । 

जेसि जहिं सुहुप्पत्ती, जेवा जे साणुगामिणो । 
विणासी अविणासी वा, जाणेज्ञा कालवेयबवी ॥ ११॥ 

अर्थ +:--जिसके लिए जहां पर सुखोत्पत्ति है और जो जिसके अनुगामी है, कालविदू उसके विनाशी ओर 
अविनाशी रूप को अवश्य ही देखे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

गेने भाटे व्यां सुणनी ठत्पत्ति थाय छे, जने ग्रे ना जबुगाभी छे डाक्षविद्द तेना विनाशी जने अमर 
3पने अवश्य >्नेवुं व्वेर्ध जे. 

मानव के मन में सुख के लिए बहुत बड़ी प्यास है । अनन्त युग से ही वह सुख का अनुगामी है । कुछ वस्तुओं में 
वह सुख की उत्पत्ति देखता है और उस वस्तु का अनुगामी हो जाता है । विचारक देखेगा कि वह वस्तुजन्य सुख कितना 
स्थिरत्व लेकर आया है। पदार्थों में सुख की एक क्षणिक किरण आती है ओर उस सुख के पीछे विशाल दुःख की परम्परा 
खड़ी रहती है । सुख कुछ मिनटों के लिए आया किन्तु कितना विकराल है उसका क्षणिक रूप |। अतः समयज्ञ शाधत 
सुख का शोधक बने । 

टीका :- यत्र येषां समारंभाणां सुखोस्पत्तिभवति, ये वेतेषां सानुगामिनो$नुगससहिता विनाशिनो वा विपरीत 
वा भवन्ति तान्‌ जानीयात्‌ कालवेदबिद्‌ । वेदेतीह छोकिक॑ ज्ञान ॥ १२ ॥ 


१२० इसि-भासियाईं 


अर्थ :--जहां जिन समारंभों अर्थात्‌ हिंसात्मक प्रयल्ों द्वारा सुख खोजा जाता है और जो उसके अनुगमनकर्ता 
दोते हैं वे विनाश के पथिक हैं। अथवा वे विपथ-गामी हैं । समयज्ञ तथा वेदज्ञ ऐसा जाने । यहां पर बेद से लौकिक 
ज्ञान अभिप्रेत है । 
गुजराती भाषान्तर ६-- 
व्यय ० सभारंभे सर्थात्‌ छिसात्म5 अबलो &२ सुण शोषवाभां जावे छे जने . तेना जचुगभनष््ता 
आय छे, ते विनाशना भागेना भुसारीर छे. जथवा ते विषथणाभी छे, स+१६ तथा बेध्श जेवुं व्वणुवुं जहींया पे६थी 
क्षो४५ शान जश्षिप्रेत छे, 
सीसच्छेदे धुवो मच्चु, मूलच्छेदे हतो दुमो । 
मूल फल च सब्बे च, जाणेज्ञा सव्ववत्थुसु ॥ १३॥ 
अर्थ :--शीस के छेदन से मृत्यु निश्चित है। मूल के छेदन से ब्र॒क्ष का विनाश निश्चित है । इसी प्रकार सभी 
वस्तुओं में विचारक मूल और उसके फल का विचार करे । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
भा आपी नाणवाथी भत्यु निश्चित छे, ०/३-भूण थी ०४ आडई $पी नाणवाथी तेनो विनाश निश्चित छे, ते ०४ 
अभाए गधी वस्तुजीभां शद्धिभान भवष्ये भूण खने तेना $णनो वियार 3२वो ब्नेध्थे, 
किसी भी वस्तु के दो रूप होते हैं। एक उसकी जड़ और दूसरी उसकी शाखा । यदि किसी वस्तु को नष्ट करना है 
तो उसकी शाखा प्रशाखाओं नहीं बल्कि उसके मूल पर प्रहार करना होगा । यदि किसी वस्तु का विकास करना है तो भी 
उसके मूल का ही अभिर्सिचन करना होगा । यदि दुःख को नष्ट करना है तो उसके लिए उसके निमित्त पर नहीं, उसके 
उपादान पर प्रहार करना होगा । दुःख की जड अश्जुभ भाव कर्म को ही समाप्त करना चाहिए । 
सीसं जहा सरीरस्स, जहा मूल दुमस्स य । 
सव्वस्स साधुधम्मस्स, तहा झाणं विधीयते ॥ १४॥ 
अर्थ ;---जो स्थान शरीर में मस्तक का है और ब्रक्ष के लिए मूल का है, वही स्थान समस्त मुनि धर्मो के लिए 
ध्यान का है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 
६७भां भाथानुं परेटु भछ्त्त छे ने पकने मूणनुं भछ्त्व ७, तेटकु ०४ स्थान समस्त भुनि-धर्मोने 
भारठे ध्याननुं छे. 
शरीर में मस्तक का स्थान सर्वोच्च है ओर वृक्ष के लिए उसकी जड महत्त्व रखती है। साधना में वही स्थान ध्यान 
का है। चित्तवृत्तियों का निरोध ध्यान है। योगशासत्र इसी ध्यान की धुरी पर केन्द्रित है। उमागाति भी तल्वार्थसत्र में 
ध्यान की परिभाषा देते हे--- 
उत्तमसंदननस्पेकाप्रचिन्तानिरोधो ध्यानम्‌।-तत्त्वार्थ सूत्र अ० ९ सू० २७ । 
मन की बिखरी हुईं किरणें जब किसी एक तत्त्व पर केन्द्रित हो जाती हैं तो उसकी शक्ति में प्रखरता आ जाती है। 
जब यह मन की संग्रहित शक्ति शुभ की तरफ अग्रपर होती है तमी वह आत्म-साधना का द्वार खोलती है। शुभ अध्य- 
वसाय ही श्रमण साधना का मूल है । 
दीका :---नवमछोकादारभ्य परिसादिकम्सेत्यादषिभाषित पुष्करपत्रोपमान्तमनुबध्यतेति ब्यक्त | दृगभालाध्ययनम । 
गदेभालीयेयपरनामकम । 
नवम *छोक से लेकर परिषाडि कम्म पर्यनत ऋषि भाषित है । वह पुष्कर परयन्‍्त अनुबध्य है जो कि व्यक्त है । इस 
प्रकार दगभालाध्ययन जिसका अपर नाम गदेभालीय मी है समाप्त हुआ । 


पर्व से सिद्धे बुद्धे० । गतार्थम । 


ऋषिभाषितेषु दगभाली-गर्देभीयं द्वाविशव्यध्ययनम । 
>+>+ल्च्थथ (2-5 ०0 प्ललल न - 


रामपुत्र अहतर्षि प्रोक्त 
तेबीसवां अध्ययन 


मानव अपने जीवन के लिए सौ सौ विचार रखता है । वकील बनना है उसके बाद यह करना है वहां जाना है । 
किन्तु कभी भी अपने मृत्यु के विषय में नहीं सोचता है । जोकि सष्टि का अनिवाये नियम है। मृत्यु से सब डरते किन्तु 
मृत्यु डरने की बदलने की वस्तु नहीं है। उससे हम अपना जीवन बदल सकते हैं । भारत के प्रधान मंत्री कहते हैं कि 
मृत्यु से नया जीवन मिलता है। जो व्यक्ति या राष्ट्र मरना नहीं जानते हैं वे जीना भी नहीं जानते हैं ।--जवाहरलाल नेहरू । 

जो मरना जानता है उसके लिए मौत भयंकर भी नहीं होती है । विश्वकवि रवीन्द्रनाथ ने जीवनदशन में ठीक 
ही कहा है:--- 

420&078 88) (ए४९४ ए9प१6 (० 00 ९०४ | ॥6, 
प्रक्ोद्ा)2 ॥0 [0820]|6 ६0 >पएए शांध्री 0 शाह 8 0प्रौए ]९00पए४ -विश्वकवि रवीन्द्रनाथ, 

जीवन के सिक्के को मौत की छाप मूल्यवान बना देती है । इसी लिए जीवन देकर वास्तव में मूल्यवान वस्तु खरी- 
दना संभव हो जाता है। मृत्यु का तत्वदशन ही प्रस्तुत अध्ययन का विषय है । 

सिद्धि ॥ दुबे मरणा अस्सि लोए एवमाहिज्ञंति तं जहा-सुहमत चेव दुहमतं चेव । रामपुत्तेण 
अरहता इसिणा बुह॒त । 

अर्थ ;--इस लोक में दो प्रकार की मृत्यु बताई गई है । जैसे कि सुख रूप मृत्यु और दुःख रूप मृत्यु । राम पुत्र 
अद्दतर्षि इस प्रकार बोले । 
गुजराती भाषान्तर +-- 

ज। थोडमभां भरणुना मे अ्रदार भानवामां जावे छे: सुण३रपी भत्यु लने 6:ण३ृपी भुतयु, राभ५ुन जर्तषि 
गभाभ भोध्या, ' 

जन्म लिया हुआ प्राणी मरता है। सिद्धान्तों में मतभेद हो सकते हैँ, परन्तु मौत में दो मत नहीं होते हैं । किन्तु 
मृत्यु की भी कला होती है। एक की मृत्यु दुनियां के लिए आशीर्वाद रूप बनती है जब कि दूसरे का जीवन भी अभिशाप 
द्वोता है। जिसके जीवन में खुशबू है, वह जब मरता है तो कोटि कोटि हृदय रो पडते हैं। दूसरे भी एक प्रकार का 
व्यक्ति है जो कि जब अपनी जीवन लीला समाप्त करता है तब जनता के मुंह से सहसा निकल पडता है कि “अच्छा हुआ, 
गांव की उपाधि दूर द्वो गई | ४ 

यहां पर जिन दो प्रकार की झत्यु का निरूपण किया गया है एक सुख रूप मृत्यु और दूसरी दुःख रूप मृत्यु है । 
जिसका जीवन सुखमय रहद्दा है जिसने अपने जीवन में शान्तिमय कार्य किया होगा, दूसरों के पथ में भी जिसने शान्ति के 
फूल बिछाए होंगे उसकी मौत भी सुखरूप होगी । इसके विपरीत जिसने दूसरे के जीवन में आग लगाई होगी और खबं 
भी जीवन भर उसी आग में जलता रहा होगा, अतः उसका जीवन दुःखमय है और उसकी मरुत्यु भी कभी सुखमय नहीं 
दोगी । आगम की परिभाषा में इसको पंडित मरण” और बाल मरण” का नाम दिया गया है। 

संतिमे य दुबे ठाणा क्षक्खाया मरणंतिया । 
क्षकाममरण चेव सकाममरणं तहा । ---उत्तरा० अ० ५ गाथा २ 

संसार में दो प्रकार के मानव होते हैँ । एक तो वे हैं जो मौत को देख कर रोए, चिल्लाए और मर गए । दूसरे वे 
हैं, जिन्होंने मौत को देखते ही वीरता के साथ उसका खागप्त किया और अभय की प्रतिमा बन कर मौत की गोद में सो 
गए । स्थूलभाषा में दोनों ही मरे हैं । किन्तु चिन्तक की आंखों में एक को मौत ने मारा है और दूसरे ने मौत को मारा 
है। संसार के महापुरुष इसी अर्थ में मृत्युजेता हैं । 

टीका :--हे मरणे भस्मिलोके एवमाख्यायते, तद्‌ यथा-सुखझ॒त चेव दुःखस्तं चेवात्र विज्ञर्पि व्याख्यानं ब्रवीमि। 
गताथे। । 


प्रोफेसर झुब्रिंग लिखते हैं कि मत और मत में शब्द की क्रीड़ा है । जो कि जान बूझ कर ही रखे गए हैं। 
१६ 
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हमस्स खलु ममाइस्स असमाहियलेसस्स गंडपलिघाइयस्स गंडबंधणपलियस्स गंडबंधण- 
पडियात॑ करेस्सामि, अलू पुरेमए्ण । तम्हा गेंड-बंधण-पडिघातं करेसा णाणद्सणचरित्ताई 
पडिसेविस्सामि । 

अर्थ +--में असमाधित लेशया वाला हूं। अर्थात्‌ मेरी लेश्या शुभ नहीं है । राग द्वेष की ग्रन्थि ने मुझे पराजित 
कर रक्‍खा है । उस ग्रन्थि से मेरी आत्मा बद्ध है। अब में ग्रन्थि बन्धन को तोड फेकूंगा । पहले में दुःख-मत्यु अर्थात्‌ 
अकाम मत्यु से मरा वही बहुत है। अब में ग्रन्थिच्छेद कर के ज्ञान दशन चारित्र की आराधना करूंगा । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

ए भनुयित बेश्याबाणे| छु. मेटवे भारी क्षेश्या शुक्ष नथी, राग-द्वषनी अन्यिणे भने परान्शित गनान्यो 
8, ते ०/ थन्थिथी भारो जात्मा गंघायेती छे, छवे रु ऑन्य णजंघनने तोडीन डृष्ठी ६४५, पढे एुं ६:ण मृत्यु 
गर्थात्‌ जडाभ मभत्युथी भर्यों ते ०/ घएछुं छे. ७वे ६ अऑन्यिग्छे६ 4रीन शान ६शेन यारित्रनी जाशाधना 3रीश, 

अप्रशस्त लेश्या और राग द्वेष की परिणति ही दुःख मूलक मत्यु के मूल हेतु हैं । एक कहावत है कि 'जेसी मति वैसी 
गति' । जिसने अपने जीवन में जिसने अशुभ कम ही किए हैं, दूसरों की शान्ति भंग की है, अपनी शान्ति के लिए दूसरों को 
रुलाया है वह आत्मा कभी भी शान्ति पूर्वक नहीं मर सकती है। मृत्यु जीवन की परीक्षा का परीक्षा-फल है । अध्ययन और 
उत्तर पुस्तिका के ही आधार पर परीक्षा-फल आता है। जिसके जीवन की उत्तर कापियां गलत हैं उसका परीक्षा-फल कभी 
भी अच्छा नहीं भा सकता है । 

राग और द्वेष की ग्रन्थियां प्रगाढ़ हैं । आत्मा राग-द्वेंषाप्रि में झुलस रहा है। मृत्यु की घडियों में भी मन के उद्गार 
शान्त नहीं हुए हैं, इस अवस्था में म॒त्यु सन्दर नहीं हो सकती है । जिसका मन निर्वेर है वह झूत्यु की गोद में इस प्रकार 
सोएगा मानो निद्रा की गोद में सोया है । जिसका मन अन्तर की अम्मि से झुलस रहा है वह श्ञान्त निद्रा भी नहीं पा सकता 
है । इस अवस्था में शान्त-मृत्यु उसके नसीब में कहां ! मृत्यु भी एक प्रकार की निद्रा है। उस निद्रा से आदमी जाग सकता 
है जब कि इस महानिद्रा में सोनेवाला पुनः नहीं उठ सकता है । इतना ही तो अन्तर है दोनों में । 

मृत्यु के क्षणों में स्टृति खच्छ हो जाती है । सारा जीवन फिल्म की तरह उसके सामने आ जाता है। यदि जीवन 
का इतिहास भलाई का इतिहास है तो मृत्यु के मुँह में पहुंचते हुए भी उसके मुख पर सन्‍्तोष की रेखा रहेगी । उसके लिए 
मौत मानो मां की गोद रहेगी । मौत उसके लिए वॉरन्ट नहीं, मान पत्र ले कर आएगी |। पर जिसके जीवन के इतिहास के 
पन्नों पर बुराई के काले निशान पडे हैं उसके लिए मौत मानो वॉरन्ट लेकर आई है । उसको देखते ही वह कांप उठता है। 

शान्तिपूर्ण नींद पाने के लिए चिन्ताओं को कोट की भांति उतार कर खूंटी पर टांग देना चाहिए। इसी प्रकार 
शान्तिपूणे नींद पाने के लिए वैर की गठरी को दूर करनी चाहिए। केवल निर्वेर मन ही शान्ति पा सकता है। इसीलिए 
ऋषि बोलते हैं कि में आज तक अशुभ लेश्या और राग द्वेष की गठरी को सिर पर लेकर घूमता रहा हूं । वह गठरी मौत 
के समय भी मेरी छाती पर शिला की भाँति पड़ी है और में शान्ति पूर्वक मर भी नहीं सकता । अतः अब मैं उसको एक 
ओर पटक कर मेरे निज-भाव, ज्ञान, दशन और चारित्र की आराधना करूंगा। 

टीका;--इमस्स खलु ममीकारिणो असमाहितलेदया असमाहितमनोदृत्तिकस्य गंड इति ग्रन्थ्यार्थ तेन परिधातितस्य 


बाधितस्य बंधनपरिघातस्येति पाठः शंकनीयेव गंडबंधनप्रतिधात करिष्यामि । अर्ूू पुरोमतेन दुःख मरणमिति तस्मात्‌ ते 
पूर्वोक्त कृत्वा ज्ञान-दशनचारिस्नाणि प्रतिसेविष्ये । गताथेः । 


गंड शब्द ग्रथी के अर्थ में आया है | तथा बंधन परिघात का पाठ शंकार्पद है । 

प्रोफेसर शुर्त्रिंग लिखते हैं किः-- 

“इमस्स करेस्सामि” बतलाता है कि वह सभी कठिनाइयों से दूर रहमा चाहता है । आत्मा के ब॑धनों से भी दूर 
रहना चाहता है ओर ऐसा लगता है कि दूसरा गंड शब्द निकाल देना चाहिए । गंड शब्द उत्तराध्ययन की टीका में ग्रन्थि 


अर्थ में आया है| आचारांग सूत्र में भी यह शब्द आया है । किन्तु उसका अर्थ यहां ठीक नहीं लगता दै। पलिघाएई 
शरद यहां पर विशेष रूप से जोड़ने में आया है । 


चौबीसवां अध्ययन १२५३ 


णाणेणं जाणिय दंसणेणं पासित्ता संजमेणं संजमिय तवेण अट्वविहकम्मरयमर्ले विधुणित विलोहिय 
अंणादीयं अणवद्ग्गं दीहमठंं चाउरंतर्संसारकंतारं वीतिवत्तित्ता सिवमयल-मरुय-मक्खय-मव्वा-बाह- 
मपुणरावत्तियं, सिद्धिगतिणामधिज्ञं ठाणं संपत्ते अणागतद्धं सासतं कालं चिट्टिस्सामित्ति । 

अर्थ :--ज्ञान से जान कर, दशन से देखकर और संयम से संय्रमित होकर तप से अष्टविध कर्मरज रूप मल को त्याग 
कर आत्मा को विश्ुद्ध बना करे अनादि अनन्त दीघे मागवाले चातुरन्त संसार की वन वीथि को पार कर शिव अचल अरु- 
ज-रोगरहित अक्षय व्याबाध पुनरागमन निरपेक्ष, सिद्धिगति नामक स्थान को प्राप्त कुंगा ओर भविष्य में शाश्वत का 
तक रहूंगा । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

शानथी गणीने, ६शुनथी बने ने खने संयभथी संयित थछ ने तपथी सष्विध 3भे २०४० ३पी भणने 
अ्टने जात्माने विशुर्ू जनावीने, जनाहि जनन्‍त दीवे भागे वाणा यातुरनत संसारनी बन भागने पार 3रीने 
शिव, जयक, जरुूर-शेगरहित जक्षुप, जन्वाणाव पुनरशाथभन निरषे७, सिद्धिगति नाभना स्थानने पढोंथीश 
जने क्षविष्यभां जनत 3॥० सुधी २७ीश, 

टीका +-ज्ञानेन ज्ञात्वा दर्शनेन द॒ृप्ठा संयमेन संयम्य तपसा5ष्टविधकमेरजोमर्ू विधूय विशोध्यानादिक अनव- 
दुग्र दीधांध्वान चातुरन्तसंसारकान्तारं व्यतिपत्य शिवमित्यादिविरोेषित सिड्धिगतिनामधेयं स्थान संप्राप्तो अनागतध्वान॑ शाश्वत 
काले स्थास्यामीति प्रतिबोधितस्य कस्यचिद्ध्यवसायः । 

आत्मा वासना को मन में लिए अनन्त बार मरा हे किन्तु सम्यगू ज्ञान दशन और चारित्र को लेकर यदि देह का 
त्याग करता है तो भव परम्परा की झूंखछा को तोड देता है और शाध्वत शान्ति का पथिक हो जाता है । 


एवं से सिद्धे वुद्धे० । गतार्थः । 
रामपुत्तीयज्ञयणं 
रामपुत्र - अहेतर्षिप्रोक्त त्रयोविशतितमं अध्ययन 


अऊययाजनओ 0€*-््ः 


हरिगिरिअहंत्षि प्रोक्त - 
चोबीसवां अध्ययन 


विश्वरूपी रंग मंच पर आत्मा नए नए अमिनय लेकर आता है। यद्यपि उसका खभाव ज्ञाता और द्रष्ट है, किन्तु 
वह खय॑ ही अभिनेता बन गया है और अभिनेता भी ऐसा जो रंग भूमि को निज भूमि मान बेठा है। यही मिथ्या विचार 
उसकी मंजिल को दूर ढकेलता जाता है और उसका हर कदम पथ को बढाता जाता है । 

जिस क्षण उसकी तंद्रा भंग होती है तब वह समझ लेता है कि में विश्व रंगमंच का अभिनेता नहीं, द्रष्टा मात्र हूँ । 
कषाय और वासना की गठरी सिरपर ले कर द्वार भटकना मेरा स्वभाव नहीं है । यह सारा नाटक ही गलत रूप से खेला जा 
रहा है। जिस क्षण आत्मा खरूप का बोध कर लेता हे । उसी क्षण सारा दृश्य बदल जाता है। यही सब कुछ प्रस्तुत 
अध्ययन का विषय हे । 

सव्वसिणं पुरा भव्वं इदाणि पुण अभव्वं । हरिगिरिणा अरहता इसिणा बुइतं ॥ 

अर्थ :--पहले यह सत्र कुछ भवितव्यतापेक्ष था। अब भवितव्य भावी भाव से अनपेक्षित है। हरगिरि अद्वतर्षि 

इस प्रकार बोले । 


१ नाणेण जाणई भावे द्सणेण य सदृहे । चरित्तेण यू गिण्हाइ तव्रेण परिसुज्ञई । उत्तर, अध्यय, २८ गाथा ३५ | 


१२४ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्त र :-- 

पहश्षा ज। मधानो सविष्यक्र। ठ3प२ ०” जाघार छते, छवे शवितन्य भावी सावथी जनपि(क्षित छ* 
७२णिरि जर्तषि अेभ मोध्या. 

आत्मा अनादि का यात्री है। यात्रा के पथ में इसने कहां कहां विश्राम किया है । कितने रूप बदले हैँ यद््‌ कौन 
कह सकता है! | पहले जो रूप था वह रूप आज नहीं है और आज जो रूप है वह रूप कल रहेगा या नहीं कह नहीं 
सकते । कभी यही आत्मा देव बन कर खभ के सिंहासन पर बैठा है, तो कभी नरक की काल कोठरी में केद भी रहा है। 
कभी इत्र में नहाया है तो कभी गन्दी नाले का कीड़ा बन कर कुलकुछाया है। जैनदशन आस्तिक दशन है। वह यह 
खीकार करता है कि आत्मा अपने पिछले जन्म में अनन्त रूप बदल कर आया है। अनन्त अनन्त जन्म और अनन्त बार 
की मौत को देख कर वह आया है। फिर किसका सौन्दय शाश्वत रहा !। 

टीका +--सर्वमिदं पुरा भाव्य भवितध्यापेक्षमिदानी पुनरभव्ये भवितव्यानपेक्ष भवति। 

पहले भवितव्य के अनुरूप ही प्रवाह था । अब भवितब्य से अनपेक्षित होता है | अतीत में जो कुछ हुआ वह हमारे 
भवितग्य के अरूप था। अब वर्तमान हमारे भवितव्य के अनुरूप नहीं है । इसका अर्थ यद्द हुआ कि पहले हम नियतिवाद 
के अधीन थे । अब नियतिवाद से मुक्त है । यह भाव ठीक नहीं लगता है। तथ्य यह हो सकता है कि हम वर्तमान में 
जो कुछ भी है वह हमारे पूर्व कृत कर्म के अनुरूप है। अतीत में हमने जो कुछ किया है वर्तमान उसी के अनुरूप है । 

किन्तु भविष्य हमारे पुरुषार्थ पर अवलम्बित है । यदि अतीत हमारा निर्माता है तो भविष्य के निर्माता हम हैं । अतः दम 

जैसा बनना चाहते हैं वैसा बन सकते हैं । 


प्रोफेसर शुत्रिंगू लिखते हैं कि, 'इसके पहले भी दुनियां थी, किन्तु में इसका क्षण-स्थायी रूप नहीं जानता था, 
किन्तु अब मेरे लिए इस के प्रति अल्प भी आकर्षण नहीं है। संसार खभाव का ज्ञान मुझे है। फिर भी मेरी आत्मा ज्ञान 
आदि में रमण करती है। संसार की प्रियता सुख लेकर आती है किन्तु साथही उसकी विरुद्ध दिशा भी मेरे सामने रहेगी । 
क्योंकि उसका सुख शाश्वत नहीं है | दुनियां उसके हानि और लाभ के साथ संसार की निस्‍्सीमता को प्रकट करेगी । 
गशांश के विक्ेषण के लिए इतना विवरण पर्याप्त है । यदि इसको सही रूप से समझना है तो आगे आनेवाले पद 
अनिव्यष्टि अथवा निव्येष्टि को भी समझने का प्रयास करना चाहिए! । 


सर्यति खलु भो य णेरदइया णेरतियत्ता, तिरिक्खा तिरिक्खत्ता, मणुस्सा मणुस्सत्ता देवा देवसा, 
अणुपरियटटति जीवा चाउरंतं संसारकंतारं कम्माणुगासिणो तथा वि मे जीवे इधलोके सुहुप्पायके पर- 
लोके दुहुप्पादष्ट अणिएण अधुवे अणितिए अणिश्चे असासते सज्ञति रज़ति गिज्मति मुज्म्मति अज्यो- 
बवज्जति विणिघातमावज्ति । 

अर्थ ;:--नारक नारकत्व को, तियेग्योनिक तियेक्‌ योनि को, मनुष्य मनुष्यत्व को, देव देवत्व को छोड़ते हैं । कर्मानु- 
गामी जीव चातुरन्त संसार वन में परिभ्रमण करते हैं । तथापि मेरी आत्मा इस लोक में सुख का उत्पादक है । परलोक में 
दुःखोत्पादन करता है। अनियत, अध्ुव, अनित्य और अशाश्रत लोक में यह आत्मा आसक्त और अनुरक्त होता है, गृद्ध 
दोता है, विषयासक्त बनता है और व्याघात प्राप्त करता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

. नार$ नारझत्वने, तियश्योनि: तिय योनिने, भनुष्य भनुष्यत्वने, देव देवत्वने छोड़े छे. अर्भाचुभाभी ९७१ 
यातुरन्त संसार वनभां लभतो रहे छे. तथापि भारे जात्मा भा वो$ना सुणनुं 3त्पाधन 3२नार छे. परथ्षी4भां 
पण ६:ण सग्रें छे. जनियत, जध्रव, जनिय जने जशाश्रत वीडभां जा जात्मा जास$त थरेवा जने जनुरफ्त 
होय 9, वीभी छोय छे, विषयासश्र जने छे खने व्याधात ॥प्त $रे छे. 


नारक नारकत्व को छोडकर कभी पशु योनि पाता है। पश्ु कभी पश्चु योनि को छोड कर मनुष्य और कभी देव भी 
बनता है । किन्तु परिवर्तन का यह नर्तन कभी भी समाप्त नहीं हो सकता है। देव बन कर देवों का वैभव पाया, सागरों तक 
वहां का सुख लिया, परन्तु एक दिन वहां से भी धक्का मार कर निकाल दिया गया। किन्तु यह भुलक्र पथिक आत्मा जहाँ 
कहीं जाता है वहीं अपना डेरा डाल कर रहने लगता है, मानो वहां से उसको कभी हटना ही नहीं है !। इतना ही नहीं वह 
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अशाश्वत को शाश्वत बनाने के लिए हजारों प्रयन्न करता है। परिणाम में उसके वे प्रयन्न वर्तमान क्षणतक ही सीमित रह 
जाते हैं। वह वर्तमान के सुख को लक्ष्य में रख कर चलता है, किन्तु सुख के वे अल्प क्षण परछोक के अनन्त दुःखों को 
जन्म देते हैँ । फिर आत्मा वहां रहता है। उसमें आसक्त होता है किन्तु एक दिन उसके सुख का महल ताश के पत्तों का 
महल हो जाता है । और वह सब कुछ वहीं छोड कर आगे चलने के लिए बाध्य हो जाता है । 

टीका :--च्यवन्ते खलु भो नेरयिका नेरयिकत्वात्‌ तिय्रैग्योनयस्तिय॑ग्योनित्वात्‌ मलुष्या मनुष्यत्वात्‌ , देवा देवस्वा- 
दनुपरिवतेन्ते जीवाश्रातुरंत-संसारकंतार कर्मानुगामिनः, तथापि मम जीव इद्छोके सुखोत्पादकः, परलछोके दुःखोत्पादको- 
$निजो 5घ्रुवो5निल्यः, अणितिए भअणिश्चेत्ति पदे समव्युत्पत्ती,' सज्जति यावन्‌ मुदयत्यध्युपपय्यते विनिधातमापथते । गताथेः । 


हम च ण॑ पुण सडण-पडण-विक्रिरण-विद्धंसणधम्मं अगेगजोगक्खेमसमायुत्त जीवस्स अतारे- 
लुकेकिं संसारनिधेर्द करेति, संसारणिव्वेढि करेता शिवमचल० चिट्टिस्सामित्ति । 

अर्थ ;:--यह सडन पडन, विकीर्ण और विभ्व॑स धर्मयुक्त-संसार अनेक थोग क्षेम और समत्व से रहित जीव के लिए 
दुस्तरणीय है । वह संसार की वृद्धि करता है । संसार प्रप॑च में फंस कर यह दावा करता है कि शिव अचल स्थान को 
प्राप्त करूंगा । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

से सडन पुन, विष्ठीणुं खने विध्च॑ंस पर्मथुक्त संसार जने॥ योग क्षेम जने समत्वथी रहित ७वने भार 
धस्तरणीय छे, ते जा संसारनी १६७ 3रे छे, संसार अपयरमां इसाएं ने जा ६ापी 3रे छे 5 शिव मयक्ष स्थान 
भ्राप्त 5रीश, 


जब तक संसार की आसक्ति नहीं समाप्त हो जाएगी तब तक भव-परंपरा भी नहीं समाप्त होगी । जो तप और 
साधना करता है और बोलता है कि में भव-समाप्ति के निकट हूं वह श्रानित में है । जब तक जिसने योग और क्षेम को 
नहीं पहचाना है और समता का पाठ नहीं पढा है तब तक उसकी साधना भव-परम्परा को समाप्त करने में सहायक नहीं 
हो सकती है । समता साधना का अन्तःप्राण है । साधना चलती रही, और कषाय की मात्रा बढ़ती रही उस सांधना का 
कोई मूल्य नहीं है । एक आचाये ने ठीक ही कहा है पंथ और वेष में मुक्ति नहीं है तत्व के उलझन और तर्क के छिलटे 
निकालने में भी मुक्ति-नहीं हे, अपि तु कषाय मुक्ति-ही यथार्थ मुक्ति है । 

नाशम्बरत्वे न सितम्बरत्वे न तत्ववादे न च तकेवादे । न पक्षसेवाश्रयणेन मुक्तिः, कषायमुक्तिः किरू एवं मुक्ति: । 

टीका :--इमां च पुनः शटन, पटन, विकिरण, विध्वेसन, धर्ममनेक, योगक्षेम, समायुक्तजीवस्थातीयां संसार- 
मिब्येष्टि करोति छोकप्रपंचे सेवते, इमां च संसारनिव्यष्टि कृत्वा संसारकांतारमनुपरिवतेते, तस्त्वनुदृत्य संवेगनिर्वेदी गता 
इत्यथपू्णोथेमध्याद्याय परन्तु शिवमिद्यादि यावत्‌ चिटिस्सामित्ति भपास्यं मिथ्येह निवेशितत्वात्‌ । 


योग, क्षेम और समभाव से रहित आत्मा के लिए दुस्तीये शडन, पडन, विकिरण और विध्वंसन गुण युक्त संसार 
निर्वयष्टि अर्थात्‌ उलझी हुई गुत्थी है। समभाव रहित साधक संसार की छोर रहित गुत्थी को सुलझाने के लिए विश्व में 
भटकता रद्दता है। उस गुत्थी में उलझा हुआ आत्मा संवेग निर्वेद को प्राप्त करता है। यह अपूर्ण अर्थ वाली बात है। 
किन्तु शिव इत्यादि विशेषण युक्त स्थान में ठहरुगा यह खंडित हो जाता है । अतः यह पाठ मिथ्या रूप में यहां आगया है । 


प्रोफेसर शु॒त्रिंगू मी लिखते हैं कि मोक्ष में परिवर्तन संभव नहीं है । अतः ऐसा लगता है कि वे शब्द गलत ढंग से 
बिठा दिए गए हैं । 

तुम्हा अचुचे असासतसिणं संसारे सब्वजीधाणं संसतीकरणमिति णश्चा णाणदंसणचरित्ताणि 
सेविस्सामि, णाण-दंसण-चरित्ताणि सेवित्ता अणदीयं ज्ञाव कंतारं वितिवतित्ता सिवमचल जाव ठाएं 
अव्भुवगते चिट्टिस्सामि । 

अर्थ ;--अतः अधुव अशाश्रत संसार में सभी आत्माओं के लिए संसक्ति और दुःख ही है। यह जान कर में ज्ञान 
दशन चरित्र खीकार कहंगा और इस प्रकार अनादि यावत्‌ भव-वीथिका का अतिक्रमण कर शिव शाश्रृत स्थान 
को प्राप्त करूंगा । 


१२६ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर $-- 
जतः गप्नव, जशश्रत संसारभां जधा भातमायोने भारे संसत्ति जने ६:५ ० छे. ते व्वणीने ७ श।न, ६शैन, 
यारित्र स्वीडार 3रीश जने जा अडारे सनाहि यावत्‌ क्षबभागनुं उध॑ंघन 3रीने शिव, शाश्वत स्थानने आप्त ४रीश, 
टीका :--त स्मादधुवमशा श्वतमिद संसारे सर्वजीवानां संस्ृुतिकारणमिति ज्ञात्वा ज्ञान-दशन-चारित्राणि सेविष्ये। 
तानि सेवित्वा संसारकांतारं व्यतिपत्य शिवस्थानमभ्युपगतः स्थास्यामीत्यत्न निश्चयः । 
कंतारे वारिमज्ञे वा, दित्ते वा अग्गिर्स भमे । 
तमंसि वाडधाणे वा सया घम्मो जिणाहितो ॥ १॥ 

अर्थ ;--वन में, पानी में या अप्नि की ज्वाला में अंधकार में या छोटे गांव में सर्वत्र सर्वक्ष कथित धर्म साथ 
होना चाहिए । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

बनभां, पाणीभां 5 सपशिनी व्वाणाभां, संघष्ारभां 8 नाना जाभभां सत्र सर्वशअथित धर्म साथे 
छपी वनेर्ठथे, 

साधना की धारा सर्वत्र एक रूप से ही वहनी चाहिए । साधक गांव में हो या नगर में । उसके जीवन में एकरूपता 
दोनी ही चाहिए । ऐसा नहीं है कि गांव की साधना कुछ दूसरी हो और शहर की कुछ दूसरी; तथा वन की साधना इससे 
भी निराली हो | शहर के चतुर श्रावकों के सामने हमारी साधना का खर तीव्र हो उठे । गांवों में ग्रामीणों की अबोघता 
का लाभ उठा कर अपने साधना को नीचे स्तर पर ले आए ओर वन की सनी वीथिका में खतंत्र हो जाए । 

भगवान्‌ महावीर दशवेकालिक में साधक जीवन में एकरुपता लाने के लिए निर्देश करते हुए कद्द रहे हैं किः--- 

से भिक्‍खु वा भिक्‍्खुणी वा गामे वा नगरे वा रण्णे वा भरण्णे वा एगओ वा परिसागओ बा सुते वा जागरमाणे वा। 

साधक या साधिका गाँव में हो या नगर में अथवा जंगल के वीरान प्रदेशों में हो, अथवा वह विशाल परिषद में ही 
क्यों न बेठा हो, वह सुषुप्ति में हो या जागरण में उसकी आत्म-साधना की धारा एक रूप से ही प्रवाहित रहे । 

अथवा प्रस्तुत गाथा का एक अर्थ यह भी हो सकता है कि साधक सूने जंगल में हो, सागर की जल धारा में फेंक 
दिया गया हो अथवा आग की लपटों में ही उसे फेंक दिया गया हों तब भी सर्वज्ञ कथित धर्म से वह विमुख हो जाना 
कृदापि स्वीकार नहीं करेगा । 

टीका :--वाडधाणेत्ति पदस्यार्थो न ज्ञायते । “ वाडधान ?”? इस पद का भर्थ भज्षात हे । 

प्रोफेसर झुत्रिंग लिखते हैं कि “तमंसि पाठ के आधार पर तम्मि होना चाहिए +” परन्तु तंमेसि पद भी 
व्याकरणसम्मत है । 

“वटघन” शब्द यहां विशेष नाम के रूप में आया है, जब कि प्रस्तुत गाथा में वह विशेष भाम योग्य नहीं लगता है। 
साथ ही कान्तार वारि अग्गि और तमो शब्द्‌ केवल सामान्य विचार को लेकर आए हैं । ऐसी स्थिति में उसका अर्थ वाडे की 
नगह के रूप में दोना चाहिए। कहीं वटघन का चन्द्राल अर्थ लिया गया है । परन्तु वह अर्थ कहीं भी व्यवह्त नहीं है । 

धारणी सुसहा चेव, गुरू सेसज्मेव वा । 
सद्धम्मो सब्वजीवाणं, णिच्य लोए हितंकरो ॥ २ ॥ 

अर्थ ;--पर्वसहा पृथ्वी और महान औषधियां प्राणिमात्र के लिए हितकर हैं । इसी प्रकार सद्धम मी समस्त 
प्राणियों के लिए सदेव हितप्रद हे । 

प्रोफेसर जेकोबी-ने अपनी पसंद की हुईं कहानियों की अनुक्रमणिका में संशोधन भी किया है । 
गुजराती भाषान्तरः 

सबसछ। ४८वी जने भछान औषधियों आजीमातरने भादे हित्‌४२ छे, थे ०/ अभाणे सारे धमम पशु समस्त 
प्राणीजी भारे सदैव हित५६ छे, 

१. चारपेन्टियर की प्रत्येक बुद्ध कहानियां । ५. १५१ | 
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चौबीसयां अध्ययन १२७ 


रोग ग्रस्त-मानव के लिए औषधि प्रिय है, एक किसान के लिए खेत की मिट्टी प्रिय है । क्योंकि वही तो उसे जीवन 
का आधार है। इसी प्रकार जीवन में प्रकाश की प्रेरणा देने वाला धर्म मानव के लिए हितावह है । क्योंकि आत्मा का 
खभाव ही धर्म है। आचाय कुन्दकुन्द ने धर्म की परिभाषा देते हुए लिखा है कि “वत्थु सहावो धम्मं ।” पर आज धर्म 
धर्मस्थानकों में है । मन्दिर और मरिजिदो में है, किन्तु वह आत्मा में नहीं है |। जोकि उसका अपना स्थान है। इसीलिए 
धर्म की विडंबना है । 
सिग्घवट्टिसमायुत्ता, रघचके जहा अरा। 
फडंता वल्िच्छेया वा सुहदुकक्‍्खे सरीरिणो ॥ ३ ॥ 
अर्थ :--जैसे र4-चक्र में रद्दा हुआ शीघ्र घूमने वाला आरा सारे रथ को गति देता है अथवा जिस प्रकार से लता 
के छेद नष्ट होते हैं, इस प्रकार देहधारियों के सुख दुःख भी होते हैं । 


गुजराती भाषान्तर ३-- 


गबी रीते रथना यद्भां रढ्ेतों अअ्पथी धुमावतों मारो जाणा रथने उ3पथी क्षण व्वव छे, जथव। ०रेवी 
रीते क्षतानो छे६ नष्ट थाय छे, ते ०४ अभाए आएियोमां सुण-६:ण पणु छोय छे. 

सुख एक ऐसा शब्द है जिसको समस्त देहधारी चाहते हैं । दुःख से सब कोई भागना चाहते हैं; सु्र के पीछे प्राणी 
दौड़ता है और प्राणी के पीछे दुःख दौडता है । सुख की छाया में दुःख विश्राम करता है। भौतिक दुनियां में सुख अकेला ही 
नहीं आता है वह अपने साथी दुःख को भी अपने साथ छिपा कर ले आता है । मनुष्य सुख का खागत करता है, किन्तु 
उसके पीछे छिपे हुए दुःख की ओर उसकी दृष्टि ही नहीं जाती है। अहंतर्षि इसी तथ्य को रूपक द्वारा प्रकट करते हैं । 
रथचक्र में आरा लकडी के खंड लगे रहते हैं। जब रथ चक्र वेग से घूमता हे तो आरा भी एक के बाद एक आता रहता 
है। इसी प्रकार जीवन के चक्र में सतत और दुःख आरा है। जीवन रथ चलता है और सुख दुःख का आरा भी घूमता 
रहता है । लता के छेद से संबन्धित अर्थ समझ में नहीं आता है । सुखदुःखे शब्द संस्कृत में द्वि वचन के अनुरूप है । 


टीका ।--वृत्तित्ति वृत्ति:-परिवतेः, शीघ्रया तया समायुक्ता रथचक्रे यथा$राः स्फटन्‍तो वा भंगुरा वलिच्छेदास्तथा 
भारीरिण: पुरुषस्य “ सुदृदुःखे ”” त्ति द्विवचने संस्कृतकढ्प । गतार्थे: । 
संसारे सव्वजीवाणं, गेही संपरियत्तते । 
उदुम्बकतरूणं वा, वसणुस्सवकारणं ॥ ४ ॥ 


अर्थ :--संसार की समस्त आत्माएँ आसक्ति-को लेकर परिभ्रमण करती हैं । जैसे कि उदुम्बर वृक्षों का प्रसव दोहद॑ 
व्यसनोस्सव का हेतु बनता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


संसारना गधां आणी जासख्तिना आर भवपरपर।भां ॥रे छे, व्र्वी रीते 88६*ण२ वृक्षोना प्रसवना हो७६ 
साइतने नोतरे जापवाने ॥२णएु णने छे. 

आसक्ति-भव-परम्परा का मूल है। जेसे सृत्रधार समस्त पात्रों को नचाता रहता है वसे ही आसक्ति-समस्त 
आत्माओं को परिभ्रमण कराती है । संसार की व्याख्या करते हुए एक संत ने लिखा है कि “कामानां हृदये वासः संसार 
इति कीर्तितः ।” हृदय में कामनाओं का वास ही संसार है । जैसे उदुम्बर वृक्षों का प्रसव-दोहद व्यसनोत्सव का कारण 
बनता है अर्थात्‌ उदुम्बर को पुष्पित होने पर मदनोत्सव मनाया जाता है। उसका पुष्पित होना विकारोत्तेजक है । इसी 
प्रकार आसक्ति-भव-परम्परा का मूल कारण है । 


संसारे सर्वजीवानां ग्रृद्धिः संपरिवर्तते। उतुम्बरतरूणां प्रसवदोहदों यथा ब्यसनोत्सवकारण खूयंगचेष्टादीनां 
हेतोः । गताथः । 
यण्हि राव ससंक च, सागर सरिये तहा। 
इंदज्ययं अणीयं च, सजमेहं च चितप ॥ ५॥ 
अर्थ ;--अप्रि, सूये, चन्द्र, सागर और सरिता इन्द्रध्वज सेना और नए मेघ का चिन्तन करना चाहिए । 


१२८ इृसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर +-- 
जि, सु, यन्द्र, सागर जने सरिता, एनद्रध्व०/ सेना जने नतर भेधनुं यिन्तन 3रबु "वे थे, 
साधक चिन्तन के क्षणों में संसार की प्रमुख वस्तुओं के खवरूप को अपने सामने रखे तो उसको प्रेरणा मिलती रहेगी। 
अभि तेजखी है, तेज और प्रकाश उसका गुण और धर्म हैं । उसको राज-महलों में जलाया जाय तब भी प्रकाश देगी और 
यदि गरीब के झोंपड़े में जलाया जाय तब भी प्रकाश ही देगी । साधक को चाहिए कि वह प्रकाशत्व और तेजखिता अभ्रि से 
प्रहण करे, सूये और चन्द्र से क्रमशः तेजखिता और शीतलता को ग्रहण करे, साथ ही कर्तव्य में नियमितता का पाठ सीखे। 
सागर और सरिता से गंभीरता और जीवन का कग कण लुटा देने का खभाव ग्रहण करे। इन्द्रध्यज और सेना से प्रेरणा और 
पुरुषार्थ पाये और नए मेघ से क्षणिक आभा और परहित में संपत्ति व्यय करने की प्रेरणा पाये । यदि साधक के पास खुली 
दृष्टी है ओर उसका मस्तिष्क चिन्तनशील है तो दुनियां का हर एक पदार्थ उसे कर्तव्य की प्रेरणा दे जाएगा । 
टीका १--वह्विमित्यादि सद्यो मेघमिव चिन्तयेदकाण्डागमनगमनशीलम्‌ । टीकाकार का कथन है कि साधक 
वद्धि आदि सभी को सद्य मेघ की भांति समझे । क्यों कि ये सब अकारण ही भाने ओर जाने वाले हैं । 
जोव्वर्ण रूवसंपात्ति, सोभाग्गं धणसंपर्द । 
जीवितं वा वि जीवाणं, जलबुब्बुयसंमिभं ॥ ६ ॥ 
अर्थ :--गौवन, रूप सौन्दये, सोभाग्य, धन, संपत्ति और प्राणियों का जीवन जल बुद्बुद के सदश है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
यीवन, ३पनुं सॉ६ये, सौसाग्य, घन, संपत्ति जने «बोनी ७४६णी पाणीना ११पो८। प्रेपी छे. 
यौवन और सौन्दय, सौभाग्य और सम्पत्ति मानव मन में छुपे हुए अहंकार के बीज हैं । यह दर्प का सपे मानव 
मन को डसता भी है। किन्तु रूप का अहंकार क्‍यों ? । जरा रूप और यौवन सब को एक ही सांस में समेट ले जाएगी । 
जीवन पानी का बुलबुला है, फिर इतना अहंकार क्‍यों १। 
घिकसता सुर्ा-ने को फूल, उदय होता छिपने को चन्द । 
शून्य होने को भरते मेघ, दीप जलता होने को मन्‍्द । 
यहां किसका स्थिर योवन, भरे ! अस्थिर छोटे जीवन । . --महादेवी वर्मा । 
देविदा समहिद्ठीया, दाणविंदा य विस्खुता । 
'णरिदा जे य विकता, संखयं विवसा गता ॥ ७॥ 
अर्थ ;--दिव्य महद्धिं से युक्त-देवेन्द्र, प्रख्यात दानवेन्द्र और महान बलशाली नरेन्द्र एक दिन विवश होकर 
समाप्त हो गए । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


स्वर्गीय बेशबथी (3क्षशख्तिने ) थुड्त देवेन्द्री, अध्यात धानवेन्द्रो जने भछान जणी नरेन्द्री भे5 दिवस 
विवश थर्ध छु थर्ध गया. 

। देवेन्द्र, दानवेन्द्र और एक मानवेन्द्र सत्ता और शक्ति के प्रतीक हैं, एक दिन जो सिंहासन पर बेठकर सिंह की भांति 
गजते थे, सम्पत्ति और वेमभव जिनके आंगन में नाचा करते थे उन देवेन्द्रों को भी अपना सिंहासन त्याग कर एक दिन 
चल देना पडा। काल की कराल शक्ति ने शत्रों की छाया में बसने वाले सम्राटों को भी चल पडने के लिए विवश कर दिया । 
कौन अमर बन कर आया है और किसका यौवन अनन्त काल तक स्थिर रहा है | । 

सव्वत्थ णिरणुक्कोसा, णिव्विसेसप्पहारिणो । 
सुत्त-मत्त-पमत्ताणं, एका जगति 5णिच्वता ॥ ८॥ 
अर्थ :--अनिद्यता जगत में सर्वत्र निरुत्कृष्ट और निर्विशेष रूप से सुप्रमत्त सुप्त मत्त-और प्रमत्तों पर प्रद्दार करती है 
गुजराती भाषान्तर :-- 


नश्वरपणु ०गत्‌भां सवेत्र निरुद्ुष भने निविशेष ३५थी ४अभत्त, सुप्त भने अभतप२ इ०३5ी भारे छे, 


चौोबीसवां अध्ययन १२९, 


अनिद्यता सर्वत्र समान रुप से प्रद्दार करती है । निद्रा मद और प्रमाद जीवन की तीन कैंचियां हैं, जो कि मानव 
के सद्गुणों को काटती रहती हैं । अनिद्यता सब के लिए समान है। जो निद्रा की गोद में खुराटे भर रहे हैं, जो मदिरा के 
प्यालों में ही जीवन की वास्तविक मस्ती देख रहे हैं और जो वासना की छहरों में बह रहे हैं उनके ऊपर मौत अद्वहास 
करती है । साधक ! सावधान रह और जीवन की लडाई में विजय प्राप्त कर | विजय सदेव अश्रमत्त का ही साथ देती है । 
देविदा दाणबिदा य, णारिंदा जे य विस्सुता । 
पुणणकम्मोदयब्भूतं, पीति पार्वति पीवरं ॥ ९. ॥ 
देवेन्द्र, दानवेन्द्र और मानवेन्द्र पुण्य कर्म के उदय से जनता का प्रचुर प्रेम प्राप्त करते हैं । 


अर्थ: 
गुजराती भाषान्तर :-- 

हवन, धानवेन्द्र जने भानवेन्द्र ५एय उमेना 8६यथी ०शनतानों पूरे ज्रेभ आ्राप्त 3रे छे. 

देवेन्द्"ों के रल्न सिंहासन और नरेन्द्रों के खर्णसिंहासनों पर बेठनेवाला अपने आप को कभी भी न भूले । शक्ति के 
मद में वह यह न बोल उठे कि मेरी तलवार ने गिंहासन को स्थिर रखा है । यदि उसको पुण्य तत्व पर विश्वास है तो वह 
कभी भी अहंकार की भाषा में बात नहीं करेगा । पुण्य तत्व उसको मिथ्या अहंकार से दूर रखेगा और दूसरों के प्रति 
कोमल बनाएगा । 





आऊ धर्ण बले रूवे, सोभाग सरलत्त्ण । 
णिरामयं च कंतं च, दिस्सते विविहं जगे ॥ १०॥ 


अर्थ :--आयु, धन, बल, रूप, सौभाग्य, सरलता और नीरोगता और प्रियता विश्व में विविध रूपों में दिखाई 
देती है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
गायुष्य, घन, गण, ३५, सौभाग्य, सरणता, त&२स्‍ती जने अियता विश्वमां विविध रे ब्वेबामां जावेछे, 
आयु, घन, बल, सौभाग्य, सरलता, नीरोगता और लोकप्रियता ये सभी एक साथ एक ही स्थल पर प्राप्त नहीं हो 
सकते । किसी का जीवन लम्बा है तो उसके पास धन का अभाव है। कहीं बल हे तो रूप का अभाव है। यदि सभी वस्तुएँ 
एक साथ ही मिल जायें तो मानव कर्म जैसी वस्तु को मानने के लिए तेयार न होगा । जहां पर विशाल सम्पत्ति है वहां पर 
चार पेसे भी खर्च करने का दिल नहीं है और जिसका दिल उदार है, समाज के विकास के लिए जिसके पास उत्साह है, 
काये करने की क्षमता है, तो उसकी स्थिति इतनी गिरी हुई है कि उसके लिए अपना निर्वाह भी एक समस्या बन गई है । 
सदेवोरगगंधव्वे, सतिरिक्खे समाणुसे । 
णिव्भया णिव्विसेसा, य जगे वत्तय अणिशद्वता ॥ ११॥ 
अर्थ ;:--देवरूष्टि, गंधव, तियंच और मनुष्यरृष्टि इनमें अनित्यता सर्वत्र समरूप से निर्भय हो कर घूमती है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
हेवछ४ि, गधे, तियंथ जने भनुष्यरेशिभां जनियता सर्वत्र सम३पथी निरभंय गनीने रे छे. 
देवसष्टि हो या दानवसृष्टि, मानव-जगत्‌ हो या पशु-जगत्‌ अनित्यता सर्वत्र निभय संचरण करती है । खर्ण-भवनों में 
रहने वाले यह सोचते हैं कि हम अमर हें । किन्तु देव-कुमारों का भी यौवन शाश्वत नहीं है । अमुक कार तक दिव्य 
भवनों में रहने के बाद एक दिन उनको भी वहां से चल देना पडता है । 
पर्याय नय की दृष्टि से विश्व की कोई भी वस्तु शाश्वत नहीं है । वह प्रतिक्षण बदलती रहती है । अनित्यता की धुरी 
पर परिवर्तन का नरतेन चल रहा है। विश्व की कोई भी ताकत सृष्टि के इस नियम में परिवर्तन नहीं ला सकती है । एक 
सूक्ष्म अणु भी अपने पर्यायों में प्रतिक्षण परिवर्तित हो रहा है और विराट्र सुमेर भी अपने पर्याय में परिवर्तित हो रहा है । 
दाणमाणोवयारेहिं, साममेयक्तियाहि य । 
ण सका संणियारेउं, तेलोकेणावि5णिन्वता ॥ १२ ॥ 





१३० इसि-भासियाईं 


अर्थ :--दान, मान, उपचार, साम और मेद आदि क्रियाएँ तो क्या तीनों लोक की शक्ति मिल कर भी अनिद्यता 
को रोकने में सक्षम नहीं हें । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
६ान, भान, ठैपथार, साभ जने लेध भाहि डियाये तो शु १णे थ्षोडनी शक्षि लेणी 4र्ध व्वय ते पण 
जनिलताने रोषवार्भा सभथे थशे नहीं, 
विशालकाय बांध जल की तीव्र धारा को रोक सकते हैं । किन्तु दुनिया में आज तक कोई भी ऐसा बांध नहीं 
बनाया जा सका है जो समय की धारा को रोक सके । पैसा देकर आप मान खरीद सकते हैं, मान देकर उपकार कर 
सकते हैं । किन्तु समय शक्ति और सम्मान देकर भी आप समय को नहीं खरीद सकते !। साम और भेद की नीति विश्व 
के नक्शे को बदल सकती है, किन्तु अनितद्यता के नक्शे को बदल देने की ताकत उनमें मी नहीं है । क्योंकि समय 
देकर आप पैसा पा सकते हैं, किन्तु पेसा देकर आप समय नहीं पा सकते । 
उच्च वा जति वा णीये, देहिण वा णमस्खसितं | 
जागरंतं पमत्तं वा, सव्वत्था णाभिलुप्पति॥ १३॥ 


अर्थ ;--उच्च हो या नीच जागृत, हो या प्रमत्त अनित्यता सर्वत्र सबको समाप्त करती है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

ठथ्य छोय 3 नीय, सावधान जथवा गो पामेधी छोय जनियता सर्वत्र भधानोी नाश $रे छे. 

आरा लकडीको काटता है, किन्तु उसके विषय में एक सिद्धान्त हे कि आरा जब जाता है तब काटता है, आता है 
तब नहीं, किन्तु मानव के दर श्वास ओर प्रश्वास उसकी आयु काठते ही जाते हैं । प्रतिक्षण मानव की आयु कम हो रही 
है चाहे प्रमत्त हो अथवा अप्रमत्त, अनित्यता सब पर होती है । 


“क्यम्ेत करिस्सासि, ततो एवं भविस्सती” । 
संकप्पो देहिण जो य, णं ते कालो पडिच्छती ॥ १४॥ 
अर्थ :---'में यह इस प्रकार करूंगा, उससे यह होगा” । मनुष्य के मन में इस प्रकार के अनेकों संकवप चलते रहते 
हैं । किन्तु कराल काल उसके संकल्पों को खीकार नहीं करता हे । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
“६ जा रीते उरीश, तेथी न्‍या थशे”, थे अ४र२ना खनत सं४६प भनुष्यना भनभां यावया ०/ 3रे छे. पथ 
भमयान$ 50० तेना जरभानोनो ०/२/ पशु वियार 3२तो नथी. 
मानव के मन में नए नए संकल्प पेदा होते रहते हैं। यह काये यदि इस ढंग से किया जाय तो इससे यह होगा । 
यह करेंगे फिर यह करेंगे किन्तु काल मानव के इन संकब्पों को उसी प्रकार से विध्वंस कर देता है जिस प्रकार से उत्तरी 
हवा उपवनों को नष्ट भ्रष्ट कर डालती हे । 
भगवान्‌ महावीर खामी मानव मन की इसी स्थिति का चित्रण पावा-पुरी के अन्तिम प्रवचन में देते हैं--- 
इम च में अत्यि इस च णत्थि, इम से किर्च इममकिश । 
त॑ एवमेव लालप्पमाणं, हरा दरंति क्ति कह पमाएु ॥--उत्तरा. अ० १४ गाथा १५। 
इतना मुझे प्राप्त हे और इतना मुझे और प्राप्त करना है, यह में कर चुका हूं और इतना करना शेष रह गया है। ये 
ही वे विकल्प हैं-जो मानव को मोह पाश में बांधे रहते हैं, पर अनित्यता उसके रंगीन खप्नों को चूर चूर कर देती है । 
जा जया सहजा जा वा, सबव्वत्थेवाषणुगामिणी । 
छाय व्व देहिणो गूढा, सब्वमण्णेति5णिवख्वता ॥ १५॥ 
अर्थ ;--प्राणी कहीं भी जाए अनित्यता छाया की भांति सर्वत्र साथ रहती है | छाया प्रथक्‌ परिलक्षित भी हो सकती 
है । किन्तु यह अनित्यता तो कभी दिखाई भी नहीं पडती है । 


चौबीसवां अध्ययन १३१ 


गुजराती भाषान्तर +-- 
.. आणु उयांय पणएु व्यय जनित्यता परछायानी भाइड गधे 8ए तेना साथे ० ३रे छे. परछायो तो छुष्टे 
पण ब्वे्ठ शघ्आाय छे. परंतु जा जनित्यता तो अयारे देणाती पणु नथी. 
मानव जब सुख के क्षणों में रहता है तब वह समझ बेठता है कि में अमर हूं । जब कोई मकान खरीदता है तब 
वह रजिस्ट्री में लिखवाता है कि जब तक चन्द्र और सूर्य है तब तक इस मकान पर मेरा अधिकार रहेगा । पर ओ भोले 
इन्सान ! जब तक चन्द्र और सूये रहेंगे तब तक तूँ रहेगा या नहीं? । 
झूठी अमरता के खप्न उसे हजार हजार पाप करने के लिए प्रेरित करते हैँ । दस पीढी आराम से रहे इतनी विशाल 
सम्पत्ति होने पर भी मानव का लोभी मन ग्यारहवीं पीढी के लिए चिन्तित रहता है । 
अहेतर्षि बार बार अनित्यता का प्रतिपादन करते हैं। उसका तात्पये यह नहीं है कि संसार में नित्यता पदार्थ ही 
नहीं है। जैन दशन अनेकान्त वादी दशन है । उसकी एक आंख पदार्थ की अस्थिरता पर रहती है तो दूसरी आंख उसकी 
स्थिरता पर जमी रहती है। आचाये सिद्धसेन दिवाकर पदार्थ की नित्यानित्यता का प्रतिपादन करते हुए कहते हैं किः- 
उप्पज्ञति वियंतिय भावा णियसेण पज्ञवणयस्स । 
दवट्ियस्स सब्ब॑ सया अणुप्पन्ममविणट्रं ॥ --सनन्‍्मति प्रकरण अध्याय १ गाथा ११ । 
पर्यायास्तिक की दृष्टि से प्रत्येक पदार्थ उत्पन्न भी होता है और नष्ट भी होता है। द्र॒व्यास्तिक नय की दृष्टि से पदार्थ 
अनुत्पन्न और अविनष्ट है । दूसरे शब्दों में वह ध्रुव है । अतः प्रत्येक पदार्थ नित्यानित्यात्मक है । फिर भी यहां पर अहतर्षि 
बार बार जो अनित्यता को ही सामने ला रहे हैं उसका कारण यद्द हे कि अनितद्यता मानव के मस्तिष्क में रही तो वह बुराई 
से बचेगा। वह उन नाजुक क्षणों में भी बुराई से बचेगा, जब कि सम्पत्ति की चमक उसको अपनी ओर खींच रही होगी । 
वह सोचेगा कि छोटीसी जिन्दगी के लिए पाप की इतनी बडी गठरी क्योंकर बांधी जाय १ । 
कम्मभावे5णुवत्तंती, दीसंति य तथा तथा । 
देहिणं पकाति चेव, लीणा वत्तेय अनिश्चता ॥ १६॥ 
अर्थ ;--कर्म के सद्भाव में हो जो ( अनित्यता ) आत्मा के साथ रहती है और अनेक रूपों में परिलक्षित होती है । 
इस प्रकार देहधारियों की प्रकृतियों को अनिद्यता ने लीन कर रखा है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
प्रभेना जस्तित्वभां ग्रे ०7 जनित्यता जात्मानी साथे रे छे जने जने$ ३पोभां परिक्षक्षित थाय छे, 0० 
अभाएे आशिगोना अड्नतिन नश्वरताओे क्षीन उरी राणी छे, 
माना कि जो वृत्तियां हैं और जो प्रव्ृत्तियां हैं वे समी कर्म के सद्भाव में ही रह सकती हैं। मानव की विविध रूपता 
और संसार की विचित्रता जो कुछ भी दिखाई दे रही है वे सभी कर्मजन्य हैं। कोई डॉक्टर बनने का खप्न देखता है, तो 
कोई वकील बनना चाहता है, कोई इंजिनियर बनने के लिए अमेरिका पहुंच जाता है, तो कोई मिनिस्टर बनने की साध 
रखता है । किन्तु यह अनित्यता सबको अपने में लीन कर लेती है। एक ही प्रहार में सब आशाओं का चूर करती हुई 
कहती है तुम्हारे सभी सपने झूठे होंगे । 
ज॑ं कडं देहिणा जेणं, णाणावण्णं सुहासुहं । 
णाणावत्थंतरोबेतं, सव्वमण्णेति त॑ तहा॥ १७॥ 
अर्थ +--देहघारी नानाविध जो शुभाशुभ कृत्य करते हैं और मनुष्य नाना प्रकार के बच्नों से युक्त होता है और 
वह उसी को पूर्ण मान बेठता हे । 


गुजराती भाषान्तर +-- 


प्राशिमो ० जने॥ शुभाशुभ्ष पइत्यो 3रे छे जन ते मयुष्य नाना अ्रद्धारना पस्रोथी युक्त थाय छे जने पेन 
%# ते संपूर्ण भानी णेसे छे, 


१३२ इसि-भासियाई 


मानव की अच्छाई और बुराई उसके शुभ और अशुभ आचरण पर ही निभर रहती है। किन्तु स्थूल द्रष्ट केवल 
बाहरी वस्नों को अच्छाई और बुराई नापने का गज बना लेता है। श्रेष्ठ वस्रधारियों को पवित्र आत्मा मानने को तेयार हो 
जाता है । किन्तु ऐसा मानने वाला यह क्यों भूल जाता है कि बुराई भी अच्छाई के वस्नों को पहन कर दूसरे को धोखा दे 
सकती है। और कभी अच्छाई भी बाहरी दुनियां से तिरस्कृत होकर बुराई के गंदे वस्र पहन सकती है, तो क्या गंदे बच्तनरों 
में लिपटी हुईं अच्छाई से प्रेम नहीं करेंगे? 

हां; तो सफेद कपडों के नीचे कभी काले दिल ढके रहते हैं । वस्नों से ही अच्छाई ओर बुराई नापने चलने वाला 
अभी जीवन की राहों में आंख मूद कर चल रहा है । अनुभव की ठोकर उसकी पलकों को खोल भी सकती है । 

अथवा कोषकार वर्त्थ!/ का एक दूसरा ही अर्थ देते हैं “पृथक भिन्न? (पाइअ सहमहाण्णओ ) इस अर्थ को मान्य 
करने पर गाथा का अर्थ दूसरा होगा । आत्मा शुभाशुभ जो भी काये करता है उसीसे वह अच्छा या बुरा बनता है। 
मनुष्य विविध रूपता युक्त है । समस्त मानव सृष्टि को हमें इसी प्रकार स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि मानव की श्रेष्ठत और 
अश्रेष्ठता शुभाशुभ कार्यों पर निभर है । 


कंती जे वा वयो5वत्था, जुजंते जेण कम्मुणा । 
णिव्वत्ती तारिसे तीसे, वायाए व पडिसुका ॥ १८ ॥ 
अर्थ ;-- जिस वय और अवस्था में जिस कर्म से क्रान्ति प्राप्त होती है उसकी वेसी ही रचना हो सकती है और 
वाणी से ऐसा ही सुना जाता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
१ ठभ२ जने छाक्षतभां ० अमेनी शान्ति आप्त थाय छे, तेनी तेवी ०” रथना थष्ट शप्र छे ने वाशुथी 
तेवुं ०” सांभणवार्भा जावे छे. 
मनुष्य के जीवन में एक अवस्था ऐसी भी आती है जिसमें गर्म खून कुछ नया सजन करता है । वह पुरानी निष्प्राण 
परम्पराओं को तोड कर नई दृष्टि प्राप्त करना चाहता है। उसका नया जोश सृष्टि में नया परिवतेन लाने के लिए अकुलाता 
है । समाज में नया आदश स्थापित न करके उसको नया मोड देना ही नये खून का काम है । बृद्धावस्था में होश तो रहता 
है, किन्तु नया कुछ काम करने के लिए जोश नहीं रहता है। कोरा होश यदि कुछ नहीं कर सकता है तो कोरा जोश भी 
कुछ नहीं कर सकता । कोई नया काम करने के लिए होश और जोश दोनों चाहिए | साथ ही वाणी में बल भी चाहिए कि 
वह अपने विचारों को दूसरों के हृदय में बेठा सके। यदि विचारों के अन्दर क्रान्ति नहीं है तो आचार क्रान्ति कभी संभव 
नहीं है । क्रान्ति का प्रादुभोव सर्वप्रथम विचारों में होता है । जिनके विचारों की दुनियां सोलहवीं सदी में रहती हो, जिन्हें 
नया कुछ भी करने में चिढ हो और जो अपने दिमाग पर नये विचारों के लिये प्रवेश नहीं? का बोडे लगाए घूमते रहते हैं 
उनके पास विचार क्रान्ति के बीज ही नहीं हैं । वे नए युग की नई चेतना को समझ नहीं सकते हैं । पर भूलना नहीं होगा 
जिसने युग की आवाज को ठुकराया है युग उनका साथ कमी नहीं दे सकता । युग भी उसी के सामने सिर झुकाता है जो 
दुनियां के अपमानों का विष पी कर भी अमृत बरसाते हैं । 
टीका + --या कान्तिवयो5वस्था वा येन कमेणा युज्यते तादशी तस्या निरत्तिभंवति वाचः प्रतिश्रुदित । गताथेः । 


ता हं कडोदयुब्भूया, नाणागोय॑विकप्पिया । 
भेगोदयाणुवत्तंते, संसारे सब्वदेहिणं ॥ १९ ॥ 
अथे :--नानाविध गोत्रों के विकल्प आत्मा के कार्यो से बनते हैं । संसार के समस्त देहधारी भन्ञियों से उनमें रहते हैं । 
गुजराती भाषान्तर: 
नानाविध भोत्रोना विद८प खात्माना डार्योथी थाय छे. संसारना सभस्त भनुष्य विअवपथी तेभां रछे छे. 
उच्च ओर नीच गोत्र की सश्टि आत्मा ही करता है। उसके शुभ और अशुभ आचार ओर विचार उच्च और नीच 
गोत्र के हेतु है| गोत्र कर्म के संबन्ध में जेन संसार पर वैदिक दशन की छाया है, इसी लिए वेदिक दशन की जन्मजात उच्चता 
और नीचता को उसने खीकार कर लिया है। उसके आधार के लिए गोत्र कर्म को आगे कर दिया जाता है। किन्तु जेन 


नमन कुछ आल आल जुआ कल नमन लल नललआ_ लललनलनकलललललल अलललअ. भाााइा ३ ृ॥७७७७७७७७७७७८र"ररां॥-एएए 4ााार्श 


१ गाय, 
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दशन ने हमेशा जन्मज पवित्रता का निषेध किया है। उसका विश्वास कर्म में है। अतः मानव की श्रेष्ठता का उसने जन्म से 
नहीं कर्म से खीकार की है। यदि जन्म से ही किसी व्यक्ति में पवित्रता आ जाती है तो कर्म की फिलासफी ही समाप्त हो 
जाती है । साथ ही जीवन की साधना के लिए सारी बातें व्यर्थ होंगी । 

“गोय” का पाठान्तर गाय मिलता है, यदि हम गाय को अनुलक्षित करेंगे तो गाथार्थ ही भिन्न होगा । कानित और 
वय के द्वारा ही आत्मा शरीरों की सृष्टि करता है और विकल्प से रहता है। अतः संसार में यह अनित्यता सर्वव्यापी है । 

टीका :--ताहं तासां इृह संबन्धे तु ताभ्यां कान्तिवयोभ्यां क्रतोनोदयोरूता नानागान्रविकहिपता अनेकगास्रेषु 
कृता भग्योदयाः संसारे सर्वदेहिनामनुपरिवतेन्ते ताभ्यामनित्यत्वात्‌ । 

टीकाकार गात्र पाठ को अनुलक्षित करके गाथा का अर्थ प्रस्तुत करते हैँ । ताहं यहां कान्ति और वय से सम्बन्ध 
रखता है । वय और कान्ति के द्वारा जो कुछ भी कर्म करता है, उसके अनुरूप ही शरीर का निर्माण करता है। शुभ 


अध्यवसायों से वह शुभ देह प्राप्त करता है और अशुभ से अशुभ देह । किन्तु इतना निश्चित है कि वह दोनों में एक साथ 
नहीं रह सकता । 


कंदमूला जहा वल्ी, वल्लीमूला जहा फल | 
मोहमूलं तहा कम्म, कम्ममूला अणिश्चवया ॥ २० ॥ 
अर्थ :--कन्द से लता पेदा होती है और लता से जिस प्रकार से फल पेदा होते हैं इसी प्रकार मोहमूल से कर्म 
आते हैं और कर्म से अनिद्यता | 
गुजराती भाषान्तर +-- 
अन्हथी पे_्ष 38पत्र थाय छे जने क्षताथी ०? प्रड।रे इ उत्पन्न थाय छे, ते ० अडारे अभे भोछ्थी 86पन 
थाय छे जने जनित्यता अभेथी 8तप+ थाय छे. 


कन्द से छता और लता से फल पैदा होता है इसी प्रकार मोह से कर्म पेदा होता है और ये कर्म ही अनित्यता को 
जन्म देते हैं । 
वुज्ञंते वुज्ञप चेव, हेउज्जुत्त सुभासुमं । 
कंदर्संराण-संबद्ध, वल्लीणं व फला-फले ॥ २१ ॥ 
अथै !--बोध देने पर साधक शुभ और अश्ञुभ का विवेक करने का बोध प्राप्त करे । जिस प्रकार से छता के फल 
और अफल (बुरे फल ) कन्द की परम्परा से संबद्ध हैँ, अथात्‌ जैसा कन्द होगा वैसी ही छता होगी और वैसे ही अच्छे 
या बुरे उसके फल भी होंगे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


गोध जाप्या पछी साथरे शुक्ष जने जशुभनों विवेड अरवानों गोष प्राप्त उरपो, ०? अड्रथी क्षतानुं &" 
खने जरण उध्नी परेपराथी संगप छे जर्थात्‌ ग्श्वो ६६ जेवी ०९ क्षता ढशे जने जेवा ०" सारा खथवा भराग 
तेन। 2णी पए छशे, 


तत्त्वदर्शी उपदेश करते हैं । साधक शुभ और अशुभ में परित्याग का विवेक प्राप्त करे । साधक अशुभ का परित्याग 
करे और शुभ की ओर आए । इतना ही नहीं शुद्ध को प्राप्त कर के शुभ को भी छोड दे। लता के अच्छे या बुरे फल 
कन्द की अच्छाई या बुराई पर निभर करते हैं । 

टीका :--अथ कर्माच्यते बुध्यते चेव कमहेतुयुक्ते शुभाशुभ यथा वल्लीनां फलाफलं पर्याप्तफलान्यपर्याप्रफलानि च 
बुध्यन्ते । 

आत्मा कर्म का बन्ध कैसा करता यह जानना है तो उसका मूल हेतु जानना होगा। यदि उसका मूल शुद्ध अध्यवसाय 
है तो कर्म भी शुभ ही होगा । और यदि हेतु ही अशुभ है तो कर्म अशुभ होगा ही । यदि कर्म को हम फल कहें तो हम 
अध्यवसाय को हम बीज कह सकते हैं । कर्म का हेतु ही अशुभ नींव पर खड़ा है । ऐसी अवस्था में कम कभी शुभ नहीं 


१३७ द हसि-भासियाईं 


हो सकता है | एक काये बाहर से शुभ दिखाई पडता हो, परन्तु यदि उसका उद्देश्य बुरा है तो सारा काये ही बुरा होगा। 
दूसरी ओर एक कार्य बाहर से देखने में तो अशुभ लगता है, किन्तु उसका हेतु शुभ है तो वह काये शुभ होगा । ह 
फल की मघुरता और कदुता उसके कन्द पर आधारित है। कन्द यदि मधुर है तो लता भी सुन्दर होगी और उसके 
फल भी रसप्रद होंगे। यदि कन्द ही बुरा है, तो छता फल विहीन होगी या कठु फल से युक्त होगी । 
छिण्णादाणं सय॑ कम्मं, भुजजए त॑ न वजए । 
छिन्नमूलं व वल्लीणं, पुव्व॒ुप्पण्णं फलाफलं ॥ २२ ॥ 
अर्थ +--खकछत कर्मो के आदान अर्थात्‌ द्वार को छेदन करके प्राप्त कर्मों को भोगे। प्राप्त का त्याग शक्य नहीं है, 
लता का मूल नष्ट कर दिया है, किन्तु पूर्व के उत्पन्न हुए फलाफल का उपभोग तो करना ही होगा । 
गुजराती भाषान्तर :--- 
पोते 3रेवा अर्माचुं जाधन गर्थात्‌ थ७णुनो ०/ २स्तो न४ 3रीने आप्त 3र्माने भोगवे, 3मभ5 आप्तने छोडवुं श४य 
नथी, वेध्षना भूणनों नाश 3र्या छे, परंतु पूर्षना 8तपन थयेक्षा 0/४णनतों 8पत्मोग तो 3२पो ० व्वेण्थे, 
साधक कर्माश्रव का द्वार बन्द करे और जो उदयावलि का प्राप्त कर्म हैं उनको भोग कर क्षय करे । क्योंकि आश्रव 
द्वार का निरोध हो जाने से भविष्यकालीन कर्म-परम्परा समाप्त हो सकती है, किन्तु पूर्वबद्ध को तो भोगना ही होगा । लता 
का मूल काट देने से उसमें नए फल नहीं आसकते हैं, किन्तु पूर्वोत्पन्न शुभाशुभ फलों का उपभोग करना ही होगा । 
टीका :--ख्वयमात्मप्रयलेन छिन्नदानमप्युपादानं छिन्न॑ यस्य तत्कमें भुज्यते न तद्‌ वज्येते क्षवहयं वेदनीय भवति 
यथा वल्लीनां फलाफलमिति पुरवेवत्‌ पूर्वात्पन्नछिन्नमुलमपि भुज्यते । गतारथेः ॥ 
छिन्नमूला जहा वल्ी, सुकमूलो जहा दुमो । 
नट्ुुमोहँं तहा कम्मं, सिण्णं वा हयणायकं ॥ २३॥ 
अथे:--जिसकी जड छिन्न हो चुकी है ऐसी छता और जिसका मूल सूख गया हे ऐसा वृक्ष दोनों ही नष्ट होने वाले हैं । 
इसी प्रकार मोह के नष्ट होने से आठों कर्म नष्ट हो जाते हैं। जैसे सेनापति के हटते ही सारी सेना के पेर उखड़ जाते हैं। 
गुजराती भाषान्तर +-- 
ेनुं भण अपार गयु छे जेवी क्षता जने नुं मण सूआाएं गयुं छे भेवु 33 णंनेनो नाश निश्चित ०४ 
8. बी रीते सेनापतिनी पीछे&&थी सारी सेना कडहधयुं भेद्न छोडी नासी व्वय छे, ते०” अभाएे भोढ नाश 
पामतां जाई जाई 3भे नाश पाभे छे. 
जब्बतक मोह कर्म की २८ प्रकृतियां समाप्त नहीं होती हैं तब तक एक भी कर्म आत्मा से प्रथक्‌ नहीं हो सकता है । 
जिस प्रकार से सेनापति के हटते ही सेना मेदान को छोड कर भाग जाती है उसी प्रकार मोह के हटते ही समस्त कर्म समाप्त 
हो जाते हैं । क्योंकि कर्म बन्ध का मूल हेतु राग चेतना और द्वेष चेतना है । और ये चेतना ही अन्य कर्मों के बन्धन में हेतु- 
भूत बनती हैं | अतः कर्म-परम्परा की समाप्ति के लिए मोह की जड पर ही प्रहार करना होगा । पहले दशन-मोह और 
बाद में चारित्र -मोह क्षय होगा । इनके क्षय दो चुकने पर शेष तीन घनघाती कर्मो को क्षय करने में अन्त मुहं से अधिक 
समय की आवश्यकता भी नहीं रहेगी । 
अप्पारोही जहा बीयं, धूमहीणो जहाइनलो | 
छिन्नमूल तहा कम्म, नट्रसण्णोवदेसओ ॥ २७४ ॥ 
अर्थ :--विनष्ट बीज और धूमहीन अम्मि जिस प्रकार शीघ्र समाप्त हो जाते हैं, इसी प्रकार मूल के नष्ट होते ही कम 
भी विनष्ट हो जाते हैं । जैसे नष्ट संज्ञा वाला उपदेशक समाप्त हो जाता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
नाश पामेश्षु जी०/ जने घुंबाड।वभरनो जथि ब्गवी रीते तुर्त नाथ पामे छे, खने कोवी रीते न४ संर॥।१ा०णी 
( भेटक्षे जागमनु शान कूक्षी गयेब ) 8पदेश5 पोताना डामभां जसमथ्‌ गनी जय छे तेन्/ अभाएे बूण नाश 
प!भतां ०४ 3र्भी। नाश पभे छे, 
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जिसकी जड नष्ट हो गई उसका सब कुछ नष्ट है। पूर्वगाथा में इसके बहुत उदाहरण दिये गये हैं । उसी के अनुरूप 
यहों भी है । जो बीज नष्ट द्वो गया है फिर उसको चाद्दे कितना भी खाद और पानी प्राप्त हो वह ऊग नहीं सकता और 
धूमरहित अम्रि शीघ्र ही बुझ् जाती है । यद्यपि यद्द उपमा सार्वत्रिक नहीं है जेसे कि लोहपिंड में अप्नि होने पर भी उसमें 
घुवां नहीं होता । फिर भी अन्य अप्रिओं के लिए यह ठीक हो सकती है, साथ ही जिस उपदेशक की संज्ञा नष्ट हो चुकी है 
अर्थात्‌ जो अपना अनुभव आगम सब कुछ भूल चुका है वह् भी विद्यार्थियों की ज्ञान-पिपासा शान्त नहीं कर सकता । इसी 
प्रकार जिस कर्म का मूल नष्ट हो चुका है वह आगे भवपरंपरा के रूप में फलित नहीं हो सकता । 
टीका ;--अप्ररोही यथा बीज धघूमहीन इवानलो नष्ट्ज्ञो भ्रष्टोपदेश हव देशको गुरुस्तथा के छिन्नमूलम्‌ । 
गताथेः । 
जुज्नण कम्मुणा जेण, बेस धारेइ तारिसं | 
वित्तकंतिसमत्था वा, रंगमज्जे जहा नडो ॥ २५ ॥ 
अर्थ :--जैसे कर्म होंगे वैसा ही वेष धारण करना उपयुक्त होगा और उसी के अनुरूप आत्मा सम्पत्ति सौन्दये और 
सामथ्य पाता है। जैसे रंगमंच पर नट विविध वेष घारण कर लेता है, अर्थात्‌ जिस पात्र का जैसा काये होता है वैसा ही 
उसे वेषधारण करना पडता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


पोतानां 3भोने शेले तेवी ०८ वेश घारणु 3रपे योग्य छे जने तेने ० जचु३प खात्मा संपत्ति, सौंधय भने 
साभथ्य आप्त 3रे छे, ग्गवी रीते श्शक्षमि पर नट विविध बेष क्षण पोतपोतानों राग शण्ध्पे छे, अर्थात्‌ ०? पाननु 
कु 3१ छोव छे तेने तेष१/ बेष धारण $रपो पड़े छे. 

सूत्रधार के संकेत पर विविध बेष में अभिनेता जिस प्रकार से रंगमंच पर उपस्थित होता है उसी प्रकार से आत्मा 
कर्म के संकेत पर विविध शरीर को धारण कर लेता है। सम्पत्ति, शक्ति और सौन्दय की न्यूनाधिकता कर्मों पर निभर 
करती है । 

नाटक के पात्र की जैसी योग्यता है अथवा जैसा अभिनय उसको करना है वेसी ही वेष-भूषा उसको सजानी पड़ती 
है । नाव्यशाला में काये के अनुरूप पात्र को वेष आदि प्राप्त होते हैं । उसी प्रकार आत्मा को भी कर्म के अनुरूप वस्त्र, 
संपत्ति, कान्ति और शक्ति प्राप्त होती है | कर्म के अनुरूप आत्मा को वस्र मिलते हैं, वद्नर का एक अर्थ शरीर भी हो सकता 
है, क्योंकि भारतीय दशन शरीर को वस्त्र मानते हैं । 

“वासांसि जीर्णानि यथा विहाय, नवानि ग्रह्नाति नरोइपराणि । 

तथा दरीराणि विहाय जीर्णान्यन्यानि संयाति नवानि देही ।” ---गीता अध्याय २ 'छोक २२ ॥ 

एक वर्ष के बाद मनुष्य पुराने वस्नों कों छोड़कर नए वल्न ग्रहण करता है, ऐसे ही आत्मा पुराने शरीर को छोड कर 
नए शरीर धारण करता है । अतः आत्मा कमोनुरूप शरीर, वस््र, कान्ति और शक्ति को प्राप्त करता है । 

टीका ४- येन कर्मणा युज्यते पुरुषः ताद्श वेष घारयति नटो यथा रंगमध्ये वृत्तकान्तिसमर्थ: । गताथे: । 

संसारसंतई चित्ता, देहिण विविहोद्या । 
सव्वा दुमालया चेव, सब्वपुप्फफलोदया ॥ २६॥ 

अर्थ +--विश्व संतति की विचित्रता देहधारियों को विविध रूप में उपलब्ध द्ोती है । समस्त वृक्ष और लता विविध 
पुष्प और फलों से युक्त होते हैं, क्योंकि उसके बीज विभिन्न हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

जा खबना जने॥ आशियो गहुरणी जने$ अप्भारता पिषिध शपोमां भेवामां जावे छे, समस्त १७ जने ७१ 
त२७तश५ढना पुष्प जने इणीथी युश्त छे; आरणु४ तेना जी०४ तद्दन छु६। छे, 

सृष्टि में विविधतासे भरा सौन्दर्य है । हर आत्मा के स्वकृत शुभाशुभ कर्म ही इस विश्व विचित्रता के मूल हैं । बृक्ष 
और लता के पुष्प और फल विविध होते हैं । विविधता का हेतु उनकी जड़ों की विभिन्नता है । बीज की विविधता फूल 
और फलों की विविधता का हेतु है । 


१३६ इसि-भासियाहं 


टीका :-चित्रा नाना प्रकारा विषिधोदया च देहिनां संसारसंततिसर्वद्गुमालया वनानीव भवन्ति सर्वपुष्पफलो- 
दया । गतार्थेः । 
पार्व परस्स कुब्वंतोी, हसए मोह-मोहिओ | 
मच्छे गर्ल गसंतो वा, विणिग्घाय न परसई ॥ २७॥ 


अर्थ +--मोद्द मोहित आत्मा दूसरों के लिए पाप करके हंसता है। मच्छ आटे की गोली को निगलता है, परन्तु 
उसके पीछे छिपे विनिघात ( घातक कांटे ) को वह नहीं देखता है । 


गुजराती भाषान्तर :--- 


वीनथी मोहित थ्ेवी व पोताना क्षाब भारे जीव्ननुं बुडअसान 3रीन छसे छे. बम भाछत्षी थोटनी 
गोणीन गणे छे परंतु तेनी ५७० छृपायेवषा विनिधात४ने ( आणुधात५ 3ं०। ) ने ते ब्वेती नथी. 


मोहित व्यक्ति दूसरों के लिए पाप के प्रसाधनों का निर्माण करता है। परिवार के संकुचित प्रेम के लिए दूसरे के हरे- 
भरे जीवन को उजाड़ देता है। दूसरे के मुंह का कव॒ल छीन कर हंसता है। अपने नन्हे मुन्ने को दंसते देखने के लिए दूसरे 
के नन्हे मुन्ने को रुढाता है | किन्तु यह मच्छ की मूढता है जो आठे की गोली को ही देखता है, पर उसके पीछे छिपे हुए 
कांटे को नहीं देखता है स्थुल द्रष्टा केवल वर्तमान के ही सुखों को देखता है । पर उसके पीछे छिपे हुए कांटे को 
नहीं देखता । 
परोवघायतलिच्छो, द्प्प-मोह-बलुद्गुरो । 
सीहो जरो दुपाणे वा, गुणदोसं न विद ॥ २८ ॥ 


अर्थ ; --दूसरे के विनिधात में तन्मय होने वाला व्यक्ति दप, मोह और बल का प्रयोग करता है। वृद्ध सिंह दुष्प्राण 
दुबल जीवों की हिंसा करता है । उसी प्रकार स्वार्थी मनुष्य वृद्ध सिंह की भांति दुबेल प्राणिओं का शिकार करता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


जीव्यना विनिधातभां तन्‍्भय थयेक्ष खात्मा ६५, भोछ जने गणना अ्रयोग 3रे छे, प्शभ पृद्ध सिछ 
&8५॥ए ६णणा बोनी हिंसा 3रे छे, ते ०४ अभाएं स्वार्थी भनुण्य वृद्ध सिंनी ब्रम छमण आणीशोना 
[१५।२ $रे छे. 

अहंकारी मानव अपने बल का उपयोग दुबलों की रक्षा में नहीं, अपितु शक्तिहीनों को कुचलने में करता है और 
उसे देख उसका अहंकार हंसता है । आसुरी तत्व का सिद्धान्त है *॥20 8 7४20 शक्ति ही सत्य है। सभी क्षेत्रों में 
यही हो रहा है । शक्तिशाली राष्ट्र निबल राष्ट्रों को दबोचता है। उनके शक्तिस्रोतों को अपने हाथ में लेकर उनके साथ 
मनमाना खिलवाड़ करता है। उसकी अपनी राष्ट्रीय संपत्ति पर ही उम ( छोटे राष्ट्रों का अधिकार नहीं रह गया है । यह 
उपनिवेश वाद है । एक दबता रहे, कुचलता रहे और दूसरा उसे कुचलता रहे । यह मानवता का सिद्धान्त नहीं है। 
प्रय्ेक मानव को खतंत्रता से जीने का अधिकार है। अपनी शक्ति के सही विकास का सबकों सुअवसर प्राप्त होना चाहिए । 
बूट के नीचे दूसरे के प्राणों को दबोचे रहना दानवता का नियम है । 


सबल ने सदेव ही निबेल को दबोचा है, पर उन्हें कुचल कर आप दानव बन जाते हैं | तो निबलों की रक्षा में 
अपनी शक्ति समर्पित कर आप देव बन जाते हैं । परन्तु मानव मानवता के सिद्धान्त को भूल चुका है। अहंतर्षि सिंह के 
उदाहरण द्वारा उसे पुष्ट करते हैं । अह्वंतर्षि वृद्ध सिंह द्वारा दुष्प्राण दुबल प्राणी की हिंसा का संकेत करते हैं । ऐसी ही मेड 
और भेडिये की कहानी भी प्रसिद्ध है । 


नदी के ढलाव की ओर एक मेड का बच्चा पानी पी रहा था। उपर की ओर भेडिया पानी पीने आया । भेड के 
बच्चे को देखा तो उसके मुंह में पानी भर आया । परन्तु सोचा कि बिना अभियोग के किसी को मार देना इस बीसवीं सदी 
की सभ्यता के प्रतिकूल होगा । उसने अभियोग के खर में कहा "क्यों जी ! क्‍या तुम को पता नहीं है कि में पानी पी 
रहा हूं १ । तुम मेरा पानी जूठा कर रहे हो ।” “चचा ! जूठा पानी तो में पी रहा हूँ, क्योंकि में ढलाव की ओर हूं !”। 
मेड ने नम्नता से जबाब दिया । 


चौबीसवां अध्ययन १३७ 


“अच्छा, तो एक साल पहले तुमने मुझे गाली क्‍यों दी थी?” । अपना पहला निशाना खाली जाते देख कर ये भेडिये 
ने दूसरा तीर छोडा । 
“चचा ! मैं सात महीने का हूँ, फिर साल भर पहले में ने तुम को गाली केसे दी १ ।” भेड के प्राण सुख रहे थे, फिर 
भी उसने कोमल शब्दों में उत्तर दिया । 
“अच्छा, तो तुम्हारी मां कल हमारे सामने गुर्रा रही थी उसका ठीक जवाब में तुमको दूंगा।” भेडिया गुर्राते 
हुए बोला । 
“पर साहब |! मेरी अम्मा को मरे आज तीन महीनों हो गये, कल कहीं ख्वाब में तो नहीं देखी थी ? ।” 
सब तीर खाली जाते देखकर भेड़िया झल्लाया और बोला, कि “कल के छोकरे ! मेरे सामने जबान चलाता है ?।”” 
इतना कहकर एक ही छलांग में भेडिए ने उस मासूम मेड के बच्चे को धर दबोचा [ । 
सभ्य दुनियां की यही कहानी है | । बडी मछली छोटी मछली को निगल जाती है !। 
पच्चुप्पण्णरसे गिद्"ो, मोहमलपणोलिओ । 
दित्तं पावइ उक्कंटूं, वारिमज्मे व वारणो ॥ २९ ॥ 
अर्थ :--मोद मल से प्रेरित आत्मा मात्र वर्तमान के रस में आसक्त होता है। मोह की प्रदीप्त ज्वाला से उद्दीप्त 
आत्मा मोह का तीत्र बन्धन करता है । जैसे कि पानी के बीच रहा हुआ दस्ति तीत्र उत्तेजना प्राप्त करता है । 
गुजराती भाषान्तरः 
मभे७रूपी भव्नथी प्रेरणा पामेश्षा खात्मा भातर जैडि3 सुणभां जासक्र थाय छे, ०वी रीते पाणीनी ब्थे २छेश्षे 
७।थी घशे 3त%७त थाय छे तेवी रीते भोडनी अद्दीक्त *वाणाथी 8द्वीप जात्मा मोना भग्श्गूत जधनथी जघाय छे. 
मोह की मदिरा से मत्त बना आत्मा केवल वर्तमान के सुख को ही देखता है । वर्तमान को ही पूणे मान लेना सबसे 
बढी नास्तिकता है । “इहैकपरो नास्तिकः” वर्तमान क्षण को ही जो पूणे मान लेता है, आत्मा की अनन्त अनन्त अतीत 
और अनागत पयायों से इन्कार करता है, वह बहुत बडे अन्धकार में है । 
सवसो पाव पुरा किद्चा, दुक्‍्ख वेण्इ दुम्मह । 
आसत्तकंठपासो वा, मुकधाओ दुहदद्धिओ ॥ ३० ॥ 
अर्थ :--दुबुद्धि आत्मा पहले खवश रूप में पाप करता है और बाद में दुःख का संवेदन करता है। जिस प्रकार मनुष्य 
आवेश में आकर गले में फांसी लगा कर मृत्यु को निमन्त्रण देता है और बाद में वेदना के कारण उससे बचना चाहता हे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
६४ मुद्धिवाणी जात्मा पढेथां पोताने छाथे पापी उरीन पड़ी हुःण खजचुमवे छे, करे प्रभाणे मनुष्य 
जावेशभां जाषीने गणामां झंसो नांणी भत्युने निभतणु जापे छे, ने पढी तेनी पेहनाथी जयपा याछे छे. 
आत्मा क्रिया करने में खतंत्र है किन्तु उसके फल भोगने में खतंत्र नहीं है । अमुक कर्म करें या न करें यह हमारी 
इच्छा पर निभर है, किन्तु एक बार जो काये कर लिया है उसके प्रतिफल से इन्कार नहीं कर सकते हैं । एक किसान 
अपने खेत में बीज बोने के लिए खतंत्र है, वह गेहूं या बाजरा जो चाहे बो सकता है, किन्तु एकबार गेहूं बो देने के बाद 
वह बाजरा नहीं पा सकता है। आत्मा मन के खेत में शुभ या अशुभ कर्म के बीज डालने में खतंत्र है, किन्तु एक बार 
जो बीज पड़ चुके हैँ उनकी फसल तो तेयार हो कर ही रहेगी । 
परम्परारूप से कर्म अनादि है । परन्तु व्यक्ति रूप से वे अनादि नहीं हैँ । एक कर्म अपनी अमुक काल सीमा को लेकर 
आता है और प्रतिफल देकर आत्मा से प्रथक्‌ भी हो जाता है। बन्ध के पूर्व आत्मा खबश है । रागात्मक परिणति को रोक 
कर बन्ध को समाप्त भी कर सकता है, किन्तु बन्ध के बाद फिर कर्म की शृंखला से बंध कर दुःख का वेदन ही करता है । 
टीका :--१५ वे अध्याय में ११ से १४ छछोक के रूप में आ चुका हे । 
चंचल सुहमादाय, सत्ता मोहम्मि माणवा | 
आइश्चरस्सितत्तं वा, मच्छा झिज्जंतपाणिय ॥ ३१ ॥ 





१८ 


१३८ इसि-भासियाई 


अर्थ :--चंचल सुख को प्राप्त करके मानव मोह में आसक्त हो जाता है। किन्तु सूर्य की किरणों से तप्त पानी के 
क्षय होने पर मछली कि भांति तड़पते हैं । 
गुजराती भाषान्तर ४-- 
नाशबंत छुणने आप्त 3रीन भानव भोछमां जासउुत णनी व्वय छे, परंतु सूचना डिरशोथी गरम थयेक्ष 
पाणीनो #५ था भाछक्षीनी म।४३ ते पोते १३3४३ छे, 
पार्थिव सुख छाया की ही भांति चंचल है। सूर्य घूधता है तो छाया मी बदल जाती है। मानव मोह की मदिरा 
पी कर बोलता है कि मेरा सुख शाश्वत है, किन्तु पुण्य के सूये के ढलते ही सुख की छाया भी ढल जायेगी। सोने के 
सिंहासनों को भी हिलने देर नहीं लगती । जिनके घर में इत्र की दीपदानियां जला करती थीं उनकी किस्मत ऐसी रूठ गई 
कि उन बेचारों को मिट्टी का भी तेल नसीब नहीं होता है, शुभ पुण्य का सरोवर भरा है तब तक ठीक है। परन्तु जिस 
क्षण अशुभ की तेज धूप लगेगी, पुण्य का जल सूख जाएगा और उस अहंकारी की स्थिति ठीक वेसी ही होगी जैसे जल के 
सुख जाने पर तडपती हुईं मछली की । 
टीका +--चंचलं सुखमादाय सकता मोहे मानवा भवन्त्यादित्यरश्मितप्ता इव मत्स्याः क्षीयमाणपानीयाः । गतार्थः । 
अधुव संसिया रज्जं, अवसा पावंति संखयं । 
छिज्जे व तस्मारूढा, फलत्थीव जहा नरा ॥ ३२ ॥ 
अर्थ :--अध्र॒व राज्य में आभित रहा व्यक्ति विवश हो कर एक दिन अवश्य ही क्षय होता है। फलेच्छु मानव यदि 
कटे हुए वृक्ष पर आरूढ होता है तो परिणाम में दुःख ही पाता है । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
जस्थिर राव्त्यभां जाशित थयेद्री ज्यक्षि विवश थ्टन जे४ दिवस सवश्य क्षय पे छे. ॥णनी ४०७! 
४२१२ भाणुस उपायेवा वृक्षनी 3णीने पडढनार भाणुसनी ०्2भ संतभां :७ ० पामे छे, 


मानव क्षणिक राज्य के शरण में जाता है, किन्तु एक दिन ऐसा आता है जब कि उसे विवश हो कर विशाल 
साम्राज्य को छोड देना पडता है। मानव अनन्त काल तक सत्ता से चिपटा रहना चाहता है । किन्तु परिश्थितियां अलग हटने 
के लिए उसे विवश कर देती हैं । फलार्था मानव दक्ष पर चढता है और कटी हुई डाल को पकडता है फल तो जरूर हाथ 
लगता है किन्तु दूसरे ही क्षण वह अधकटी शाखा टूट जाती है और उसको भूमि पर आ जाना पडता है। 

टीका ई+--अप्लुवे राज्य संश्रिता नरा अवशाः संक्षय प्राप्नवन्ति फलाथिन इव च्छेद्य तरुमारूढाः | गताथेः । 


मोहोदए सयं जंतू , मोहंतं चेव खिसई । 
छिण्णकण्णो जहा कोई, हसिज्ञा छिन्ननासियं ॥ ३३ ॥ 
अथे +--मोहोदय में आत्मा वृथा ही एक दूसरे से द्वेष करता है। जैसे कटे कान वाला व्यक्ति कटी नाकवाले 
व्यक्ति को देख कर हंसता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ग््यैरे भोछ 3तपन थाय छे बारे भाणुस णे5 जीव्वने साथे बेर 3रे छे. वी रीते अपायेक्षा ॥नवाण। 
अ्रपायेक्ष नाइवाणी न्यश्तिने प्वे४ने छसे छे. 
मोह की तीत्र परिणति में मानव एक दूसरे पर द्वेष करता है। मोह की जिस ज्वाला में खय॑ जल रहा है मोह के 
उस क्षेत्र में दूसरा प्रवेश करता है तो भीषण प्रतिशोध की ज्वाला उसके अन्तर में जल उठती है। लेकिन यह विद्वेष की 
आग व्यर्थ हे । क्‍योंकि वह स्वयं भी उसी की लपटों में है । जिस प्रक्रार कटेकान वाला कटी नाकवाले व्यक्ति को देख कर 
हंसता है । किन्तु अपनी ओर देखने की वह चेष्टा ही नहीं करता है । किन्तु दोनों ही एक समान हैं । 
मोहोदर सय॑ जंतू, मंद्‌-मोहं तु खिसई । 
हेम-भूषणधारी व्व, जहा लक्खविभूषणं ॥ ३४ ॥ 


चौबीसवां अध्ययन १३९ 


अर्थ :--मोहोदयी आत्मा मन्द मोह शील व्यक्ति का उपहास करता है जैसे सोने के आभूषण पहनने वाला लाक्षा 
( लाख ) के आभूषण पहनने वाले की मजाक करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
थति मोछ्थी जंघ गनवी प्राणी भन्‍ध भोर्शीक्ष ग्यश्षिनी भश्धरी रे छे, ०वी रीते सोनाना धरेणा पछेरेव। 
भषुण्य क्षाणन। घरेशण। पढेरनारनी १५५री रे छे. 
मोह की तीत्र परिणति में रहा हुआ आत्मा अल्प मोह वाले व्यक्ति का उपहास करता है। जैसे सोने के गहने 
पहनने वाला मानव दूसरे के छाख के आभूषणों का उपहास करता है। वह समझता है कि ये बेचारे इन बातों को क्‍या 
जाने | । किन्तु तथ्य यह होता है कि जिनका उपहास किया जारद्या है वे उन बातों से कितनी मंजिल आगे पहुंच चुके हैं । 
मोही मोहीण मज्ञमि, फीलए मोहमोहिओ । 
गहीणं व गहीमज्झे, जहत्थ गहमोहिओ ॥ ३७ ॥ 
अर्थ :--मोह-मुग्ध आत्मा मोह वाले व्यक्तिओं के बीच ही क्रीडा करता है। जैसे ग्रह मोहित व्यक्ति घर में ही 
मुग्ध रहता है । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
भोड्भुग्प जात्मा मोढवाणी व्यक्विमें वय्ये ०४ भश्वरी 3रे छे, ०वी रीत पोतानां अद्चीथी भोहित गनेधे। 
भाणुस घरभां ०/ अभ्ष रछे छे. 
गुबरेला गोबर का एक कीड़ा होता है। वह गोबर में पनपता है और उसी में जीता है | गुलाब की सुवास में 
उसका दम घुट जाता है और यदि उसे गुलाब में छोड दिया जाय तो वद्द समाप्त भी हो जाता है । ऐसे ही वासना के 
दूषित वातावरण में रहने वाले को यदि त्याग की खच्छ भूमि में आने की प्रेरणा दी जाय तो वह उसे बन्धन समझता है । 
मोह के संकरे घेरे में वसनेवाले को यदि वीतरागता के शान्‍्त मुक्त वायु में आनन्द नहीं मिलता है । 
टीका :--मोहमोहितो मोहिनां मध्ये क्रीडति यथा ग्रहीणां ग्रहवतां ग्रहग्रहीतानां मध्ये ग्रही यथार्थ ग्रहमोहितः । 
मोह युक्त आत्मा मोह शील आत्माओं में आनन्द पाता है। जैसे ग्रह से गृहीत मनुष्य ग्रह गहीतों के बीच आनन्द 
पाता है । 
जो जिन संस्कारों में पला है उसे उन्हीं संस्कारों में रहना पसन्द आता है। एक व्यक्ति कृपणता के संस्कार में रहता 
है तो उसको उदार वृत्ति वाले व्यक्तियों के साथ रहना रुचिकर नहीं होता है। कृपण कृपण के साथ रहना चाहता है । क्योंकि 
उसके साथ ही उसके विचार मेल खाते हैं । हर एक व्यक्ति अपने सम-विचार के साथियों में ही रहना पसन्द करता है । 
बंधंता निज्ञरंता य, कस्मं ना5ण्णंति देहिणो | 
वारिग्गाह घडीउ व्व, घडिज्ंत निबंधणा ॥ ३६ ॥ 
अर्थ :--देहधारी आत्मा कर्म बांधता है और निजरा भी करता है, किन्तु केवल इस प्रक्रिया से ही कर्म परम्परा 
समाप्त नहीं हो सकती । पानी की घड़ी के सदश उसका क्रम चलता रहता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
हेब्घारी आणी अभेनो संथय 3रे छे ने नि+र पणु 3रे छे. १३० ऐेवण जा अडियाथी ० अभेपरपर। 
समाप्त थ४ शक्षी नथी, पाणीनी घडीनी ०भ तेनो $भ याक्षती ४ रछ्े छे 
आत्मा प्रतिक्षण अनन्त अनन्त नए कर्मी का बन्ध करता है ओर उसी क्षण अनन्त अनन्त कर्म पुद्ठलों की निजरा 
भी। किन्तु यह निजरा उसकी भवपरम्परा को समाप्त करने में समर्थ नहीं हो सकती, क्योंकि आत्मा विपाकोदय में प्राप्त 
जितने कर्मों को भोग कर क्षय करता है किन्तु निमित्त पर राग और द्वेष परिणति लाकर उससे अनन्त गुण अधिक कमों 
को पुनः बांध लेता है। इस अनादि क्रम के लिए अहँतर्षि एक सुन्दर रूपक देते हैं । जिस प्रकार जल-घटिका में पुराना 
पानी समाप्त होते ही नया पानी आता रहता है और वह कटोरी कभी भी खाली नहीं होती इसी प्रकार आत्मा के साथ 
कर्मों फी परम्परा चालू रहती है । 


१४० इसि-भासियाई 


टीका :--नान्यत कमे नास्येषां देहिनां कमे बन्नेतों निजेरयन्तश्न भवन्ति देहिनः किन्तु स्वकीयमेव यथा वारि. 
ग्राह् घटीतो घत्यमान निबन्धना भवन्ति, ग्रृहीत वारिमान्रे घटीमात्राधीन भवतीति भावः । 


टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं संसार के प्राणियों में एक का कर्म दूसरा नहीं बांधता है और निजरा भी नहीं 
करता है। किन्तु आत्मा खकीय कर्म को बांधता है और खबद्ध कर्मों की निजरा भी करता है। जो आत्मा शुभाशुभ 
परिणति में रहता है वह अपनी परिणति के अनुसार कर्म बांधता है । खय॑ ही उनसे मुक्त हो सकता है जेसे कि पानी की 
घडी से समय का निबन्धन होता है । अथात्‌ घड़ी से पानी का माप होना है और पानी से घड़ी का और उस रूप में समय 
का परिज्ञान होता है । सम्पूर्ण पानी घडी में प्रवेश करता है और पुनः रिक्त होता है । यही क्रम सदेव चलता रहता है । 
यही क्रम आत्मा और कर्म का भी है । जब तक संसार स्थिति है तब तक यही क्रम चाल रहता है । 


बज्ञए मुञ्यण चेव, जीवो चित्तेण कम्मुणा | 
बद्धो वा रज्जुपासेहिं, ईरियंतो पओगसो ॥ ३२७ ॥ 
अर्थ :--आत्मा विचित्र कर्मों के द्वारा बद्ध होता है और मुक्त मी द्वोता है। अथवा रस्सी के पाश में बंधा हुआ 
प्रयोग से प्रेरित होता है । 
गुजराती भाषान्तर १-- 
आएणी <६ 5%६। अड्डारना अमन बड़े जंघन पामे छे खने भक्त पु थाय छे, जथवा रस्सीना पाशभां 
जंघायेती आणी ओर अयोगथी यव्षित थाय छे. 
कर्म तो पुद्टल द्रव्य है । किन्तु जब आत्मा में राग द्वेष के स्पन्दन होते हैं तब कर्म परमाणु आत्मा से चिपक जाते 
हैं। पुद्ल द्रव्य आत्मा के खभाव से बिलकुल भिन्न खभाव रखता है । अतः वह आत्मा की शक्ति का अवरोध करता है । 
आत्मा से संबद्ध होने के बाद कर्म के परमाणुओं में ऐसी शक्ति होती है कि आत्मा भिन्न भिन्न गुणों को रोक सकते हैं । 
कोई चेतना को अवरुद्ध करते हैं, तो कोई उसकी विजश्युद्ध दृष्टि को ही मलिन करते हैं और शुद्ध प्रवृत्ति को रोकते हैं । 
पुद्रलों का खभाव मेद अनुभव सिद्ध है । घी ल्लिग्ध तत्त्व वाला है तो मिर्च तीखास तत्त्व वाली है। ऐसे कर्म परमाणु 
विभिन्न खभाव के होते हैं । 
प्रस्तुत गाथा में एक और तथ्य बताया गया है कि जबतक कर्म आत्मा से पृथक द्वोते हैं तब तक दोनों खतंत्र हैं । 
किन्तु जब वे आत्मा से बद्ध हो जाते हैं तब आत्मा की खतंत्र शक्ति अवरुद्ध हो जाती है। फिर कम द्रव्य उन्हें अपनी 
शक्ति के अनुरूप परिभ्रमण कराता है। जैसे रस्सी से बंध जाने पर आदमी को उसी की दिशा में गति करनी पड़ती है । 
टीका :--बध्यते मुच्यते चेव जीवश्वित्रेण नाना प्रकारेण कमेणा। यथा रज्जपाशिबंद्धाः कश्निदन्यस्यथ प्रयोगेण 
इयेते चाल्यते । गताथः । 
कम्मस्स संतई चित्त, सम्म नच्चा जिइंदिए । 
कम्मसंताणमोक्खाय, समाहिमभिसंधण ॥ ३८ ॥ 
अर्थ +--जितेन्द्रिय आत्मा कर्म संतति की विचित्रता को सम्यक्‌ प्रकार से जाने और कर्म सन्तान से मुक्त होने के 
लिए समाधि को प्राप्त करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
शतेन्द्रिय जात्गा भें -संततिनी विशिनताने सम्य॥ अभ्ारथी व्वएे जने उमेसंतानथी भुझ्त थवा भोडे 
सभाधिने प्राप्त 3रे. 
कर्म संतति की चित्रविचित्रता का साधक सम्यक्‌ प्रकार से परिज्ञान करे। कर्म संतति से मुक्ति के लिए साधक 
समाधि को प्राप्त करे। क्‍योंकि समाधिस्थ साधक विभाव दश्षा प्रवृत्त आत्मशक्ति को रोकता है और कर्मपरम्परा को 
तोडता है । 
दृव्यओ खेतओ चेव, कालओ भावओ तहा | 
निच्चानिश्च तु विण्णाय, संसारे सब्वदेहिणं ॥ ३९ ॥ 
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ु अर्थ +--विश्व के समस्त देह धारियों को द्रव्यक्षेत्र काठ और भाव से निद्य और अनित्य रूप से जाने । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
विश्वना सभस्त थवोन द्रण्य, क्षेत ४० जने भावथी निल जने जनिल ३५थी व्वणुवा, 
प्रत्येक पदार्थ द्रव्य और पर्योयात्मक है । वस्तु का एकत्व प्रतीतिरुप सामान्य धर्म द्रव्यास्तिकता है। जब वस्तु को 
पूणे और अखण्ड रूप में देखते हैं, तब हमारी दृष्टि अमेदगामिनी होती है और वह दृष्टि द्रव्यास्तिक दृष्टि कहलाती है । 
किन्तु जब हम वस्तु के भेद रूप अंश में प्रवेश करते हैं और भेद के रूप में उसकी विशेषताओं से परिचय करते हैं, 
तब वह भेदगामीदृष्टि पर्यायास्तिक दृष्टे कहलाती है । वस्तु की गहराई में जितना ही प्रवेश मिलता जाएगा वस्तु तत्त्व 
उतना ही निखरता जाएगा । 
द्रव्यार्थिक नय की दृष्टि में वस्तु एक अविभाज्य और नित्य है, जब कि पर्यायनय की दृष्टि में शाश्वतता जेसी कोई 
वस्तु ही नहीं है । पर्यायनय की दृष्टि में पदार्थ प्रतिक्षण उत्पन्न हो रहा है तो विनष्ट मी । जब कि द्र॒व्यार्थिक नय पदार्थ 
को अनुत्पन्न और अविनष्ट मानता है। समस्त देदधारी आत्माएँ भी द्रव्य क्षेत्र काल और भाव पयाय के अनुरूप परिवर्तन 
गामी हैं तो द्रव्य रूप से शाश्वत भी है । 
निच्चल॑ कयमारोग्गं, थाणं तेलोकसकय । 
स :वण्णुमग्गाणुगया, जीवा पावंति उत्तमं ॥ ४० ॥ 
अर्थ +--सर्वज्ञ मांगे के अनुगामी जीव त्रेलोक्य से संस्कृत आरोग्यकृत अचल उत्तम स्थान को प्राप्त करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
सर्चश भागना जचुयायी ७व त्रणुवीथी संस्प्रत, जारोग्यप्ठत, जयकष, 3त्तम स्थानने आप्त $रे छे. 
वीतरागता का पथिक्र एक दिन वीतरागत्व प्राप्त करता है। साधना के क्षणों में वीतरागत्व ही हमारा लक्ष्यबिन्दु 
होना चाहिए। मन की रागात्मक दशाओं पर अधिक से अधिक वीतराग स्थिति प्राप्त करना ही हमारी साधना है। सम्पु्ण 
वीतरागता ही निश्चल आरोग्य है और वही त्रिलोक का संस्कृत स्थान है । 
टीका --निश्चलं कृतारोग्यं ग्रेलोक्यसंस्कृत स्थानमुत्तमं प्राप्तुवन्ति जीवाः सर्वज्ञमागोनुगताः । गता्थेः । 
एवं से सिद्धे बुछ्धे०। गतार्थः । 
इति हरमिरिअहेतर्षिप्रोक्त चोबीसवां अध्ययन समाप्त । 





अम्बड अहेतर्षि प्रोक्त 
पत्चीसवां अध्ययन 


आत्मा का शुद्ध खरूप देहातीत है। फिर वह क्‍यों पुनः पुनः संसार में आता है ?! और यह चक्र कबसे चल रहा 
है, क्यों चला और कब तक चलता रहेगा १। इन प्रश्नों का समाधान ही प्रस्तुत अध्यन का प्रमुख विषय है । 

अद्दतर्षि अम्बह और अहंतर्षि योगन्धरायण की विचार-चर्चा के रूप में यह अध्यन प्रारम्भ होता है । महर्षि 
योगन्धरायण कौन थे? उनके परिचय के विषय में आगम मौन है । किन्तु हाँ, अम्बड अहंतर्षि जैन संसार के परिचित 
व्यक्तियों में हैं । प्रथम उपांग औपपातिक सूत्र में अंबड परित्राजक के नाम से एक संन्यासी का विशद्‌ वर्णन आता है। 
अंबड भगवान महावीर के वैदिक उपासकों में से थे। उनकी वेष-भूषा संन्‍्यासियों जैसी थी और उनके व्रत नियमों का 
भी वे दृढता से पालन करते थे। किन्तु अन्तर से वे प्रभु महावीर के अन्य उपासक थे। अपने नियमों को इस कठोरता 
से पालन करते हैं कि वे और उनका शिष्य परिवार उसके लिये जीवन को उत्सगे कर देते हैं । 

जीवन की संध्या में वे विचार और व्यवहार दोनों से ही प्रभु महावीर के सर्वत्रती शिष्प बन गए। उसके पूर्व 
उनकी वैक्रिय लब्धि विविध रूप प्राप्त करने वाली शक्ति-के संबन्ध में गौतम गणघर, देव भी प्रभु से प्रश्न करते हैँ । 
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पर अम्बड परित्राजक ही अहंतर्षि अम्बड है या दूसरे कोई अम्बड है? यह विचार का प्रश्न अवश्य है। प्रस्तुत 
सूत्र की संग्रहिणी गाथा के अनुरूप अम्बड प्रभु महावीर के नहीं प्रभु पाश्चनाथ की परम्परा के होने चाहिए । संग्रहिणी 
के अनुसार बीस अहंतर्षि भगवान नेमिनाथ के शासन काल के हैं । पंद्रह प्रभु पाश्वेनाथ के शासन काल के हैं और शेष 
दश प्रभु महावीर के शासन काल के हैँ। क्रम के अनुसार ये पच्चीसवें अहंतर्षि हैँ । अतः भगत्रान पाश्चनाथ की ही परम्परा 
के होने चाहिए। साथ ही ये चतुर्थ और पंचम महात्रत का एक साथ निरूपण करते हैं। अतः यह परम्परा भी उन्हें 
भगवान महावीर के शासन से अलग करती है । 
तए ण॑ अंबडे परिव्वायण जोगंधरायणं एवं वयासी +-- 
मणे मे विरहे भो देवाणुप्पिओ । गब्भवासाहि कहं न तुम बंभयारी ? । 
अर्थ +---अंबड परिव्राजक योगन्धरायण को इस प्रकार बोलते हैं कि मुझे-गभवास से विरक्ति है। हे ब्रह्मचारी ! 
तुम्हें विरक्ति क्‍यों नहीं है १ 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जंजड परितरा०/४ योगन्धर।यणुने जा अभाएं 3छे छे ४ ६ गलवासथी अ2०0०णी गयी छुं, ऐ भ्क्षयारी ! तने 
संसारना सोगवट।थी विरक्ति शा भाटे थती नथी ? 
टीका ;---ततश्राम्बट; परिवाजकों योगन्धरायणमेवमवादीद्‌ यथा देवालुप्रिय ! मनसि में गर्भव्षाभ्यों मेथुनाद्‌ 
विरतिः कर्थ न ववं ब्रह्मचारी भवसीति । 


बाद में अम्बड परित्राजक योगन्धरायण से ऐसा बोले कि मुझे गर्भवास से विरक्ति है। गर्भ-वास से यहां-पुनः पुनः 
संसार में परिभ्रमण करना गृहीत है। टीकाकार गभवास से विरक्ति का अर्थ लेते हैं। गभ वर्षा अर्थात्‌ मैथुन से बिरक्ति 
और इसी अनुसंधान में वे बोलते हैं कि तुम भी ब्रह्मचारी क्‍यों नहीं होते हो १ । 

टीकार्थ से ऐसा ध्वनित होता है कि योगन्धरायण सन्त नहीं है । इसलिए अम्बड परिव्राजक उनको प्रेरणा देते हैं । 

प्रोफेसर झुब्रिंगू प्रस्तुत अध्ययन के विषय में मिन्न मत रखते हैं । पच्चीसवां प्रकरण भी वीसवें प्रकरण की ही भांति 
मौलिक नहीं है । बल्कि उधार लिया हुआ लगता है, किन्तु उसके प्रसिद्ध, व्यक्ति वीसवें अध्ययन की अपेक्षा ज्यादा 
निणेयात्मक है । किन्तु ऐसा लगता है कि प्रस्तुत अध्ययन किसी बड़े ग्रन्थ का एक अंश है । किन्तु उसका पूर्वापर संबन्ध 
विच्छिन्न है । क्योंकि उसका प्रारम्भ तएणं से होता है। जोकि बताता है कि इसके पूर्व कुछ चला गया है । अम्बड से हम 
उबवाइय सूत्र में परिचित है । किन्तु वहां परित्राजक के रूप में प्रतिनिधित्व नहीं करते हैं । उनके हिस्सेदार योगन्धरायण 
हैं । वस्तुतः प्रस्तुत अध्यायन उन्हीं के नाम के साथ होना चाहिए था । क्योंकि प्रस्तुत अध्याय के प्रमुख वक्ता वे ही हैं । 

ये योगन्धरायण उदयन के समकक्ष लगते हैं । ये मंत्री हैं | ब्राह्मण हैं । पर यहां जेन साधक की भांति बोलते हैं । 
अभिधान राजेन्द्र के अनुसार आवश्यक नियुक्ति की कथाओं में उनका उल्लेख आता है । अम्बड उन्हे पूछते हैं कि वे भी 
उनके ही तरह ब्रह्मचारी के रूप में क्‍यों नहीं रहते हैं १। क्योंकि उन्होंने मी वासनाजन्य आनन्द को छोड़ दिया है । 


तए ण॑ जोगंधरायणे अंबर्ड परिवायगं एवं वयासी-हारिया एहि या एहि ता आयाणेहि, जे खलु 
हारिता पावेहिं कम्मेहिं अविप्पम्ुका ते खलु भो गब्भवासाहिं सज्ंति ते सयमेव पाणे अतिवातेंति | 
अण्णे वि पाणे अतिवातेंति । 


अर्थ :---तब योगन्धरायण अम्बड परिव्राजक को ऐसा बोले कि द्वारित पाप कर्म से बद्ध पुरुष इन कर्म के द्वारों से 
पाप कर्म एकत्रित करते हैं | वे पाप कर्मों में अविप्रमुक्त बद्ध आत्मा ग्भवास में जाते हैं। वे खय॑ प्राणियों की हिंसा करते 
हैं और दूसरों के प्राणों की हिंसा करवाते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

थारे योगन्धरायणु जम्ण३ परित्रा०/श्डने में $ह्यु 5 ७रित शर्थात्‌ पाप$रंथी महू पुरुष जा 3र्भों 8२ 
पाप 3भे क्षे] 3रे छे, पाप अमोथी वीटाणेशी आणु ॥री गर्मवासनों स्वी४२ 3रे छे, ते स्वयं आशियोनी €िंस। 
४रे छे, जने जीव्वना आ्रशोनी िसा 5शवे छे, 
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गर्भ में पुनरागमन के कारण मा नव की हिंसात्मक प्रश्नत्ति है। पाप बृत्तियां के द्वारा जिनका मन पराजित रहता है, 
अथवा जो वासना के प्रवाह में बह जाते हैं तथा अपने ऊपर अंकुश नहीं रख सकते हैं । इन्द्रियां अपने विषय की ओर 
दौड़ती हैं । उनकी दोड पर विवेक का अंकुश न रहा तो वे खच्छेद हो जाएगी । अंकुश का अर्थ यह नहीं है कि उनको बल- 
पूर्वक दबाए रखना। वासना को दबाने का अर्थ यह हुआ कि बाहरी वातावरण या सामाजिक भय मन की वासना को बाहर नहीं 
आने देते हैं, किन्तु वह भीतर ही भीतर दबी रहती है ओर यह दबाव कभी कभी अनुचित परिणाम ला देता है । वासना 
का प्रवाह कभी कभी बांध तोड देता है और उसमें साधक तथा उसकी साधना डूबती उतराती-सी जान पडती है। किन्तु 
तथ्य यह है कि वासना की बाढ नई नहीं है। पहले वह दबी हुईं थी और अब वह खुले रूप में आगई है और दबाव ने 
उसके वेग को विद्रोह करने के लिए प्रेरित कर दिया है। अतः दमन का अर्थ दबाना नहीं, विवेक पूवंक वासना की जल 
राशि क्षय करना है । 

आगम की भाषा में पहला तरीका उपशभन का है। जो साधक वासना को दबाता गया और ग्यारह॒वाँ गुण श्रेणी तक 
पहुंच गया, किन्तु वहां पहुंचने के बाद दंबी हुई वासना विद्रोह कर उठती है और संयम का बांध ढह जाता है, इसीलिए 
कहा जाता है कि इतना बड़ा साधक भी पतन की गहरी खाई में पहुंच गया । उसके बांध के सीमेन्ट ओर काँक्रीट के बांध 
के छास्टर के नीचे कोरी माटी थी |। अतः टक्कर लगते ही बांध ढह गया । 

दूसरा तरीका है क्षय का। वासना का संपूर्ण क्षय करके साधक मुक्त होता है किन्तु जो उसे क्षय न करके उसके 
प्रवाह में वह जाता है वह अपनी वासना के पोषण के लिए प्राणियों की हिंसा भी करता है । 

टीका :--ततो योगन्धरायणो अँबर्ट परित्राजकमेवमवादीदू यथा हारिताः पुरुषा एभिरेमिश्व तावदादानेः कर्मो- 
पादानेः । ये खलु द्वारिताः पापेः कर्ममिरविमुक्तास्त खलु गर्भवर्षासु सजन्ति । ते स्वयमेव प्राणिनो क्तिपतन्त्यन्यानपि 
जनानू प्राणिनो क्षतिपातयन्ति । गताथेः । 

अण्णे वि पाणे अतिवाताबेंते वा सतिज्ञंति समणुजाणंति, ते सयमेव मुसंते भासंति सतिज्ञंति 
समणुज्ञाणंति अविरता उप्पडिहता पतच्चक्खातपावकम्मा मणुजा अदत्तं आदियंति...सातिज्ति समणु- 
जाणंति सयमेव अवंभपरिग्गहं गिण्हंति मीसयय भणियव्य जाबव समणुजाणंति । 

अर्थ +--जो दूसरे प्राणियोंका वव करते हैं उसके लिये प्रेरणा देते हैं । उसका अनुमोदन करते हैं । वे खय॑ मषा- 
वाद बोलते हैं । दूसरे को उसके लिए प्रेरित करते हैं जो अविरत हैं साथ ही पाप परिणति को रोकने के लिए प्रत्याख्यान 
नहीं करते हैं अदत्तादान का भी सेवन करते हैं । दूमरों को उसके लिये प्रेरणा देते हैँ और उसका अनुमोदन भी करते हैं । 
इसी प्रकार खय॑ परिप्रह और अत्रद्मचय का ग्रहण करते हैं। इस प्रकार मैथुन और परिग्रह का मिश्रित वक्तव्य है। यावत्‌ 
वे उसकी प्रेरणा भी देते हें । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

खने ग्रे जीवन्च आ्रणुओनों बंध 3रे छे खगर ते डभभाडे जेरणु जापे छे जगर तेनुं भबुभोध्न 3रे छे, ते 
स्वय भुषावाद गोक्ष छे, जीवन ते आम भारे ओेरित 3रे छे, ०? जविरत छे, साथे साथे पापना परिशुभने रो$व॥ 
भारे भनाएं 3रता नथी, ्भधताहान “रे जाप्युं नथी तेनो स्पी४२ 3२पी तेने पशु सेवे छे, जीबणीने ते ॥भ 3२१ 
सारु अ३१० 3रे छे जने मेनुं मनुभोधन पणु 3रे छे. ज० अमाएं पोते परिय& जने जभ्रह्षयय सांसारि3 भोगमु 
सेवन 3रे छे, भे अभाएं भैथुन जने परिथद्चुं मिश्रित वष्तन्य छे, बयां सुधी तेणी तेनी प्रेरणु। पणु जापे छे 

टीका +--भन्‍्यानपि जनान्‌ प्राणिनो5तिपातयत्यतो5नुमोदयन्ति समनुजानंति एवसेव रूषा भाषन्त इत्यादि कारण- 
त्रिकम्‌ । अविरता35प्रतिहता 5प्रत्याख्यातपापकर्मणो मनुजा इत्येतरक्षणात्‌ पठितव्यत्वादिदापास्यम्‌ । ते स्वयमेवादत्तमाददते 
अत्रद्यपरिग्रहो ग्ृह्नन्तीयालापकः पूर्ववत्‌ | गतार्थः । 

विशेष ;--अब्रह्मवरय और परिग्रह का संयुक्त निर्देश भगवान्‌ पाश्चनाथ की परम्परा का ध्वनित कर रहा है । 

गभवास के दूसरे हेतु हें मषावाद, अशुभ से अविरति । साथ ही जिसने प्रत्याख्यान के द्वारा अपनी वृत्ति को अशुभ की 
ओर जाने से रोका नहीं है और जो चोयेकर्म में प्रबत होता है, वासना और परिग्रह में लिप्त होता है और इसके लिए 
दूसरे को भी प्रश्नत्त करता है वह भव-परम्परा की वृद्धि करता है । 


१४७ इसि-भासियाई 


पवमेव ते अस्संजता अविरता अप्पडिहता पद्चक्खाता पावकम्मा सकिरिया असंवुत्ता एकंतद्‌ंडा 
परकंतबाला बहुपाव॑ कम्मे कलिकलुसं समज्िणित्ता इतो चुता दुग्गतिगामिणो भवंति । पहि हारिता 
आयाणेहि । 

अर्थ :--इस प्रकार वे असंयत अविरत अप्रतिहत प्रद्याख्यात पाप कर्मशील सक्रिय असंबृत आत्माएँ जो एकान्त 
निश्चित दंड वाली होती हैँ और एकान्ततः अज्ञानशील होते हैं विपुल पाप कर्म के लिए कल॒ष में डबता है और यहां 
से मरने के बाद दुगेतिगामी होता है। यही आत्मा की सबसे बडी पराजय है। अथवा ये आत्माएँ आत्मा की शुद्ध 

परिणतिओं की अपहारक बृत्तियों से हारित है चुराई हुई है। भर्थात्‌ ये अशुभ वृत्तियों में छीन हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

जे प्रड४ऐ२ तेजी संयभरहित, जबिरत सप्रतिबत जप्रलाण्यात पापह्रभंशी4व सशद्चिय जसंबवत जात्मामो 
पणु ०? भेश्नन्त निश्चित ६3१० छोय छे जने जेडान्ततः जरानी छोय छे, विषुक्ष पाप$भना अधि अहुपनी अं६२ 
रछे छे. जने जहींथी भरीने 6गतिभां व्यय छे. थे ०४ जात्मानों सौथी गोद पराण्श्य छे, खथवा भा आणीणो 
जात्मानी शुद्ध परिणामोनी मपढ&।२४ बृत्तियोथी ७।रित छे, योरायेद्ी छे, गर्थात्‌ तेमो सशुल वृत्तियोभां डी 
+भेक छे. 

“आत्मा गर्भ में पुनः क्‍यों आता है ?” इस प्रश्न के उत्तर में योगन्धरायग इस तथ्य को सामने रख रहे हैं। जो आत्म- 
वासना से विमुक्त नहीं हे वह हिंसा आदि पाँचों पाप कर्म करती है, वही उसके सद्गुणों को अपहरण करने वाले चोर है। 
वे पाणी दुराचरण में रत रहते हैं और उसके लिए दूसरे को प्रेरित भी करते हैं और उसकी प्रशंसा भी करते हैं । 

पाप का हो जाना एक चीज़ है और पाप का करना दूसरी चीज़ है। होने और करने में उतना ही अन्तर है 
जितना कि टस्टीशिप और खामित्व में । एक में कर्तव्य निभाना है जब कि दूसरे में आसक्ति हैं। यह आसक्ति ही 
समस्त पाप परिणतियों की जड़ है । 

प्रोफेसर झुर्त्रिग अम्बड परित्राजक के प्रश्न के उत्तर में बोलते हैं कि मनुष्य प्राप्त वस्तुओं से ही आकर्षित होता है । 
ये अशुभ कृत्य और वासना आत्मा की खतंत्रता का अभाव दिखाते हैं । इस रूप में वे अम्बड को यह सूचित करना 
चाहते हैं कि केवल ब्रत ही; जिनके लिए कि आप गौरव ले रहे हैं वे ही पर्याप्त नहीं है। किन्तु वासना विमुक्ति के लिए 
आश्रम के आचार शास्त्र का अध्ययन और चिन्तन भी आवश्यक है । 

सकिरिया जैन परिभाषा में क्रिया वह वृत्ति कहलाती है जिसके द्वारा क्षास्मा कर्मों का बन्ध करता हे । सावद्य 
व्यापार किया है ।-- भगवती सूत्र श० १७, ३, १. 

कायिकी शरीर संभवित, अधिकरण की श्र संभवित, प्राद्देषिकी अथोत्‌ द्वेष के द्वारा होने वाली परितापिनिकी दूसरों 
को संत्रस्त करने से आने वाली क्रिया। प्राणातिपातिकी आदि क्रिया के २५ प्रभेद हैँ। ये क्रियाएँ और असंवर हैं । दंड है । 
क्रिया से प्रेरित आत्मा दंड और अज्ञान में निरत रहती है। पाप की कल॒षितता में निमम्न रहकर दुर्गति के पथिक होते 
हैं और यही जीवन की सब से बडी पराजय है। 

दंड भी एक जैन पारिभाषिक शब्द है, आत्मा की वह अशुभ परिणति जिसके द्वारा वह दंडित होता है दंड 
कहलाता है। उसकी खार्थ और कषाय जन्य प्रवृत्ति दूसरे के लिए दंड प्रयुक्त करती है । किन्तु उसको वह अशुभ ही 
उसे दंडित करती है । 

टीका $--एवमेव ते असंयता अविरता अप्रतिहता5प्रद्याव्यातपापकमेणः क्रियावन्तो5संबृता एकातदडा एकांतबारूा 
बहुपाप कम कलिकल॒ष समर्ज्येताश्र्युता दुगेतिगामिनो भवन्त्येभिहोरितादाने: । गताथेः । 

जे खलु आरिया पावेहिं कम्मेहिं विप्पमुका ते खलु गब्भवासाहि णो सज्ञंति ते णो सयमेव पाणे 
अतिवातिति एवं तथेव विपरीत जाव अकिरिया संबुदा, एकंतपंडिता, ववगतरागदोसा तिगुत्तिगुत्ता 
तिदंडोवरता णीसल्ला आयरक्खी ववगयचडकसाया, चडबविकहविवज़िता पंच महाव्वया तिगुत्ता 
पंचिदियसंवुडा छज्जीवनिकायसुट्गणिरता, सत्तमयविप्पमुका, अट्टमयट्ञाणजढा, णवबंभचेरजुत्ता, दस 
समाहिद्दाणपयुत्ता, बहुं पाव॑ कम्मे कलिकलुर्स खबहत्ता हतो चुया सोग्गतिगामिणो भर्ंति । 


पश्चीसवां अध्ययन १४५ 


अर्थ +--जो आये आत्माएँ पाप कर्म से विमुक्त हैं, वे गर्भ वास में नहीं आती हैं। वे खय॑ प्राणों को परिताप 
नहीं देते हैं। पूर्वोक्त वर्णन के ठीक विपरीत उनका जीवन होता है। यावत्‌ क्रिया रहित होते हैं, वे एकान्ततः पंडित 
होते हैं । राग द्वेष से उपरत रहते हैं । तिगुप्तियों से गुप्त होते हैं | मनादि त्रिदंडों से गुप्त रहते हैं। आगम में वर्णित 
माया निदान और मिथ्यादशन के शल्य से विरत द्वोते हैं | वे आत्म स्वभाव के रक्षक होते हैं । जिन्होंने चारों कषायों 
पर विजय पाई है, वे चारों विकथाओं से विवर्जित, मद्दात्रतों से युक्त, पंच इन्द्रियों को सुसंइत रखने वाले षट्‌-जीव-निकाय 
की सुरक्षा में श्रेष्ठ रूप से निरत हैं। सप्त भयों से रहित और अभयदर्शी है। आठ मद स्थान से विवर्जित ब्रह्मचये के 
नौ प्रकारों से जिनका जीवन सुरक्षित है साथ ही दश प्रकार के समाधि स्थानों के द्वारा जिनका मन समाधिस्थ है, ऐसी 
आत्माएँ पापकर्मों को और कलिकालष्य को क्षय करके यहां से च्युत होकर सद्गति के गामी होते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


के जाय जात्माणों पापप्रभुवगरना छे ते गर्॑वासभां इरी जावता नथी, ते स्वयं आणान परिताप देता 
नथी, पूवी5त वर्शुनथी 88३० विपरीत तेमचुं बन छोय छे. यावत्‌ डियारहित छोय छे, ते स्े्ञन्ततः पंडित छोथ छे 
[गद्भेषथी पर छोथ छे. लिशप्तिभोथी अप्त ढोय छे. भनाहि जिध्ठोथी अप रढे छे, जागभभां वशुन 3रेक्षा भाषा 
निदान जने भिथ्या-धशेनना शब्यथी २६७ित छ्षेय छे, ते जात्मा पोते०्/ स्वक्षावना २४४ छोय छे, प्रेमोजे थारे 
अषाय प२ विषय भेणन्यों छे, ते यारे विथागोथी २६ित, भछाजतोथी युक्त, पांय ४न्द्रयोन झुसंब्रत २भव१ा१०॥।, 
छ्आा4 बनी उ२७भां भ्रष्ठ ३पथी निरत छे सात लथोथी रद्धित ममयह्शी छे. ज भ६ स्थानथी रहित खजने, 
अक्षययना नव अड्भारथी ब्रवुं ७बन सुरक्षित छे; साथे ६श अररनी सभाधि-स्थानों ६२ प्रेतुं भन सभाधिस्थ छे, 
जेवा जात्माजणों पाप$मोंन जने उशियुगना होषोनों नाश परीने जा वी$थी भुश्त थर्श सह्+ति भेणव छे. 


संसार चक्र का अन्त कोन करता है १” इस प्रश्न का उत्तर यहां दिया गया है। जिसने विकारों पर विजय पाई है, 
छोटी छोटी भूलों पर भी जो बारीकी से दृष्टि रखता है, जिसके मन वाणी और कर्म में एकरूपता है, जिसकी इन्द्रियां 
विपथ-गामिनी नहीं हैं, जिसने कषायों पर विजय पाई है, ब्रह्मचय की प्रभा से जिसका मुख आलोकित हो रहा है और 
जिसका मन समाधि में लीन है वही साधक भव-परम्परा को समाप्त कर सकता है । 


जिसका अन्तःकरण पवित्र हे वही परमात्म-पद्‌ प्राप्त कर सकता है। साधना की भूमि मन्दिर और उपाश्रय नहीं है 
अपि तु मानव का अन्तःकरण है । एक इंग्लिश विचारक ने ठीक ही कहा है कि (५8 ००80० ७॥0७ 8 ६॥० 
008) ० (००, मानव का अन्तःकरण ही ईश्वर की वाणी है। हमारे कदम ठीक राह पर हैं या गलत राह पर । इसका 
निर्णय हमारा अन्तर्मन देता है । शुद्ध अन्तःकरण से जो आवाज आए उसी पर चल पड़ो वही आत्मा की आवाज होगी । 
जिसमें केवल तुम्हारा ही हित हो और तुम्हारे पडोसी का अहित छिपा हुआ हो वह आवाज आत्मा की नहीं, शरीर की 
है; उसमें देद्दाध्यास की छाया है | यही कारण है कि कभी कभी हमारी चेतना में इन्द्र होता है। हम शीघ्र निणेय पर 
नहीं आ सकते । इसका कारण शरीर और मन की आवाज भिन्न भिन्न होती है और दोनों में संघर्ष होता है। एक 
विचारक कद्दता है-- 


(+07806708 3 (6 ए0086 0 06 80परों 88 06 ए852078 &"'6 06 ए००6 ०६ ४४6 9007, 
3० जछ्णा467 ए9ए ०४शा] ००7स्‍ए:80७ 08० 00॥07, 


अन्तःकरण आत्मा की आवाज है जेसे वासना शरीर की । इसमें आश्रय ही क्या है? यदि वे एक दूसरे का 
खंडन करती हे । 


जिसने आत्मा की आवाज को पहचाना है वह बहिरात्मा से हट कर अन्तरात्मा की ओर आएगा और अनन्‍्तरात्मा 
से परमात्मा की ओर कदम बढाएगा । यहां पर उन बृत्तियों को गिनाया गया है जो आत्मा की शुद्ध स्थिति में पहुंचने से 
रोकते हैं । उन पर विजय पाए बिना साधक परमात्म-स्थिति को प्राप्त नहीं कर सकता है । 


जिग़ुप्ति:--मन वचन और काया की प्रवृत्ति को अशुभ की ओर जाने से रोकना “गुप्ति! है! । 





१ सम्यस्योगनिग्रहों गुप्ती । तस्वार्थसूत्र अध्याय ९ सूत्र ४। 
१९ 
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जिदंड +--मन वाणी देह ख तथा पर के उत्पीड़क बनते हैं तब “दंड” कहे जाते हैं । 
शल्य :--शु॒द्ध स्थिति में जो वृत्ति कांटे-सी चुभती है उसे 'शल्य” कहा जाता है। 


विकथा +--ईर्ष्या और कलह प्रेरित कथाएँ 'विक्रथा” या व्यर्थ कथाएं हैं । जो राज्य देश, भक्त भोजन और ख्री 
संबन्धित हो कर चार प्रकार की है । 


महाव॒त :--हिंसा, असत्य, स्तेय, वासना और परिग्रह से सम्पूणे रूप से विरत होना ही महात्रत है । 

कषाय :--भव परिभ्रमण की वृद्धि करने वाली आत्मा की वेभाविक दशा । क्रोध, मान, माया और लोभ जिसके ये 
चार भेद हैं । 

भय ६--भयजन्य वृत्ति; इस लोक से संबन्धित, परलोक का डर, आदान लेने का डर अकस्मात्‌ आजीविका अपयश 
और मृत्यु के रूप में भय के सात प्रकार हैं । 

मद :--आत्मा की गलत अहंबृत्ति । उसके आठ रूप हैं:-जाति, कुल, बल, रूप, लाभ, तप, सूत्ज्ञान और सत्ता । 


इन सब पर विजय पाने वाला ही ब्रह्मचये की साधना कर सकता है । वही समाधि- भाव में रह सकता है। 
इस जीवन के बाद सुगति को प्राप्त कर सकता है । 


टीका :--ये खल्वार्याः पापेः कमैभिविमुक्ता भवन्ति ते खलु गर्भावर्षासु न सजन्ति; ते न स्वयमेव प्राणिनो5ति- 
पतन्ति इत्यादि विपरीत पूर्व यावदक्रियावन्तः संबृता एकान्तपंडिता, व्यपगतरागद्वेषाः, ब्रिगुप्तिगुप्ताः, त्रिदंडोपरता 
निःशल्या55 व्मरक्षिणो, व्यपगतचतुःकषायाश्रतुर्विकथाविवर्जिताः, पंचमहात्रतघरा घरत्ति क्षपरित्याज्यं, पुस्तेकेषु तु न 
दृश्यते | तिगुत्तत्ति ब्रिगुप्ता न यथासंख्य पंचेन्द्रियसंबृताः षंड्ृजीवनिकायसुष्ठनिरताः सप्तभयविप्रमुक्ताः अष्टमदस्थानहीना, 
नवब्रह्म चययुक्तादशसमाधिस्थानसंप्रयुक्ता बहु पाप॑ कम कलिकलुषं क्षपयित्वेतश्युताः सुगतिगामिन्यो भवन्ति । गताथेः । 
विशेष पंच महाव्रत के साथ घरा पाठ यय्पि पुस्तक में नहीं है । तथापि आवश्यक है । 


ते णं भगव॑ सत्तमग्गाणुसारी खीणकसाया दंतेंदिया सरीरसाधारणट्रा जोगसंधाणताए णवकोडी- 
परिसुद्ध दसदोसविप्पमुर्क उग्गमुप्पायणासुद्ध इतराइतरेहिं कुलेहिं परकर्ड परिणिद्धितं विगतिगालर्ूं 
विगतधूम पिड सेज्ज॑ं उवाधे च गवेसमाणा संगतविणयोवगारसालिणीयो कल-मधुररिभितभासि- 
णीओ संगत -गत-हसित-भणित-सुंदर-थण-जहण-पडिरूवाओ इत्थियाओ पासित्ताणो मणसा वि 
पाउब्भाव॑ गच्छति । 
अर्थ ;:--हे भगवान्‌ अम्बड ! सूत्रमाग का अनुसरण करने वाले वे साधक क्षीण कषायी और दान्तेन्द्रिय होते हैं । 
शरीर घारण के लिये योग-साधन के लिए नव कोटि परिशुद्ध आहार ग्रहण करते हैं । साथ ही वह आह्दार भिक्षाचरी के दस 
दोषों से रहित होता है। सोलह उद्बामम्न और सोलह उत्पाद के दोषों से विवर्जित है । अन्यान्य कुलों में पर-क्वत 
परिनिष्ठित ( दुसरों के लिए निर्मित ) है । जिसमें अम्नि बुझ चुकी है और धुवाँ भी उपशान्त है, ऐसे ही निदोष आहार, 
शय्या और उपधि को खोजने वाले मुनिगण सुन्दर नारियों में आसक्त नहीं होते हैं । जोकि समुचित विनयोपचार में कुशल 
हैं, सुन्दर, मधुर और रिभित अथोत्‌ खर के माधुये से युक्त संभाषण करने वाली, सुन्दर स्तन और जंघाओं से सुशोभित 
निरुपम रूपशालिनी अवसर पर हास्य और संभाषण करने वाली नारियों को देख कर उनके मन के एक कोने में मी 
वासना का उद्धव नहीं द्ोता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


हे सगवान्‌ जम्म३ ) सूृतभागनुं जगुसरणु ४२१२ २५५ क्षीणु अ१थी जने धान्तेन्द्रिय (४+योंपर मु 
राणनार ) ढोय छे, शरीरनो ्यव७२ थाई रछे ते भाडे, योगसाधन भादे नव झरि परिशुर्ू जाढ।र थछए $रे छे. 
ते जाढार लिक्षायरीना ६श होषोथी रहित छोथ छे, सोण 8६ृ2मन जने सोण हत्पाइना होषोथी रहित छे. ७६६ ०४६ 
इणीमां पर इतपरिनिष्थित ( गीव्बजो भारे निर्मित छे ), #भां जश्न 8री गये छे, जने धुवाडे पशु नाश पाभ्यो 
छे, भेवी रीते ०४ नि जाछार शय्या जने 3पपघिने शोषव। वाण। भुनिणणु संधर नारीमां जासक्ना थता नथी, 


| हिंसानृतस्तेयात्रह्मपरिप्रद्देश्यो विरतिप्रतम्‌। अ० ७-३। देश सर्वतो5णु महती-तत्वार्थ, ० ७ ३-३। 
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ने 3 8थित नम्रतापूरु व्यवद्ारथी इशण छे. सुन्दर, भधुर जने रिभित गर्थात्‌ स्वसना भाधुर्यथी युक्त संसाषणु 
इस्वाबाणा, सुन्दर स्तन जने व्॑ंगवी सुशोक्षित ने जबुपभ इपथी शोमा पामेव, जभु॥ समय ब्नेधने &।स्य 
जने संक्रापणु ॥य $र२वावाणी सेवी खत्रीजोने पणु ब्वेधने तेजोना भनन खेर सणाभां ्_॥ पशु वासना 86पन 
थती नथी 

जो साधक काम विजेता है उसका आह्ार-विदार नियमित होता है । वद्द आह्यार लेता है, क्‍योंकि शरीर को टिकाए 
रखना है । पर वह आहार भी तभी लेता है जब वह उसके नियमों के अनुकूल हो । उसके लिए बनाया गया भोजन वह 
ग्रहण नहीं करता है । भोजन दूसरों के लिए बनाया गया हो वह भी अमर और धूम रहित दो । 

ऐसा निर्दोष आहार शब्या और स्थान तथा वच्लादि के ग्राहक साधक मधुरभाषिणी और सौन्दयेशालिनी नारियों के 
नेत्र कटाक्ष से घायल नहीं होते हैं । 

नव कोटि परिशुद्ध-मन, वाणी और कम से अशुद्ध आहार का न ग्रहण करना न करवाना और न अनुमोदन करना 
यह नव कोटि परिशुद्ध कहलाता है । 

टीका +--हे भगवदज्ञम्बट ! ते सूत्रमार्गानुसारिणः क्षीणकषाया दान्‍्तेन्द्रियाः शरीरसंधारणार्थ योगसंघानाय नव- 
कोटिपरिशुड्धेत्यादि प्रसिदलक्षण पिंड तारशीं मिक्षां शय्यां चोपधि च गवेषमाणा: साधवः संगत-गत-हसित-भणितेः 
सुन्द्रस्तनजघनेश्र प्रतिरपा रूपवत्यः ख्रियो दृष्ठा न तेषां मनसापि प्रादुर्भाव गच्छन्ति मेैथुनार्था ग्रामघमोः । गतार्थः । 
एतावदेव ऋषिभाषितमित्यंबटस्य संबोधितत्वादनुमेयम्‌ । रोषाण्ां ऋषिभाषितानां वाग्वृत्ति व्वनुसतय हारितेत्यादि लघुवाक्य 
योगन्धरायणभाषितमिति । 


अम्बड के संबोधन से ऐसा अनुमान होता है कि इतना ही ऋषिभाषित है । शेष ऋषिभाषित की वाखृत्ति का 
अनुसरण करने पर ज्ञात होता है कि हारित आदि लघुवाक्य योगन्धरायण द्वारा कह गये हैं । 
से कधमेत ? विगतरागता सरागस्स वियर्ण अविक्ख हतमोहसर्स, तत्थ तत्थ इतराइतरेस कुलेस 
परकड्ड जाव पडिरूवाओ पासित्ता णो माणसा वि पादुब्भावो भवति, त॑ कहमिति 
मूलघाते हतो रुक्‍्खो, पुप्फघाते हत॑ फर्ल । 
छिण्णाए मुद्खुईए, न वास रोहणं ? ॥ १॥ 
अथ्थे :--यह वीतरागता केसे हुईं! क्‍योंकि बहुत से सराग आत्मा ऐसे भी होते हैं जिन्होंने मोह को पराजित कर 


दिया है, मोह को उपशान्त कर दिया है। वे यहां वहां अन्यान्य कुलों से परकृत आहार आदि का उपभोग करते हैं । और 
रूपवती सुन्दर नारियों को देख कर भी जिनके मन में पाप का उद्धव नहीं होता है । 


प्रक्ष :--हे भगवन्‌ ! ऐसा क्यों होता है १ । 

उत्तर :--जेसे जड नष्ट कर देने पर वृक्ष नष्ट हो जाता है और फूल के समाप्त कर देने पर फल खय नष्ट हो जाते 
हैं । यदि ताड़ के मूद्धन्य भाग को सूई से छेद दिया जाय फिर उसकी बृद्धि कभी संभवित है ? 

जिसने वासना की जड़ को नष्ट कर दिया है उसके मन में वासना के अंकुर फूट नहीं सकते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

जा वीतरागता ( विषयोपक्ो० भार तिरस्डार ) वी रीते 4४४१ 3२णुओ घणु। विषयासक्कर ७१ झेव। पए 
छीय छे ४ श्णोमे भोडने पराणत 3री दीधो छे $ भोढनुं शभन 3री द्ीघु छे. तेणो जहीयां लां जन्यान्य 
इश्षीथी जीव्वमोजे 3रेधा जा।डाराहिइिनों स्वी॥२ 3रे छे, जने इप१ती सुंधरीमाने ब्वेए बना भनभां भराण ज्याक्ष 
जावतो% नथी, 


प्रश्नः---है लगवन! खेवुं शाभारे थाय छे 

3त्तर:--०वी रीते भूण डआपी नाणतां वृक्ष नष्ट थए व्वय छे जने पृधने अयडावी धेतां ३० पोते नाश 
पाने छे, ब्वे ताइना 3पर२ना भागने सोछथी छेद्टी देवाभां जावे तो परी तेनी ३६ 5वी रीते थ४ श॥् १ 

गए वासनाने ०/३भणथी नष्ट $री छे तेना भनभां वासनाना खंडूर हूटी श४ता नथी, 
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टीका :--कथमेतदिति कथ्थ सा क्षीणकषायता दान्‍्तेन्द्रियतेस्युच्यते ? सा भवति विगतरागता। सरागस्थाष्यपेक्ष्येति 
केवले ख्रीबिषये न तु सर्वथा हतमोहस्थेत्यर्थव दृहयते तत्र तत्रेतरेषु कुलेषु पिंड गवेषमाणेत्यादि पूर्ववत्‌ सा प्रादुभौवः 
कथमिति मुलधघातेत्यादि पंचदृशाध्ययनवत्‌ । 

टीकाकार का भिन्न मत इस प्रकार है-- 

प्रक्ष :---वह क्षीण कषायता और दान्‍्तेन्द्रियता केसे संभव है १ । 

उत्तर :--वह विगतरागता सराग आत्मा में भी होती हे । केवल सर्वदा मोह विजेता में ही यह नहीं होती है। 
यही अर्थ यहां देखा जाता है । 

प्रज्ष:--तत्‌ तत्‌ विशिष्ट कुलों में पिंड-भोजन की गवेषणा-खोज करने वाले साधक के मन को वासना क्‍यों नहीं 
स्पश करती है १ । 

उत्तर *--मूल के नष्ट होने पर फलादि नहीं होते हैं । पन्द्रहवें अध्ययन में प्रस्तुत 'छोक आ चुका है। 


प्रस्तुत सूत्र में यह बताया गया है कि साधक वीतरागता का पथिक है । सम्पूर्ण मोह विजेता ही काम विजेता द्वोता 
है | किन्तु सराग आत्माएँ भी इस प्रक्रार काम पर विजय पाते हैं कि नारी का अनिन्य सौन्दय उनके मन के एक अणु को 
आकर्षित नहीं करता है । साधना का सही उद्देश्य भी यही है कि वह वृत्तियों पर विजय पाए । 


से कथमेत ? हत्थि महारुक्खणिद्रिसण्ं तेल्ाापाउधम्म किंपागफलणिद्रिसर्ण से जथा णाम ते 
साकडिए अक्खमक्खेज्ञा एस मे णो भजिस्सति भार च मे वहिस्सति एवमेओवमाए समणे निग्गंथे 
छहिंठाणेहिं आहारं आहारेमाणे वा णो अतिकमेति, वेदणा वेयावच्चे० त॑ चेव । 

अर्थ :--प्रश्च;:--वह साधना कैसे संभव है 

उत्तर :--जिस प्रकार से हस्ति महावक्ष को गिरा सकता है उसी प्रकार काम साधनारूप वृक्ष को नष्ट कर सकता है । 
अतः साधक उससे बच कर तेलपात्र धारक की भांति अप्रमत्त हो कर घूमता है । और भौतिक खुखों में किपाक फल की 
छाया देखता है। जैसे कि एक सारथी धुरा के लिए बोलता है कि यदि यहद्द नहीं ट्ूटेगा तो मेरा बोझ्न भी ढो सकेगा । इसी 
रूपक से मुनि का आहार उपमित है। श्रमण निग्रेन्थ छः स्थानों से छः कारणों से भोजन करते तो वे अपने मुनि धर्म की 
मयादा का उहूंघन नहीं करते हैं । वे ये हैं वेदना, वैयात्ृत्य, ईरियासमिति, संयम, प्राणनिवोह और धर्म चिन्तन । 


गुजराती भाषान्तर ।-- 

प्रश्न---ल साधना 3वी रीते थ४ श5 छे 

3त्त२:--०१ी रीते ७थी भोट। जआडउने पारी शह्ठे छे ते ०४ अभाएे 3भ साधना३५ प्ृक्षने नष्ट ४री श४ छे. 
भारे साध$ प्रना ढ।थभां तेक्षथी मरेक्षु बासणु छोथ तेवा भाजुसभुग्श्ण संश्ाणीन सावधानथी याक्षे छे. जने 
भौति४ सभोभां िपा४ (०छरी ) इणनी छाया बे छे. वी रीते अ४ सारथी घुरा भाटे 3छे छे 8 ब्वे ज। 
पूथशे नहीं तो भारो बार पणु 8पाडी शड्शे जा शपडथी भुनिना जाढारनों धाभथी जाध्यों छे. अभएु निेथ 
७ स्थानोथी ७ 3रणीथी शोग्टश्न 3रे छे. तो तेमी प्ोताना भुनिष्मचुं 88 धन 5२त नथी, ते जा अभाणे छे. 
(१ ) बेहना, (२) वेयाइल, (3 ) ६रियासमिति (४) संयम, (५) आुनिर्वाड जने ( ६) धर्म - थिन्‍्तन, 


साधक ग्राम और नगरों में घूमता है । आंखों का खभाव देखने का है। सौन्दय उसके सामने आता है। तब भी 
वह देखता है और कुरूपता पर भी उसकी दृष्टि जाती है । फिर भी साधक अपने मन पर विवेक का अंकुश रखे । वासना 
के कटु विपाक उसकी आंखों के सामने रहेंगे, तो वह अपने मन को साधने में सफल द्वो सकेगा । जिसप्रकार मत्त गज एक 
ही प्रहार में विशाल वृक्ष को उखाड़ देता है, इसी प्रकार काम भी साधना को उखेड़ सकता है। इस ध्रुव सत्य को साधक 
अपनी आंखों के सामने रखे । तेल पात्र धारक जिसकी कहानी इसी सूत्र के पेंतालीसवें अध्ययन में आती है उसकी भाँति 
अप्रमत्त रहे । मीठे लगने वाले भोगों में वह किंपाक फल की छाया देखता रहे । इस प्रकार वह मन को साध सकेगा । 
किन्तु मन के साथ ही तन की भी कुछ समस्या हे । साधना का यह तो अर्थ नहीं होता कि चारित्र लेते ही वह संथारा 
करके मृत्यु की उपासना करे । अतः उसके पास तन है तो उसकी समस्या को भी हल करता रहे । 


पश्चीसवां अध्ययन १४९ 


वह आहार भी ग्रहण करे किन्तु उसके भोजन में भी विवेक ही आगे रहे । उसका भोजन इस लिए नहीं है कि शरीर 
पुष्ट बने और वृत्तियां खुल कर खेलें। वह भोजन इसलिए करता है कि शरीर से उसको काम लेना है । शरीर एक रथ है, 
आत्मा उसका सारथी है। सारथी का कर्तव्य हो जाता है कि रथ को सुरक्षित रखे। क्योंकि शान्त शरीर में ही शान्त दिमाग 
रद्द सकता है 50प7वे प्रांगत 00प70 ॥70 8 80प70 ७०007. 


अतः साधक जीवन रथ को चलाने के लिए आह्दार ग्रहण करता है । जिस प्रकार शकट वाहक सारथी यह 
सोचता है कि रथ यदि सुरक्षित है तो मेरा बोझ यथा स्थान पहुंच सकता है । इसी भावना से अनुप्राणित हो कर साधक 
भोजन करता है । आगम में इसके वेदनादि छः कारण दिए गये हैं । 


टीका :--स झुद्॒पिंडः कथमिति हस्तिमहावृक्षनिदशन पाउत्ति पात्र तेलपात्रधर्ममप्रमादुगुणवर्णनगर्भपंचत्वारिंश- 
दृध्ययनस्थ द्वाविंशे छोके सूचित किंपाकफलेरनिंद्शनमूठात्वप्रकाशकं च। अपरं च यथा नामेकः शाकतिकोक्ष ्रश्षेदेष 
मम न अंक्ष्यति भारं च मे वाहिष्यति चिन्तयज्लेतयोपमया श्रमणो निग्रेन्थः षदसु स्थानेष्वाहारं आहारयज्नातिक्रामति 
तद्यथा-वेदुनावैयाबृद्येर्या प्राणवृत्तिधमैचिन्लेत्येतेषामथीय । गतार्थः । 


से जथा णामते जत॒ुकारए इंगालेसु अगणिकायं णिसिरेज़ा एस मे अगणिका५ए णो बिज्ञाहिति 
जतुं च ताविस्सासि, एवमेवोवमार समणे निग्गंथे छहिं ठाणेहिं आहारं आहारेमाणे णो अतिकमेति 
बेदणा वेयावच्चे त॑ चेव । 


अर्थ ;--जैसे एक लाक्षाकार अर्थात्‌ लाख का काम करने वाला कोयलों में अप्नि प्रज्वलित करता है और विचार 
करता है कि यह अप्नमि बुझ् न जाए उसके पहले ही मैं लाख को तपा रूगा | इसी उपमा से मुनि को आहार उपमित किया 
गया है। श्रमण निग्नेन्थ छः स्थानों से आहार करते हुए मुनिधर्म का अतिक्रमण नहीं करते हैं। वे कारण है वेदना 
वेयावृद्य आदि । 
वेयण-वेयावच्चे, इरियट्राए य संजमाए | तह पाणवत्तियाए, छट्टं पुण धम्मचिताए ॥ 
--उत्तरा० अध्ययन २६ गाथा ३३ ॥ 
गुजराती भाषान्तर +-- 


गोपी रीते क्षाक्ष॥२ भेटके 3 क्षाणनुं ॥भ उरनार डोणसानो जसि अन्ययधित 3रे छे, जने वियार $3रे छे 
था जज 83री न्वयय मे पढेशवां जा क्षाणने तपावी क्षएशे, भे ०? 8पभाथी भुनिनों जाढ।२ 8परमित 3रवाभां 
जान्यी छे. निय4, अभमणु ७ स्थानोथी जाढार 5र२तां भुनिषर्भचु जतिइमणु 3रता नथी, ते ॥२एी छे-वेधना , 
बेल परेरे. 

मुनि आद्वार ग्रहण करता है। उसका लक्ष्य शरीर पोषण का न रह कर शरीर निवाह का रहता है। जैसे लाक्षाकार 

इंधन को प्रज्वलित करता है और सोचता है कि यह इंघन न बुझ्न जाय उसके पहले में अपना काये सम्पन्न कर ढूं । इसी 
प्रकार साधक भी यह सोचता है कि जब तक यह शरीर है मुझे अपनी आत्मसाधना कर लेनी है । 

टीका :--अपरं च यथा नामेको जतुकारको5नगारेष्वप्लिकाय निःखजेदेष सेडमिकायो न विक्षापयिष्यति जतु च 
तापयिष्यामीति चिन्तयश्नेतयोपमयेत्यादि पूर्ववत्‌ । भन्यज्य गतार्थम । 

से जथा णामते उसुकारए तुसेहिं अगणिकायं णिसिरेज्ञा एस मे अगणिकाए णो बिज्ञातिस्सति 
उस च तावेस्सासि एवमेवोवमाए समणे निग्गंथे० सेव ते चेच । 

अर्थ :--जैसे कि एक इक्षुकार तुस के द्वारा अप्रि प्रज्वलित करता है और सोचता है कि यह आग बुझ न जाए 
तब तक इक्षुरस को गर्म करूंगा । इसी प्रकार श्रमण निग्नेन्‍्धथ आहार का सेवन करते हैं । 


गुजराती भाषान्तर : 


गेवी रीते भे४ ४कषतर जना*बुं भूरे यूष्ी जजिने अब्पक्षित 3रे छे जने वियार 3रे छे 8 जा जाग 
$8री न व्यय ते पढेथा एक्षु-रसने गरम 3रीश, मे ०/ अभाएे अभणु नियेथ जाद्धारतुं सेवन 3रे छे 


१५० हसि-भासियाईं 


मुनि आद्वार करता है। उसके लिए आहार का विधान है । सारथी अक्ष के द्वारा निज स्थान पर पहुंचना चाहता है। 
लाक्षाकार और इछकार (को लहू पीलने वाले ) आग के द्वारा अपना लक्ष्य सिद्ध करना चाहते हैं । इसी प्रकार मुनि भी 
साधना करना चाहता है। उसके लिए शरीर का सहयोग आवश्यक है । जब तक शरीर खस्थ है मुनि साधना में स्थित 
रहेगा । आद्वार के द्वारा शरीर समाधिस्थ रहता है । यदि तन की समाधि समाप्त हुईं तो मन की समाधि उसके पहले ही 
समाप्त हो जाएगी । समाधि के अभाव में साधक आत्त॑ ध्यान करेगा । अतः मुनि योग्य कारणों के उस्थित होने पर आहार 
अवश्य ही करे । 

टीका :--यथा नामीको इषुकारकः तुषेध्वपक्‍्लिकाय होषं तदेव । केवलमिषुं तापयिष्यामीति । गताथें। । 
अम्बटाध्ययनस्थ योगन्चरायणअध्ययनमिति युक्ततरं नाम भवेत्‌ । 


अम्बड अध्ययन का यौगन्धरायण अध्ययन नाम योग्य होगा । 
प॒वव से सिद्धे बुद्धे विरए विपाके० ॥ 
इति पंचाविशतितम अंबडाध्ययनम । 


नया" 9२०<+---- 


मातंग अह्ेतर्षि प्रोक्त 
छब्बीसवां अध्ययन 


मानव को अशुभ से शुभ की ओर मोड़नेवाली एक ब्ृत्ति है उसका नाम है धर्म । धर्म क्या है, उसका खरूप कया 
है? क्‍या अमुक प्रकार के क्रियाकांड का लेना धर्म है १ नहीं, वह धमम नहीं, धर्म का शरीर है। आत्मा का खभाव ही 
धर्म है। आचाय कुन्दकुन्द ने धर्म की परिभाषा दी है-“वत्थु सहाओ धम्मो” । वस्तु का खभाव ही धर्म है। यहां पर 
एक प्रश्न होगा कि चोर का खभाव चोरी करना है, तो क्या चोरी करना भी धर्म है? यह गलत है, क्योंकि चोरी खभाव 
नहीं विभाव है । अन्यथा कोई भी चोर चोरी करके भागता नहीं । 
आत्मा अपने खभाव में आए, अपने सहज गुणों को विकसित करे वही धर्म है । धर्म आत्मा में रहता है; मन्दिर 
मस्जिद ओर उपाश्रयों की दीवारों में नहीं । धर्म का असली मन्दिर हृदय है । यदि वह हृदय में स्थित है तो साधनाओं द्वारा 
उसका विक्रास होगा और साधनाओं में उसका प्रकाश होगा तथा जीवन की प्रत्येक क्रिया उससे आलोकित रहेगी । आचार 
और व्यवहार शुद्ध बनेगे । बिना विचार शुद्धि का धर्म भी अधुरा रहेगा । एक विचारक ने कहा है किः--- 
2 7९0॥207 एाधर0प्रा; ॥/९७॥(0ए 48 066 जश्ञां00प760 ७000, 
धापे & 7॥8900ए एाप्री0प४ ॥९0॥९१०णा 38 ॥000 #070076 ६७6७, --शेक्सपीयर 
नीति बिना धर्म का बिना जड़ का वृक्ष हे और धर्म बिना की नीति वृक्ष बिना की जड़ है। दोनों ही अधूरे हैं । 
धर्म के साथ जीवन का संबन्ध स्थापित करना ही प्रस्तुत अध्ययन का विषय है । 
कतरे धम्मे पण्णत्ते, सव्वा महाउसो ! सुणेह मे । 
क्िणा बंभणवण्णाभा, युद्ध सिक्‍्खंति माहणा ॥ १॥ 
अर्थ :---उस महामुनि ने कितने प्रकार के धर्म बतलाए हैं? द्वे आयुष्मानो ! तुम लोग मुझसे सुनो । ब्राह्मण 
वर्णवाले माहण श्रावक क्यों युद्ध सीखते हैं ! । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


जे भछान भुनिे ४८७ प्रश्चरना घर्म गतान्या छे ? ढे जायुप्यभान ! तमभे भने सांबणो, आक्षणु वर्शुषाण। 
भाढणु आप5 शा भाणे युछ्ू शीणे छे ! 


छब्बीसवां अध्ययन १०१ 


जो साधक धर्म-साधना करते हैं उनके मन में एक सहज प्रश्न उठता है कि धर्म क्या है और उसके कितने प्रकार 
हैं! । इसके उत्तर में ऋषि बोलते हैं कि हे आयुष्यमान साधकों ! धर्म के उन सभी प्रकारों को मेरे से सुनो । भद्ृतर्षि धर्म 
की व्याख्या और उसका प्रकार बताते हुए सीधा एक प्रश्न कर देते हैं कि ब्राह्मण वर्णवाले ब्राह्मण युद्ध क्‍यों सीखते हैं ! 
उनका अध्ययन अध्यापन और तत्वचिन्तन करना और मनन का सक्खन जगत को देना उनका कायेक्षेत्र है फिर वे युद्ध 
काये क्‍्यें सीखते हैं * 


डीका :--कतरो धर्मः प्रज्षत्तः? धर्म न सम्यग जानीथेति भाव: । हे भायुष्यमंतः ! सर्व धर्म यदि वा हे सर्वा- 
युष्यमन्तो धर्म मम मत्तो वा झूणुत। केनार्थन ब्राह्मणच्णोभा .न बआह्मणाः सन्‍्तो मद्दाणत्ति मा हंतेति छोकाद 
युदूं शिक्षन्ते हिंसां प्रकुर्बैन्ति ? । 


अर्थात्‌ कितने धर्म कहे गए हैं? । इससे यह ध्वनित होता है कि प्रश्नकर्ता धर्म के मर्मे को समझता नहीं है । 
हे दीधेजीवियों ! सभी धर्मों को अथवा सभी आयुष्यमानों धर्म को मेरे द्वारा सनो। ब्राह्मण वर्ण की आभा वाले अथोत्‌ 
ब्राह्मण जैसा दिखाई देने वाले किन्तु यथार्थ में जो ब्राह्मण नहीं है अर्थात्‌ शरीर से जो ब्राह्मण हैं और प्रकृति से क्षत्रिय 
हैं वे हिंसा क्यों करते हैं । इस तरह शलेष रूप से युद्ध की शिक्षा देते हैं अर्थात्‌ हिंसा का प्रसार करते हैं । 


रायणो वणिया जागे, माहणा सत्थजीविणो | 
अंधेण जुगणद्े वि-पहल॒त्थे उत्तराधरे ॥ २॥ 
अर्थ :--राजा गण और वणिक लोग यदि यज्ञ याग में प्रव्नत्त हों और ब्राह्मण शास्त्र जीवी हो तो ऐसा होगा मानो 
अंधे से जुड़े हुए हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


राप्यगणु व्मने वणशि३॥ व्ये यश-वाभाहि डियायोमां अक्षृतति राणे जने थराह्षणु क्षेत्रों समरांगणुमां 8तरे तो 
जरेवुं थशे व्वणु 5 जांधणाणो भेजा ब्वेड।येव। छे. 


जिसकी जो वृत्ति है उस बृत्ति के अनुसार वह काम करता है तो वह उसमें सफल हो सकता है और यही उसका 
धर्म है। राजा क्षात्रवृत्तिशील होता है उसमें वीरत्व और तेज होता है उसका काये है देश की रक्षा करना। वैश्य का 
काये है विनिमय राष्ट्र की संपत्ति की आवश्यकतानुरूप वितरित करने का दायित्व वैश्य के ऊपर है और शात्र का अध्ययन 
अध्यापन करना ब्राह्मण का काये है। यह समाज में चछु का स्थान रखता द्वै पर यह एक स्थूल व्यवस्था है । हर एक 
मनुष्य की अपनी अपनी बृत्ति होती है। उसी के अनुरूप उसे काय करना चाहिए । ब्राह्मण वृत्तिवाला ही ब्राह्मण है । 
परशुराम ब्राह्मण कुल में जन्म ले कर भी क्षत्रिय थे। जब कि भगवान महद्दावीर क्षत्रिय हो कर भी ज्ञान-साधक थे । अतः 
वर्णेव्यवस्था का यह तो मतलब नहीं होता है कि उस वर्ण में जन्म लिया हुआ व्यक्ति उसी वृत्ति के अनुरूप हो । अपनी 
बृत्ति के अनुरूप वर्ण चुनने में खतंत्र है। 


फिर भी ज़ो व्यक्ति में जो दत्ति है उससे विपरीत वृत्ति काये करता है तो वह काय उसके लिए शान्तिदायक नहीं हो 
सकता । ब्राह्मण यदि पठन-पाठन त्याग कर श्र हाथ में लेता है और क्षत्रिय तथा वेश्य यज्ञ याग में आते हैं तो यह 
काये उनकी बृत्ति के विपरीत होगा । अतः उसमें उनको लाभ नहीं अपितु हानि ही होगी । 


टीका :--शाखत्रजीविनो हि यागे भवन्ति ब्राह्मणाः, लोकिकव्यापारेषु तु राजानः क्षशत्रियवणिजों नेहयांश्र स्वथामानि 
स्वग्रृह्ाणि स्वाव्मनो वा पिनिदृधति निरुंधनित विवेकात्‌ ब्रह्मपालनाब्वेति तृतीयकछोकस्योत्तराध द्वितीयस्य पूवरोर्घन 
संबन्धनीय म्‌ । 

टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं। ब्राह्मण यज्ञ में शास्नजीषी द्वोते हैं । क्षत्रिय गण लौकिक व्यापार में रत रहते हैं । 
विवेक के साथ ब्राह्मण के पालन अथातू्‌ ब्रह्मचये के पालन के लिए अपने घरों को बन्द रखते हैं । यहां तीसरे शछोक का 
उत्तराध दूसरे शछोक के पूरवाध से सम्बन्धित है । 


आरूढा रायरहं, अडणीए युद्धमारमे । 
सधामाईं पणिद्धंति, विवेता बंभपालने ॥ ३ ॥ 


१७५२ इसि-भासियाईं 


अथे :---$छ ब्राह्मण राजरथ पर आहरूढ हो कर सेना के साथ युद्ध आरंभ करते हैं। किन्तु ब्रह्मवृत्ति के पालक 
विवेक साथ अपने शहों को बन्द कर लेते हैं । 
गुजराती भाषान्तर 
उटक्षा। भाषणों २०२५ प२ जा३७ थर ने सेना साथे थुरू भार॑भ 3रे छे. १३० अक्ष३ शिन। ५७६५ 
विवे&थी पोताना घरी ण॑ध 3रे छे 
कुछ ब्राह्मण विप्रवंश में जन्म लेकर भी क्षत्रिय बृत्ति लेकर आते हैं इसीलिए वे युद्ध के मेदान में उतर आते हैं । 
किन्तु जो ब्रह्मश्ृत्ति वाले हैं उनमें ज्ञान की ज्योति जगमगाती रहती है। अतः हिंसात्मकत्त्ति के लिए अपने द्वार 
बंद कर लेते हैं । 
प्रोफेसर श॒ब्रिंगू लिखते हैं कि जो ब्राह्मण और वेश्य की भांति एक रक्तरंजित धार्मिक क्रिया करता है वे सदसद्‌ का 
विवेक को बेठते हैं । यहां तीसरी पंक्ति-आवश्यक्रतानुरूप पहली से जोड़ी गई है। क्योंकि दोनों पंक्तियाँ बहु वचन में 
हैं। अंधी जोड़ी फे संबन्ध में यहां “अंधो संबंध पहं निन्‍्ते” की असर दिखाई देती है। फिरभी दोनों पंक्तियों में 
अस्पष्टता शेष रद्द जाती है । 
टीका :--अन्धेन युगेनाचक्षुष्मता वाहयुग्मेन विपयेस्तोत्तराधरस्मिन्नध्वनि राजपथमारूढेव आदानेत्ति मार्गे युद्धमार- 
भते नतु युद्धभूमो सो ब्रह्मणो यदू यढिंसन कर्म प्रकरोति तत्सवे सर्वथा हतबुद्धेरिव निरथेकमिति भावः । 
टीकाकार का मत भिन्न है। वे लिखते हैं कि जैसे दो अंघ युगल मार्ग में मिलते हैं और यदि वे विरोधी हैं तो 
वहीं राजपथ में लढ़ पडते हैं। यह युद्ध राज पथ में होता है, युद्ध भूमि में नहीं । इसी प्रकार जो ब्राह्मण हिंसा कमे में 
प्रवृत्त होते हैं उनका काये हतबुद्धि व्यक्ति की भांति निरर्थक है । 
दो विपरीत दिशा से आने वाले अंधों में टक्कर हो सकती है और वे राजमाग को युद्ध भूमि बना सकते हैं । किन्तु 
जिनकी दोनों आंखें खुली हैं वे भी यदि टकराने लगें तो उनको क्या कहा जाय? यही कि स्थूल आंखें खुली हैं परन्तु 
अन्तर्चक्ष अभी नहीं प्राप्त हुए हैं । इसी प्रकार तत्व को न जानने वाला हिंसा करता है । वह अज्ञानी है पर शास्त्रों को 
रटनेवाले और तत्वज्ञान का दावा रखने वाले भी यदि हिंसा के क्षेत्र में उतरने लगें तो समझना होगा कि शास्त्रों को 
रटा है, पर समझा नहीं है । रटन तो एक पोपट भी कर सकता है किन्तु उसको कोई ज्ञानी नहीं कह सकता है । रट 
लेना अलग चीज है, पर उसका तत्व समझ लेना अलग चीज है । यदि सही विश्वास के साथ समझा है तो गलत कदम 
उठ ही नहीं सकता । इसीलिए भगवान महावीर कहते हैं कि 'णाणस्स फल विरति: । ज्ञान का फल विरक्ति है। प्रसिद्ध 
विद्वान कनफू-यूशास्‌ शान और आचरण का साहचय बताते हुए कद्दता है कि- 
7० 6४४९००४ ० ए0ज्ञी०026 758 08ए४॥9 70, ५०0 ण/7एए 70 700 #9ए782 0 ६0 ०070888 
87)07872068--कन्फ्यूशस । 
ज्ञान का सार यह है कि ज्ञान रहते उसका प्रयोग करना चाहिए । और उसके अभाव में अपनी अज्ञानता 
स्वीकार लेनी चाहिए । 
दूसरा विचारक सेनका कहता है कि 8607 ६08०॥७४ प्र5 00 60 88 एफ] 88 ६8२ (0 ॥88० 
०पा* एछ०-व5 &00प 8०7०78 &) ०६ & ००)०प० ज्ञान हम को करना और बोलना सिखाता है । हमारे शब्दों और 
कार्यों को एक रंग में रंग देता है। संत विनोबा भी कहते हैं कि मनुष्य जितना ही ज्ञान के रंग में घुल गया हो उतना 
ही वह कर्म आचरण के रंग में रंग जाता है । 
ण माहणे धणुरहे, सत्थपाणी ण माहणे | 
ण माहणे मुर्स बुया, चोज् कुज्ला ण माहणे ॥ ४ ॥ 
अर्थ +--धनुष और रथ से युक्त-ब्राह्मण नहीं हो सकता । ब्राह्मण शख्रधारी भी नहीं हो सकता । ब्राह्मण मषावाद 
भी न बोले और चौये कर्म भी न करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
घनुष जने रथथी यु आाक्षणु छाए श्र नछों, आक्षणु शज्रघारी पशु थ४ शध्ल्‍गता नथी, शभ्राक्षण. २५॥१॥६ 
(%३ ) १७ योक्षे नहीं जने योरी (न जापिधाएुं २७७ ) १९ 4रे नहीं 


छब्बीसव्या अध्ययन १५७४ 


ब्राह्मण के हाथ में धनुष बाण शोभ नहीं सकते हैं। उसकी जीभ पर मषावाद शोभित नहीं होता और उसके आचरण 
में चौर कर्म शोभा नहीं पा सकते । सर्वहितंकर साहित्य उसके हाथ में शोभित होता है। सब के लिए हितप्रद और मधुर 
वाणी उसके मुख को शोभित करती है । 
जयघोष मुनि ब्राह्मण कर्म का परिचय देते हुए कहते हैं कि:--- 
जो क्रोध में या हंसी में, लोभ से अथवा भय से कभी भी असत्य भाषण नहीं करता उसी को में ब्राह्मण कहता है। सजीव 
या निर्जीव, अल्प या अधिक किसी मी रूप में बिना दी हुईं वस्तु को ग्रहण नहीं करता है उसी को में ब्राह्मण कहता हूं । 
टीका +--यथार्थनामा बाह्मणो न धन्‍्वी न रथी न शख्त्रपाणिः स्यान्न सषा ब्रूयाक्ष चोय कुर्यात्‌ । गताथेः । 
मेहुणं तु ण गच्छेज्ञा णेव गेण्हे परिग्गह । 
धम्मंगेहिं णिजुत्ते हिं, झाणज्ञयणपरायणो ॥ ५॥ 
अर्थ :--ब्राह्मण अब्रद्मयचय का सेवन न करे । और परिग्रह को भी ग्रहण न करे | धर्म के विविध अंगों में नियुक्त 
हो ध्यान और अध्ययन में सदेव परायण बने । 


गुज़राती भाषान्तर ५-- 
आह्षणु अह्मत्वने विशेष5 $भ 3रे नहीं; जने परिय७(दान)ने पएु थछए 3रे नहीं, धर्मना विविध जगोभां 
नियुक्त भने जने ध्यान जने जध्ययनर्भा सतत व्यासंग डरे. 
कोहा वा जह वा हासा लोहा वा जह वा भया। 
मू्स न वयह जोउ त॑ व्य बूम माहणं । 
चित्तमंतमचित्तं वा अप्पं वा जह वा बहु । 
न गिण्हद भदत्ते जे त॑ वय बूम माहणं ॥ 
“-उत्तराष्ययन २० गाथा २४, २५ 
ब्राह्मण के वेभाविक कर्मो में मैथुन ओर परिग्रह का भी समावेश है । जो कि ब्रह्म इत्ति के अनुकूल नहीं रहते। अत 
उसके लिए यह भी ट्याज्य है | दया, करुणा, तेज, क्षमा ओर निर्लेभता आदि जो गुण धर्मांग हैं वे ही उसे शोभते हैं। 
अतः वह धर्मों में प्रव्नत्त हो कर ध्यान ओर अध्ययन में परायण बने । 
टीका :--न मेथुन गच्छेन्न परिग्रह ग्रह्लीयात्‌, स्थात्तु नियुक्तानामाज्ञापितानां दशानामपि घर्मागानां ध्यानाध्य- 
यनपरायण: । 
ब्रद्मवत्तिशी ल साधक वासना और परिग्रह से दूर रहे । तथा उसके लिए निर्दिष्ट दशों धर्मा में वह प्रवृत्त रहे । इन दश 
धर्मों के नाम इस प्रकार हैं-- 
क्षमा, मदुता, सरलता, शौच, सत्य, संयम, तप, त्याग, अकिंचनता और ब्रह्मचय' । 
सब्विदिएहिं गुत्तेहिं, सच्चप्पेही स माहणे । 
सीलंगेहिं णिउत्तहिं, सीलप्पेहेही स माहणे ॥ ६ ॥ 
अर्थ :--जिसकी इन्द्रियाँ निम्रहीत हैं और जो सल्प्रेक्षौ हैं वही ब्राह्मण है । शील के विविध अंगों में जिसने अपने 
मन को नियुक्त कर रखा है वह शील द्र॒ष्टा ही ब्राह्मण है । 
गुजराती भाषान्तर : 
के घन्द्रयोपर पूएु संबभ (30७ ) राणे छे जन ० सलप्रेक्षी छे ते ०/ भ्राह्षणु छ. शीक्षना व्वणु॥२ ते ०४ 
आक्षणु ७. शीक्षना विविध जंगोगां बशु पोताना भनने नियुक्त 3री राष्युं ७, शीक्षनो मणु॥२ ते०/ आरक्षण छे 
जित पर इन्द्रियों का शासन नहीं है, जिसकी इन्द्रियां दुबॉसना की ओर नहीं जाती हैं वह सत्य-द्रष्टा ब्राह्मण है । 
साथ ही सदाचार के अंगों को जिसने आत्मसात्‌ किया है वह सदाचार शील व्यक्ति ब्राह्मण है | पांच शीलांग बताए गए 
है । दया, सत्य, प्रामाणिकता, सन्‍्तोष और मत्य वस्तु का परित्याग । 


३ उत्तमक्षमामादेवाजवशो चसत्यसंयमतपरत्या ग किंचन्यब्रह्मचर्याणि धर्म: । --तत्त्वार्थमृत्र अध्याय ९ सूत्र ६ 
२० 


१०७ इसि-भासिथाई 


टीका :--गुप्तेः सर्वेन्द्रियेः सत्यप्रेक्षी स्याच्छीलप्रेक्षी च सप्तस्वपि शीर्ांगेषु नियुक्तेषु । गतार्थः । 


छज्जीवकायहितए, सव्वसतक्तदयावरे । 
स माहणेत्ति वत्तव्बे, आता जस्स विसुज्ञती ॥ ७ ॥ 


अर्थ :--षट्‌-जीव-निकाय के प्रति जिसके मन में कल्याण कामना है, प्राणी मात्र पर जो दया की धारा बहाता है 
और जिसकी आत्मा विशुद्ध है वही ब्राह्मण कहलाता है । 


गुजराती भाषान्तरः “- 

छ ड।य <<ब अत्ये ब्रेना भनभां अध्याशुनी ॥भना छे, आशुी भात्र पर ० ध्यानी घार। बढावे छे मन 
नो जात्मा विशुद्ध छे ते ०४ आह्षणु 3छे१ाय छे, 

प्रस्तुत गाथा सप्तक के द्वारा ब्राह्मणत्व का परिचय दिया गया है। क्योंकि ब्राह्मण संस्क्ृति और श्रमण संस्क्षोति की धारा 
हजारों वर्षो से साथ साथ बही है । अतः एक दूसरे के साहित्य में या संस्कृति में उसकी छाया उतरना सहज है । यह तो 
संभव ही नहीं है कि हजारों वर्षी से साथ में बहने वाली संस्कृति की दो धाराएँ सदा दूर रहे। या साहित्य में एक दूसरे का 
नाम ही न मिले । आगम में जहां जहां श्रमण संस्कृति का नाम आया है उतने ही गौरव के साथ ब्राह्मण संस्क्ृति का भी 
स्मरण किया गया है। आगम की पाठावडी देखे तो रपष्ट अनुभूति होगी। “तहा हव॑ समर्ण वा माहणं,” ।-स्थानांगसूत्र, 
भगवतीसूत्र, सुखविपाक । 

जैन-दशन ने ब्राह्मण संस्क्ृति का विरोध नहीं किया है । किन्तु ब्राह्मगत्व की ओट में पनपने वाले जातिवाद, पंथवाद 
और पूजाबाद का उसने डट कर विरोध किया है । तमाम सड़ी गली निष्प्राण रुढियों की विक्ृत ल्लायुओं का ऑपरेशन करके 
उसने शुद्ध ब्राह्मणत्व की प्रतिष्ठा की है । 

उत्तराध्ययन सूत्र के पश्चीसवें अध्याय में इसी शुद्ध ब्राह्मणत्व का परिचय दिया गया है। जैन दशन व्यक्ति-पूजक 
नहीं, अपि तु ग्रणपूजक है । इसने एक दिन आघधोष किया था कि-“गुणाः पूजास्थानं ग्रुणिपु न च लिंग न च वयः ।” 
गुणपूजक संस्कृति ने झुद्ध ब्राह्मणत्व को आदर दिया हो तो उसमें कोई आश्वय नहीं द्दोगा । 

स्थूल क्रियाकांडों में श्रमणत्व और ब्राह्मणत्व को सीमित माननेवाली विचारधारा का जैन दशन ने विरोध किया 
है। उसने कहा है कि द्रव्यसाधना शरीर है जब कि भावसाधना उसका प्राण हे। अतः केवल रथूल गज से न मापों, 
फिर वह श्रमणत्व हो या ब्राह्मणत्व । उसका प्रखर आधघोष निम्न विचार में सुना जाता है | केवल सिर मुंडा लेने से ही 
कोई श्रमण नहीं हो जाता है। केवल <#कार का जाप मात्र ही किसी के ब्राह्मणत्व के लिए पयाप्त नहीं है। केवल 
अरण्य वास ही किसी को मुनि नहीं बना सकता है | ( अन्यथा तमाम वनवासी पश्ञु पक्षी मुनि होते और केवल वल्कल 
वल्ल ही किसी को तपस््री नहीं बना सकता | तात्पय यह है. कि इन सभी क्रियाओं के साथ अन्तःसाधना चाहिए । समत्व 
का साधक ही श्रमण हो सकता है । और ब्रह्मचये का धारक ब्राह्मण हो सकता है। ज्ञान से ही कोई मुनि कहला सकता 
है । और तप का साधक ही तपस्वी कहला सकता हे! । 


टीका +--षड्जीवनिकायहितः सर्वेसत्वद्यापर: स अव्ह्ण इति वक्तव्यो यस्यात्मा विशुद्धति। गतार्थः । 

दिव्व॑ सो किसि किसेज्ञा, णेवप्पिणेज्ञा, मातंगेण अरहता इसिणा बुइते । 

अर्थ :--ब्राह्मण दिव्य खेती करे, किन्तु पानी की क्यारियां न बनाए या उसे छोडे नहीं । मातंग अहेतर्षि इस 
प्रकार बोले । 


गुजराती भाषान्तर :-- | 
आह्षएणु हिन्य ( श्रद्धा, भेभ, धया जने शानरूपी ) णेती 3२, परंतु पाणीनी अयारीजी मनावे नहीं सथवा। 
तेने छोड़े नहीं, भात॑ंग जेतपि जा अभाएँ मोध्य। 


>+अेम«»«्नम हक» ५ पाद३2॥० अनुपम» +> पृ काकअआान्‍० ५५५५ कक नाम» ७००५+++ भा ०० ०००० ;छ ०४ का +-.लब६व५3५ 0५७५ नाथ ७ +५++ ५ >ा+अे «७3३३५ +म मम) ++म मकान >0 ५५३३७) ->-९ एफ 0५» ७-93 जकाकान-५स+क +स्‍ न का+---.349585-3७७- ५७०७-७७ ५०५५ ३४७+८५॥००७३.3-+- भाप ५५५बक ७ .-3>+0०.-<-५-३»५७.-3३०३ ७७-3५»... ५-3... +-+०++ कमी» ५५५७०» कामकाभम, 


१ नबि मुंडिएण समणो न >“कारेण बंभगो । न मुणी रण्णवासेण कुसचीरेण तावसो | समयाए समणो होश बंभचेरेण बंभणों | 
णाणेण य मुणी होश तपेण होइ तावध्ती | 


छब्बीसयां अध्ययन १५७ 


प्राचीन युग में ब्राह्मण खेती करता था। प्रस्तुत पाठ यह अभिव्यक करता है जनता की पूजा और प्रतिफल पाने वाले 
ब्रांदण ने जब अपने आप को उच्च धरातल से नीचे ला पटका हो ओर जनता की ओर से मिलने वाली पूजा प्रतिष्ठा के 
स्रोत सूखने लगे, तब विवश हो कर उसने ऋषिकर्म अपनाया होगा। अहंतर्षि मातंग ने ब्राद्मण संस्कृति को पुनः उद्बोधन 
दिया है । खेती करना है तो करुणा और दया की खेती की ओर बढो । यह पानी की खेती है, यदि इसमें श्रद्धा और ज्ञान 
का अभाव हे तो तुम्द्दारी खेती तुम्हें घान्य का उपहार नहीं देगी। आत्मा की खेती करो और उसमें प्रम का बीज डालो 
दया के जल से सींचो फिर आनन्द की फसल काटो। निम्न गाथाओं में इसी दिव्य खेती की प्रेरणा दीगई है । 
टीका :--दिव्यां स हृषिं कृषेन्नार्पयेन्न तां मुख्बेत । गतार्थः । 
आता छेत्तं तवो बीयं,' संजमो जुअणंगर्ल । 
झाणं, फालो निसित्तो य, संवरो य बीय॑ दढं ॥ ८ ॥ 
अर्थ +--आत्मा क्षेत्र हे, तप बीज और संयम रूप हल से युक्त है । ध्यान रूप फलक लेकर संवर रूप बीज बोए । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
यजात्मा णेतर छे, तप णी०९ खने संयभ ३५ ७०थी थुड्त छे, ध्यान३पी पाटियुं क्षणने तेभां संव२३५ 
०७7४ वब॒वु . 
आत्मिक खेती का सुन्दर रूपऊ यहां पर दिया गया है। आत्मा ही क्षेत्र है, उसमें संवर रूप बीज बोना है। उस 
खेत को साफ करने के लिए संयम रूप हल है । ध्यान फलक है । बीज के विकास के लिए धूप चाहिए। मुनि की तपःसाधना 
तेज है । जो कि फसल को परिपक्क बनाता है। 
टीका :--भात्मा क्षेत्र तपो बीज संयमो युगलांगले। ध्यान च फालो निशितः संयमश्व द॒ृढ्ढ बीज'मिति पाट 
संदिग्धपाठः पोनरुक्त्याच्छन्द्सो 5शुद्धस्वाच् । 
आत्मा क्षेत्र है, तप बीज है, संयम युग लांगल है, ध्यान फलक है और संयम दृढ बीज हे । किन्तु यह पाठ अशुद्ध 
ज्ञात होता है। इसके दो कारण हैं । प्रथम तो इसमें बीज की पुनरुक्ति है | दूसरा छन्द भी अशुद्ध है । 
“तपो बीयं” पाठ टीकाकार तथा प्रोफेसर झब्रिंगू को मान्य है । इसीलिए इसमें पुनरुक्ति दोष आता है। जब कि 
अन्य हस्तलिखित प्रतियों में तथा रतलाम से प्रकाशित प्रति में “तपो पीत॑” पाठ है । पी१ का अर्थ तेज होगा । खेती के 
लिए धूप मी तो आवश्यक होगा । अतः पीत पाठ लेने पर द्विरुक्ति हट जाती है। 
अकुडतं व कूडे सुं, विणए णियमेण 'ठिते । 
तितिक्खा य हलीसा तु, दयागुत्ती यपग्गहा ॥ ९ ॥ 
अर्थ ;--मायाशीलों में माया रहित होकर रहना और नियम्रतः जो विनय में स्थित है तितिक्षा जिनके लिए 
हलीसा है । दया और गुप्ति प्रग्रह अर्थात्‌ रस्सी है । 


गुजराती भाषान्तर $-- 
भायाशीक्षभां भायारहित थ् ने रडेवु जने नियमथी ०? नश्रतायुक्त रे छे तितिक्ष। ब्?भनी छक्षीस। छे 
ध्या। जने अति २७ भर्थाव्‌ होररी छे. 
. आध्यात्मिक खेती का सांग रूपक देते हुए अहंतर्षि साधक की स्थिति और उसके प्रसाधन बता रहे हैं । आध्यात्मिक 
खेती करने की प्रथम शर्त है जीवन में सरलता होनी चाहिए। सरलता आध्यात्मिक कान्ति का प्रथम सोपान है | हृदय 
सरल और खच्छ होना चाहिए। जिसके वाणी विचार और बताव में द्वेत ( मेल नहीं ) है वह साधना के उच्च शिखर पर 
पहुंच नहीं सकता हे । 
एक विचारक बोलता है किः-५ 2004 48०४ 48 & |6008७ 0स76०0्रा]शा4व8&000), & 2004 ॥6987( 
8 & ]6॥687 ० ०९१६ यदि सुन्दर मुख सिफारिश का प्रमाण है तो सुन्दर हृदय विश्वास पत्र । 
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१ पीत॑, २ संजमो, 


श्र इसि-भासियाईं 


महर्षि वेदव्यास भी कहते हैं किः “तीथानां हृदय तीर्थ शुचीनां हृदय शुचि: ॥” तीर्थों में सर्वश्रेष्ठ तीर्थ हृदय है और 
पवित्रताओं में विशुद्ध हृदय पवित्रतम है । जब तक हृदय में सरलता और पवित्रता नहीं आती तब तक साधना जले- 
धारा पर चित्र का आलेखन है। वाचक मुख्य उमाम्ाति साथक की परिभाषा देते हुए कहते हैं “ निःशल्यों ब्रती ”-- 
तत्वार्थस्‌त्र गाथा १३ अ० ७ 

ब्रती कौन है, कितने व्रत लिए हो, कितनी तपःसाधना कर चुका हो, उसे व्रती कहना चाहिए । इसके उत्तर में 
आचाय कहते हैं कि यद्द सब बाद की वस्तुएँ हैं । ब्रती वही है जिसके अन्तर और बाहर में द्वेंत की खाई मिट चुकी हो । 

जीवन के मेदान में सरलता सर्वत्र विजय पाती है। उसके सामने कूटनीति को भी पराजित होना पड़ता है। एक 
विचारक ने ठीक ही कहा हैः-- 

स्‍२०काएह ॥0:-6 ००एञ/०७ढ९ोए ऐकीी68 एछा08 प्री ० फांले छाव॑ तपओीलाए फ्रोक्षा 
छाश0 #९एकातवे राव भा) ॥०2770ए 7 धत0006/, चालाक और दुह्ररी नीति रखने वाले की इससे 
ज्यादा पूर्ण पराजय अन्यत्र न होगी । जसी कि सीधे और सादगी पूर्ण आदमी के सामने । 

अतः साधक सरल आत्माओं के साथ ही सरलता का व्यवहार सीमित न रखें, अपि तु जो चालाक और कूटनीति 
वाले हैँ उनके साथ भी सरलता की नीति रखे । “शठे शाठ्य समाचरेत” यह पुरानी कहावत है अब तो 'शरठ प्रति सत्य॑ 
समाचरेत' होना चाहिए। साधक विनय शील हो | हृदय सरल होगा तो आचरण में विनम्रता अवश्य ही आएगी । सहन 
शीलता हलेषा है | दया और गुप्ति-मनादि को अशुभ से रोकना, प्रग्गह अर्थात्‌ रस्सी है जो कि खेती के आवश्यक 
उपकरण है । 

टीका :--कूटेषु बंचक्ेषु पुरुषेष्वकूटस्वे सरलत्वमंगीकरोति, अरस्मिस्तु पादे कृष्युपमा न दृश्यते। विनये नियमनमिव 
स्थितः तितिक्षा च हलेषा दया गुप्ती च प्रग्रहों। गता्थः । 

विशेष: छली व्यक्तियों में सरलत्व धारण करना चाहिए। किन्तु यहां पर कृषि उपमा नहीं दिखाई देती है । 


समत्तं गोच्छणवो, समिती उ समिला तहा। 
धितिजोत्त सुसंबद्धा, सब्वण्णुवयणे रया ॥ १० ॥ 
अर्थ ;:--सम्यक्ल का गोच्छणव है और समिति शमिला समोल हैं । ध्रति की जोत वह रस्सी जो बेल या घोडे को 
वाहन में जोतने के उपयोग में आती है उस से सुसंबद्ध है । ओर सर्वैज्ञ के बचनों में अनुरक्त है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
सम्यभत्वनुं जो*छएुव (छाए ) छे जने समिति शभिक्षा-सभोीत्ष छे. धतिनी ९0 ते होरी ५ ०? जण६ 
सथवा घोड।ना वाह्नभां ब्वेडवाना ठप्योजमां जापे छे, ते थी सु्ंंणरू 9 जने सर्वेशना वयनोभां जनु२5त छे, 
खेती के लिए खाद आवश्यक है। अच्छी खाद अच्छी फसल पेदा करती है । आध्यात्मिक शान्ति की फसल प्राप्त 
करने के लिए सम्यक्त्व रूप खाद की आवश्यकता है। समस्त आध्यात्मिक शान्ति का मूल है सम्यक्त्व । एक आचाय 
बोलते हैं किः--- 
सम्म॑ व मोक्‍्खबीय त॑ पुणभूयव्थ सदृहणारूव । 
पसमाह लिंग-गम्म सुहाय परिणाम रूवे तु ॥ 
--आचाये देवगुप्त, नव-तत्त्व-भाष्य । 
सम्यक्त्व मोक्ष का बीज है । उसका खरूप है तत्व श्रद्धा और वस्तु के यथार्थ खहूप का अवबोध । प्रशम, संवेग, 
निर्वेद, अनुकंपा और श्रद्धा उसके बाह्य चिन्ह हैं जिसके द्वारा वह जाना जाता है। आत्मा का शुद्ध स्वरूप ही नेश्वयिक 
सम्यक्त्व है । सम्यक्त्त्र की परिभाषा तीन प्रकार से की जाती है। १ व्यायह्ाारिक २ दाशनिक ३ नेश्रयिक । 
१ सुदेव, सुगुरु ओर सधर्म पर विश्वास रखना व्यावहारिक सम्यक्त्व” है। प्राथमिक कक्षा के साधकों के लिए यह्‌ 
सुगम व्याख्या दी गई है । 


छब्बीसवां अध्ययन १९५७ 


२ तत्वार्थ श्रद्धा ही सम्यक्त्व है! | यह 'दाशनिक' और आध्यात्मिक व्याख्या है जोकि तत्वज्ञ जिज्ञास साधकों के 
लिए है। अथवा यह व्याख्या उन विराट पुरुषों के लिए भी है जोकि ज्ञान की अन्तिम किरण तक पा चुके हैं । उन 
तीर्थंकर देवों के लिए देव कौन गुरु, कोन और धर्म क्या ?। वे खवय ही देव हैं और खय॑ ही गुरु हैँ, उनकी वाणी ही धर्म 
है । अतः प्रथम व्याख्या उनके लिए उपयुक्त नहीं हो सकती है । अतः तत्वार्थ श्रद्धान रूप सम्यक्त्व वहां घटित होती है । 


३ तीसरी व्याख्या के अनुरूप आत्मा की शुद्ध परिणति ही सम्यक्त्व है, क्योंकि प्रथम दोनों प्रकार की व्याख्याएँ वहां 
घटित नहीं होती हैं । साथ ही वहां शम, संवेगादि सम्यक्त्व के बाह्य चिन्ह भी नहीं मिलते हैं | फिर भी सिद्ध प्रभु में 
क्षायिक सम्यक्त्व है । वहां निज रूप में रमणता रूप सम्यक्ल के अतिरिक्त और कोई भी परिभाषा नहीं घटित होती है । 
शुद्ध निश्चयनय के अनुसार आत्मा का शुद्ध खरूप सम्यक्त्व है और वही खाद के रूप में शद्दीत किया है । 

ईरया, भाषा, एषणा, आदान निक्षेप और परिस्थापन रूप पंचवित्र समितियां शमिणा है! । योगों की शुभ में प्रवृत्ति 
समिति है। धृति रूप रस्सी से जो सुसम्बद्ध है और जो वीतराग के वचनों में अनुरक्त है वही साधक श्रेष्ठ खेती कर सकता है । 

टीका ३-- सम्यकत्वे गोच्छणवो त्त्यज्ञाताथ:। समितिस्तु शमिला, छतियोक्त्रसुसंबद्धास्ते ये स्वैज्ञवचने रता:। गताथे;। 


विशेष गोच्छणवो पद का अर्थ भज्ञात है । 


पंचेव इंदियाणि तु, खंता दंता य णिज्ित्ता । 
माहणेसु तु ते गोणा, गंभीरं॑ कसते किसि ॥ ११॥ 

अर्थ :--क्षान्त, दान्त और इन्द्रिय जेता ब्राह्मणों के लिए दमन की गई उसकी पांचों इन्द्रियां ही उसके लिए 
गो-वत्स हैं । जिनके द्वारा वह गंभीर दिव्य खेती करता है । 

ब्राह्मण का पुत्र खेती करता है। किन्तु उसकी खेती अपार्थिव होती है क्षमा और इन्द्रिय-जय उसके वृषभ हैं । 
जिनके द्वारा वह दिव्य खेती करता है । 

साधना क्षमा और इच्द्रिय जय उतने ही आवश्यक हैं जितने कि खेती के लिए बैल । क्षमा हृदय को निवेर बनाती 
है। वर्षों का वैमनस्य और कालष्य क्षमा का स्पश पाते ही धुल जाता है । क्षमा हृदय की देन है । जब हृदय शुद्ध होता 
है तब क्षमा का जन्म होता है, केवल हाथ जोड़ना ही उसके लिए पयाप्त नहीं है। हाथ तो एक केंदी भी जोड़ता है । 
जब तक मन नहीं जुड़ता है तब तक क्षमा का मूल्य नहीं चूकता । जिसमें हृदय जुड़ता हे वही क्षमा मन के मैल को धो 
सकती है । ऐसी क्षमा और इन्द्रिय-जय साधक के दो ब्ृषभ हैं जिनके द्वारा वह खेती करता है । 

यह रूपक प्राचीन भारतीय कृषि पद्धति को बताता है। साथ ही उसके आवश्यक अंग बेल को भी बता रहा है। 
आज की बीसवीं सदी में ट्रैक्टर आ चुके हैं, फिर भी आज भारतीय किसान के सखा हलघर ही हैं । किन्तु जब वे ही 
अन्नदाता हलघर इद्ध हो जाते हैं तो उन्हें कसाई के हाथों बेच दिया जाता है जहां कि ऋर कसाई का विकराल छुरा 
उनको मौत के घाट उतार देता है। यह कैसा अपराध है |। वर्षों तक जिसका सेवा ली जब सेवा देने का प्रसंग आया तो 
उसे चंद चांदी के ठुकडों के लिए कसाई के द्वाथ बेच दिया यह कसा कठोर पाप है | । 

पर इस अपराध की पृष्ठभूमि में दरिद्रता और अभाव की भी छाया है, जिसके चंगुल में भारत का अन्नदाता कृषक 
समाज आज भी फंसा हुआ है । गरीबी पापों की जननी है | । 

गरीबी के पापों में एक यह भी है तो इसका हिस्सा अमीरी के पछे बिलकुल ही नहीं पडता ऐसा नहीं मान सकते । 
गरीबों का शोषण करने वाली अमीरी ही सब पापों की जड है, जिससे छली जाकर भोलीभाली गरीबी जघन्य कर्म करने 
पर उतारू हो जाती है। अहिंसा का उत्तराधिकारी बननेवाला सप्राज जब परिग्रह में गले गले तक इूबता है तो वह 
अप्रय्नक्ष रूप से अहिंसा के मौत के वॉरन्ट पर हस्ताक्षर करता है । क्योंकि परिप्रह और हिंसा भाई-बहन है । अहिंसक 
समाज क्या इस तथ्य को समझने की कोशिश करेगा £ 


टीका :- पंचेन्द्रियाणि तु क्षान्तानि दान्तानि निर्जितानि च यानि ब्राह्मणेषु तानि गोरूपाणि गंभीरं क्ृषिं कृषन्ति । 





हे बनी 25० + + >्यकक-- हर अल न ज नत-.०+»++.त023अरवेननन“वननननमनन-म-3>3+3+-3> “2७-०० अंग #प 


१ तत्वाभैश्रद्धानं सम्यग्‌ दशैनम्‌ ।--तत्वार्थंसूत्र अध्याय १ सूत्र २। २ बैलों के कन्धों पर रहने वाले युग जुआ की कील | 





१७५८ इसि-भासियाई 


टीकाकार का अभिप्राय कुछ भिन्न है। क्षान्त दान्त ब्राह्मण, पांचों इन्द्रियों पर जिन्होंने विजय पाई है उनके लिए वे 
ही इन्द्रियां गोरूप हैं । अर्थात्‌ इन्द्रियां यदि अनिगहीन हैँ तो वे बघनसी हैं, किन्तु जब उन पर ज्ञान का अंकुश है आत्मा 
का शासन है तो वे गौवत्स के सद्श हैं और खेती के लिए सर्वप्रथम गौ-वत्स की ही आवश्यकता है । 
तवो बीय॑ अवंझ से, अहिंसा णिहणं पर । 
ववसातो घण्ं तस्स, जुत्ता गोणा य संगहो ॥ १२॥ 
अर्थ ;:--तप ही उस खेती का अवन्ध्य तथा निष्फल न जाने वाला बीज है और दूसरे के हितों को हनन न करने 
वाहा अहिंसामय व्यवसाय आचरण ही उसका घन है। अहिंसा की साधना में जुते हुए ( लगे हुए ) बल ही उसका संग्रह है । 


गुजराती भाषान्तर + -- 

तप ०४ ते णेतीबुं जवनन्‍प्य खेटले निष्छूण न व्यय मेवुं जीग्/ छे, खने जीकना हितोनुं &नन (नाश) न 
भरवावाण। सहिसाभय व्यवसायनुं जायरणु ० तेनुं घन ( भुदी ) छे. जदि्सानी सापनामभां क्षाणेत्री जण६ ० तेनो 
संअ७ ( साधनसंर्पात्त ) छे. 

इस अपार्थिव खेती का बीज तप है जो कभी भी निष्फल नहीं जाता है। प्राणिमात्र के लिए अभयदात्री अहिंसा ही 
उसका घन है । जिसमें सभी जीबों की रक्षा का आश्वासन है। किन्तु इस व्यवसाय के लिये क्षमा और दमन के ब्ृषभ तथा 
घैये की जोत-( रस्सी ) की सर्व प्रथम आवश्यकता है। क्योंकि क्षमा और घैय की भूमि इच्दिय-दमन है । 

टीका $-- तपस्तस्य निव्योजस्थ ब्राह्मणस्थावंध्यं बीजमहिंसा परम निधन गोत्र, व्यवस्तायस्तस्य धन संग्रह॑ संयम- 
युक्तों बलीवर्दों । 

अर्थात्‌ उस निष्काम साधक के लिए तप ही अवन्ध्य बीज है। भहिंसा ही उस का परम श्रेष्ठ गोत्र है । उसका व्यवसाय 
है अपार्थिव धन का संग्रह । संयम में जुडे हुए विचार और व्यवहार ही दो बेल हैं । टीकाकार का मत कुछ भिन्न है । 


थिती वलंबसुहिका, सद्धा मेढी य णिच्वला । 
भावणा उ वती तस्स, दरियादारं सुसंवुर्ड ॥ १३॥ 
अर्थ :---अवलम्बन के लिए पेय हिका के सदश है | निश्चल श्रद्धा मेढी है। भावनाओं से ईर्यापथ का द्वार भी 
सुसंबत है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
खवक्षम्णन भाटे चर्य हिल्कानी ग्ोवी छे, निश्चत अद्ध। थांगवा प्सेवी छे, भावनाओीथी धयपिथनुं जारएुं पणु 
«5६ छे. 
साधक की अहिंसा की फसल पक चुकी है । फसल कट जाने के बाद वह खलिद्दान में आती है । ऊपर का छिलका 
साफ करना होता है, इसके लिए हिक्के का अवलम्बन लिया जाता है। पेय ही वह हिक्का है । बाद में खलिहान में स्तंभ 
गाडा जाता है । जिसके चारों ओर बेल घूमते हैं ओर अनाज का छिलका दूर होता जाता है | साधक की निश्चल श्रद्धा ही 
मेढी अथात्‌ स्तंभ है। श्रद्धा साधना की रीढ है। यदि श्रद्धा की भूमि ठोस है तो अध्यात्म के आकाश में उड़ान भरी जा 
सकती है, क्योंकि पक्षी को उडने के लिए रुई का नरम ढिग नहीं; कठोर भूमि चाहिए। ऐसे ही साधना के लिए श्रद्धा की 
ठोस भूमि चाहिए । चंचल श्रद्धावाला व्यक्ति किसी भी कार्य में सफलता नहीं प्राप्त कर सकता । 
अहिंसा की मधुर फसल उसके जीवन में पवित्र भावनाओं का संचार करती है मन की गति शुभ की ओर बढती है 
और एक दिन वह भी आता है जब कि वह पूर्ण शुद्ध स्थिति में पहुंच कर श्योपथ की क्रिया को भी रोक देता है। आत्मा 
जब विकास की ग्यारदवीं श्रेणी पर पहुंचता है तब सभी क्रियाएं समाप्त हो जाती हैं । केवल ऐयोपथिक क्रियाशेष रह जाती 
है जोकि योग प्रवृत्ति की देन है । जब तक मन वाणी और कर्म की प्रवृत्ति रहती है वहां तक क्रिया चालू रहती है । किन्तु 
उससे कषाय भात्र चला जाता है तो कर्मोा की बन्ध शक्ति समाप्त हो जाती है | योग के कारण कर्म आते अवश्य हैं, किन्तु 
वे प्रथम समय में आते हैं द्वितीय समय में भोगे जाते हैं ओर तीसरे समय में निजरित हो जाते हैं! । निश्चल नय की दृष्टि 


१-जाव सजोगी भवइ ताव ईरियावहिर्य कम्मं निबंधर | सुहफरिसं दुस्मयठिश्यं | त॑ पढमसमये बद्धं बिश्यसमये वेश्यं तश्य- 
समये निज्जिण्ण | -उत्तरा, अ० २९ सूत्र ७१। 














छब्बीसवां अध्ययन (०९, 


से तो स्थिति का कोई अलग समय नहीं है। कर्म आते हैं और चले जाते हैं। क्योंकि स्थिति और रस बन्ध कषाय 
सापेक्ष हैं! । किन्तु जब आत्मा आयोगी अबस्था में पहुंच जाता है तब ऐयपथिक क्रिया भी समाप्त हो जाती है। अहंतर्षि 
चौदहवें गुण-स्थान प्राप्त आत्मा की अयौगिक स्थिति का वर्णन कर रहे हैं । 


टीका ;--छतलिबलं वसुधेका श्रद्धा च निश्चका च सेथिधुरोवर्ध्टरभ: भावनां तु तस्य वृत्तियाँ सुसंबृत द्वारं | गतार्थः । 


कषाया मलण तस्स, कित्तिवातो य तक्खमा | 
णिज्लरा तुल वामीसा, इति दुक्खाण णिक्खति ॥ १४ ॥ 


अर्थ: --झुषायों का मर्दन ही उसके धान्य का मर्दन है। उसकी क्षमा ही कीर्तिवाद है। निजरा ही उसका 
( खेती का ) काटना है। इस प्रकार साधक दुःखों से मुक्त होता है। 


गुजराती भाषान्तर :-- 


अपायोचुं भ६न ओे०/ ऐेन। घान्यनुं मन छे, तेनी कमा? डीतिब5६ छ. नि०/२ ० तेनी णेतीनुं आपचुं छे. 
९ 
जा अभाएं ( सम बतनारा ) साथ5 &:भोथी अुष्त थाय छे. 


अनाज के खलिहान में आने के बाद उसका मदन किया जाता है । ताकि घान्य से उसके छिलके पृथक हो जाय । 
साधना में कषाय का मदन अपेक्षित है । उसके बिना कर्म के छिलके आत्मा से पृथक्‌ नहीं हो सकते । क्षमा ही उधका 
कीर्तिवाद है । किन्तु कीतिवाद खलिहान से असंत्रद्ध लगता है । हाँ, उसे उफनन के लिए हवा की अवश्य ही आवश्यकता 
होती है । क्षमा ही एसी वायु हो सकती दे जोकि कर्म के छिलके को दूर कर सकती है। निजरा कटाई है, किन्तु यह भी 
अप्रासंगिक लगता है । क्योंकि कटाई तो मदन के मी पहले की क्रिया है। अतः छिलके का एक दम दूर हो जाना निजेरा 
है जो सप्रसंग भी रद्दता है । ऐसी खेती करने वाला साधक समस्त दुःखों का अन्त करता है । 


टीका +--कषायास्तस्य मर्देने कीतिवादश्व तत्क्षमा, निजरा तु ईषां छुनामि एवं दुःखानां निष्कृतिर्भाविष्यतीति 
तदभिप्रायः । गताथे: । 


एत॑ किसि किसित्ताणं, सब्वसत्तदयावहं । 
| 0007 बिक [4 श 
माहणे खांत्तए बेस्से, स॒ुदे वा पि विसुज्ञति ॥ १५॥ 


अर्थ :--प्राणिमात्र पर दया का झरना बहाते हुए जो इस प्रकार की खेती करता है वह ब्राह्मणकुलोत्पन्न हो, 
क्षत्रिय हो, वेश्य हो या झद्ग दो तो भी विशुद्ध होता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
प्राणुभाव पर ध्यानुं अरे बद्धावता े जा अभाणे णेती 3रे छे, ते बाह्षणु इक्षभां “शन्मेत्री क्षेय, क्षत्रिय 


बशभां *न्‍्मेदी छोय 3 बेश्य ( वाणीया ) ना डब्षमा हन्‍्भेत्षी छोव 5 पछी शुद्ध बशभां ०्ट्भ पामेती छोथ ते पएु 
विशुछ्ध थाय छे. 

टीका :--एवां कृबिं कृष्ठा सर्व-सल्वद्यावहां ब्राह्मणा क्षत्नियो वेइग्रः झूद्रो वाइपि विद्युध्यति। गतार्थः। 

जिसमें दया का झरना वह रहा हो अनन्त अनन्त प्राणियों के प्रति दया की गंगा बह रही हो ऐसी आत्मिक खेती ही 
आत्मविशुद्धि कर सक्रती है । अहिंसा की गंगा सबको पवित्र बनाती है । फिर वह ब्राह्मण हो या क्षत्रिय, वेश्य हो या शझुद्र 
वह सभी के जीवन को उज्ज्वल और समुज्वल बनाती है। 
प्रोफेसर वॉल्टर शुत्रिंगू लिखते हैं कि 'छोक ८ से लेकर १५ तक सांगरूपक संपूर्ण और रूप में प्रस्तुत किया गया है। 
आत्मा को खेत बता गया है और अनित्यता से उसे बोना है । फ़िर भी बहुत सी उपमाएँ स्पष्ट नहीं हैं । “कुदे शुम कुत”” 
हल का एक भाग बताया गया है । गोच्छनवो अपरिचित है, फिर भी महत्व पूर्ण हे । बारदवें 'छोक का अर्थ शंकास्पद है । 
१३ वे शोर में हलेश अवलंब के स्थान पर विलंब की संभावना की जा सकती है । निजरा उखेड डालने को खराब स्थिति 








२--जोगापयडीपएसा, ठिइ-अणु-भागा कसायदो होन्ति । -द्वग्य संग्रह्द | 


१६७ इसि-भासियाईं 


को दूर करने के साथ उपमित किया है । पर्द्रहवे 'छोक में इस” शब्द दूसरी विभक्ति में होना चाहिए । अहँतर्षि नेतिक 
जीवन को ही दिव्य खेती कहते हैं । 


एवं से सिद्धे बुद्धे० । गतार्थः । 
इति मार्यगिज्ञयणं । 
इति मातंग अहर्षि प्रोक्त पदविशति अध्ययन समाप्त । 


5. 4५ ' ७ (जछएएएए 


वारत्तक अहेतर्षि प्रोक्त 


सत्ताइसवां अध्ययन 


साधक निबृत्ति का पथिक है । अतः उसके जीवन में अनासक्ति योग आना चाहिए । वह अपने जीवन को इस प्रकार 
बनाए कि मोह अपनी सारी शक्ति के साथ भी उसे न बाघ सके । निनृत्ति का अर्थ निष्कियता नहीं है । निबृत्ति और 
निष्क्रियता स्थूल दृष्टि में भले ही समानार्थक लगते हो परन्तु दोनों में उतना ही अन्तर है जितना कि जीवित और मृत में । 
निबृत्ति साधना का पथ है, जिसमें साधक अनासक्त हो कर क्रिया करता है। जब कि निष्क्रियता जड़ता है। जड़ता जीवन की 
मौत है। निद्ृत्ति का पथिक यदि यह सोचता है कि मुझे अपना ही सब कुछ देखना है, समाज और संघ से मेरा कोई वास्ता 
नहीं है, तो वह निश्ृत्ति शब्द के साथ न्याय नहीं करता है। अपनी रोटी दाल की क्रिया में उलझे रहने की विचारधारा 
निबृत्ति की नहीं, स्वार्थी इत्ति की देन है । साधक एकान्ततः निबृत्तिवादी है ऐसा भी नहीं कहा जासकता है । आगम वाणी 
बोलती है किः-- 

एगओ निव्वत्ति कुज्ञा एंगओ य पव्वत्तणं । 

साधक एक और से निशृत्त हो कर दूमरी और प्रबृत्त हो । अर्थात्‌ अशुभ मे निद्त्त हो कर शुभ में प्रश्नत्त हो। क्योंकि 
एकान्ततः निबृत्ति जड़ता है और वह जड़ता चेतन्य के खभाव से विरुद्ध है। इसी लिए खय॑ सिद्ध प्रभु एकान्ततः निबृत्ति 
नहीं है, वे भी शुद्धोपपोग और अपने निजगुणों में रमणशील है अर्थात्‌ प्रशृत्त है । 


नितत्ति और प्रवृत्ति दो पथ हैं। साधक का लक्ष्य हैं आत्मशुद्धि । यदि वह लक्ष्य भुला दिया गया तो एकान्ततः निवृत्ति 
निष्कियता में परिणत हो जायगी या बाहर से नित्रत्ति का ढोंग रख कर भीतर से भयंकर प्रब्ृत्तिशील बन जायेगी । दूसरी 
ओर प्रव्ृत्ति में भी विवेक न रह जाएगा तो वह भी पतन के गड्ढे में ढकेल देगी । चोगा तो सेवा का रहेगा पर सत्ता स्थान 
हथियाने लगेगी, संग्रह की वह भूख जागेगी कि त्याग पिछले दरवाजे से भाग खड़ा होगा । यों उसका चोगा वहीं छोड़ 
जाएगा । अतः साधक सावधानी के साथ कदम रखे । एक संस्कृत कवि ने ठीक ही कहा है कि:--- 
वने5पि दोषाः प्रभवन्ति रागिणां, गृहेडपि पंचेन्द्रियनिग्रह तपः । 
भकुत्सिते कमेणि यः प्रवतेते, निवृत्तरागस्य ग्रह तपोवनम ॥ 
चित्त की राग दशा समाप्त नहीं हुई है तो वन में भी दोष पैदा हो सकते हैं। दूसरी और इन्द्रियनिग्रह की तपः- 
साधना घर में भी संभव है । उसमें जो सफल हो चुका है और जो कर्म में प्रबत्त है उस वीतराग-स्थिति-प्राप्त साधक के 
लिए घर भी तपोवन है । 


युगद्रष्टा आचाय विनोबा लिखते हैं. कि संन्यास लिया पर संन्यास की श्रत्ति नहीं आई तो वह वन में दूना घर 
जमाने की कोश्निश् करेगा । अतः मूल वस्तु अनासक्ति-द्दे उसके बिना पतन के सौ सौ द्वार खुले रहेंगे । एक और संस्कृत 
कवि कद्दता है किः --- 


सत्ताईसवां अध्ययन दर 


निःसंगता मुक्तिपदं यतीनां, संगादरेषाः प्रभवन्ति दोषाः । 
आरूढयोगो5पि निपात्यते5धः, संगेन योगी किमुताल्पसिद्धिः । 
साधक के लिए निःसंगता ही मुक्ति का द्वार है । क्योंकि संग से अनेक दोष पेदा हो सकते हैं । बढ़े बढ़े अध्यात्म- 
योगी भी संग के द्वारा पतन के गतें में गिर गए हैं, फिर साधारण साधक की बात ही क्या ! | प्रस्तुत अध्याय अनासक्ति 
योग की ओर प्रेरित करता है । 
सिद्धि । सा'वु सुचरित अव्वाहता समणसंपया वारक्तएण अरहता इसिणा बुइतं । 
अर्थ :---साधु की सम्पत्ति उसका चरित्र है। और जो साधक उस सम्पत्ति से युक्त है उसकी गति अव्याबाघ 
रहती है । ऐसा वारत्रयक अहंतर्षि बोले । 
गुजराती भाषान्तरः -- 
साथुनी साथी सर््पत्ति तु पवित्र यरित्र छे खने ०? साधड ते संर्पात्तिथी युश्त छे, तेनी गति निमेधरहित 
रे छे जब वारत्य$ जर्छुतषि जोध्या, 
चरित्र ही साधक की सबसे बड़ी सम्पत्ति है। इंग्लिश विचारक फ्रेडरिक सान्डस कहते हैं कि (28/:9800७7" |8 
06 8०0ए९७ां72 6(९॥078 ० 6 ७7 १ ॥8 8४०0०ए७ 2०९7॥०0प्र७ चरित्र जीवन में शासन करनेवाला तत्त्व है 
और वह प्रतिभा से उच्च है। क्योंकि चरित्र समस्त गुणों की प्राथमिक भूमिका है । उसकी उपस्थिति में ही सभी सदुगुण 
ठहर सकते हैं । चरित्र की शक्ति दुनियां की समस्त शक्तियों पर विजय पाती है। एक विचारक कहता है 76०6 8 
70 3प्र/शड8॥0प्र/७ 0९7 7965पए ० गांगवे घाव 87670207 ० ०7७७७०४०/ -- जे एलन, 
मन के सौन्दय और चरित्र बल की समानता करने वाली कोई दूसरी वस्तु नहीं है । 
टीका +--साधु साधोः साधु वा सुचरितमव्याहत5बाधिताश्रमणसंपच्छुमणेः सद्द संवासः । 
साधु का चरित्र अव्याबाध है। श्रमणों का सहवास ही उसकी सम्पत्ति है । 
न चिरं जणे संवसे मुणी, संवासेण सिणेहु वद्धती । 
भिकक्‍्खुस्स अणिश्चचारिणो, अत्तट्टे कम्मा दुह्यायती ॥ १॥ 
अर्थ :---मुनि गहस्थों के बीच अधिक समय तक न रहे । क्योंकि अधिक परिचय से लेद्द बढता है, जो कि 
अनित्यचारी भिक्षु की आत्मा के लिए कर्म का रूप लेकर दुःख की सृष्टि करता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
अछ्स्थीना सब्वासभां भुनिझे आज) समय सुघी रदेवुं न ब्नेश्मे, आरणुओ पधारे परिययथी जने वच्ये 
स्ने७ पे छे, ०्?े मनिययारी लिक्षुना जात्मा भाटे अभेरूप थर्श ने ६:णनी (र्ट्पात्त 3रे छे. 


जनता का अधिक परिचय लेह बन्धन करता है । परिणाम में रागात्मक वृत्ति को प्रोत्साहन मिलता है । गृहस्थ 
अपने खार्थ के लिए मुनि को उचित अनुचित सभी वृत्तियों में डाल सकता हे और लेह बन्धन में बद्ध मुनि भी प्रलोभनों 
को ठुकरा नहीं सकता, नील गगन में खतंत्र उड़ान भरने वाले पक्षी की भांति अप्रतिबद्ध विद्दारी मुनि जब परिचय के पास 
में बंध जाता है तो उसकी खतंत्रता की पांखें कट जाती हैं और मोह की वद्द धारा अपने पीछे असंख्य कष्टछों की परम्परा 
को लेकर आती है । इसी लिए आगम में मुनि के लिए नौ कलपी विहार का विधान है । 
टीका :--न चिरं लोकिकजनेन संवसेन्मुनिः । संवासेन हि स्नेहों वर्धते । क्षनित्यचारिणो भिक्षोः कर्मणो हेतो- 
रात्माथों दुःखायते दुःखमापथते । 
टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं । उनका कहना है कि मुनि संसारी आदमियों में अधिक न रहे, क्योंकि उनके 
साइचये से लेह की वृद्धि होती है। जोकि साधक के लिए कर्म का हेतु बन कर दुःख को निमष्नण देता है । 
पयहित्तू सिणेहबंधण्णं, झाणज्झयणपरायणे मुणी । 
णिद्धत्तेण सया वि चेतसा, णिव्वाणाय मांति तु संदधे ॥ २॥ 





२१ 


१६२ इसि-भासियाई 


अर्थ +--ध्यान और अध्ययन में लीन मुनि लेह बन्धन का परित्याग करे । मन के विकारों को धोकर मति को 
निर्वाण के पथ में जोडे । 


गुजराती भाषान्तर: 


ध्यान जने जष्ययनभां क्षीन थयेक्षा भुनिे स्नेडणंधननों परिल्राग $र२पो व्लेएभे, भनना विद्वरोन धोर्श 
नाणी भतिने निर्वाएुना रस्ते स्थिर ४२वी 


ध्यान मन की शक्तियों को केन्द्रित करता है । उसके केन्द्रीयकरण में एक बहुत बड़ी शक्ति आ जाती है। शीसे के 
द्वारा सूये की किरणें केन्द्रित होती हैं । उनमें तेज और प्रकाश के साथ ज्वाला फूट पड़ती है । यही बात मन की किरणों 
के संबन्ध में भी है । वे केन्द्रित द्वोती हैँ तो उसकी ज्वाला में मन की वासना और विकार भस्म हो जाते हैं । 


निजन के एकान्त कोने में साधना में लीन हुवा मुनि जब ख्ेह के पाश में बंधता है तो सचमुच ही उसकी साधना में 
बाधा आ जाती है। उसके ध्यान, निदिध्यास, चिन्तन, मनन और अनुशीलन तभी संभव है जब कि वह लेह-बन्धन से 
उपरत हो कर चले। इसीलिये प्राचीन युग का सन्त शहरों के जीवन को पसन्द नहीं करता था। शहरों से दूर वन में 
वह रहता था । भिक्षा के लिये गांव में आता और पुनः वन की शान्त भूमि में आत्मसाधना के लिए चल पड़ता था। 
प्रकृति का खच्छ वायुमंडल उसकी चित्तद्तत्तियों का शुद्ध रखने में सहायक बनता । साथ ही यह अल्पकालीन परिचय ग्हस्थ 
के हृदय में सन्त के प्रति श्रद्धा के दीप जलाता | हृदय की सच्ची जिज्ञासा को लेकर वहां पहुँचता । और यद्द एक मनोवैज्ञानिक 
सिद्धान्त है, जो वस्तु जितनी दूर है उसका आकर्षण भी उतना ही अधिक रहता है । यदि वह हमारे समीप हो जाती 
है तो उसका खिंचाव भी कम हो जाता है। 

निर्वाण का पथिक अपनी बुद्धि को निवाण के पथ में तभी स्थिर रख सकता है जब कि वह ग्हस्थ के ख्लेह 

बन्धन से दूर रहे । 

टीका :--जलेहबन्धन प्रजह्यय ध्यानाध्ययनपरायणो भवति। निहितेन वशीकृतेन सदा भ्रपि चेतसा निवाणाय मर्तिं 
समदध्यते । 

साधक लेहबन्धन को छोड़ कर ही ध्यानाध्ययन में लीन हो सकता है, क्योंकि खलेह साधना तथा अध्ययन के लिए 
सबसे बड़ा विप्न है । यदि एक विद्यार्थी मी किसी के प्रेम-प्राश में बंध जाता है तो वह ठीक ढंग से अध्ययन नहीं कर 
सकता । क्‍यों कि उसकी मनःशक्ति अध्ययन में केन्द्रित नहीं हो सकती है। चित्त का निरोध करने पर ही बुद्धि निवोण की 
ओर अभिमुख हो सकती है 

जे भिक्खु सखेयमागते, वयर्ण कण्णसुह परस्स बूया | 
से5णुप्पियभाषार, हु मुद्धे आतद्वे णियमा तु हायती ॥ ३ ॥ 

अर्थ :--जो भिछु मित्रता के बन्धन में आकर दूसरे कण के लिए सुखप्रद-मीठे वचन कहता है ओर वह ग्रहस्थ 
भी प्रिय भाषी में मुग्ध हो जाता है, किन्तु आत्मा के अर्थ को वे दोनों ही खो बठते हैं । 
गुजराती भाषान्तर +-- 

के किक्षु मिनत्वना जंघनभां जावीन जीव्बना डानभां सुणअ६ (भीही) बातो 3रेछे जने ते गब्स्थ पशु 
जियलाषाथी भुग्ध थर्श व्यय छे; परतु जात्माना जथने ते ण॑नने भी भेसे छे 

अति परिचय से संभावित दोषों का निरूपण करते हुए अहंतर्षि कहते हैं कि परिचय प्रेम में बदलता है और मेत्री के 
पाश में बंध कर भिछे ग्रृहस्थ को मीठी लगने वाली बात कहता है। नम्न सत्य कहने की शक्ति उसमें नहीं रहती और वह 
गृहस्थ भी प्रियभाषी मुनि की मीठी बातों में मुग्ध बनता है । जब उसके मतलब की बातें मिलेंगी तो अवश्य ही मुनि 
उसके लिए प्रिय बन जायगा । किन्तु यद्द रागात्मक श्रद्धा मुनि और श्रावक दोनों के आत्महित को ठेत पहुंचाता है । 

मोह सत्य का प्रतिद्वन्द्दी है। मोहपाश में बद्ध व्यक्ति कभी भी नम्मस॒त्य नहीं बोल सकता; क्योंकि वह जानता है 
कि नम्मसत्य सुनते ही भक्त-गण वेसे ही उठ जाएंगे, जिस प्रकार फटाकों के धड़ाकों से पक्षीगण । वे मोद्द विजेता भगवान्‌ 
मद्गावीर थे जो कि अनन्य डपासक कोणिक जैसे सम्नाड को भी कद्द सके, कि कौणिक! तूं मर कर नरक की ज्वाला में 


सस्ताईैसयां अध्ययन १्दरे 


पहुँचेगा । सत्य के प्रखर वक्ता ने उत्तर देते समय मगघ के साम्राज्य को बीच में न आने दिया, न उसकी उपासना और 
भक्ति को ही सत्य के लिए व्यवधान बनने दिया । “यह मेरा भक्त है और मगध का सम्राट है यदि यह रूठ गया तो ! ?” 
मन की दुबलता के ये विचार भगवान्‌ महावीर को सत्य का उद्घोष करने से रोक न सके । 


उन्होंने अपने साधक शिष्यों से कहा, तुम्हारे भीतर सात्विक तेज प्रकट होना चाहिए कि तुम्हारे सामने दर दर भटकने 
वाला भिश्कुक आये या लक्ष्मीपति आए अथवा सम्राट भी क्‍यों न आए, सत्य प्रकट करते समय तुम्हारे मन का एक अणु भी 
कांपना नही चाहिए ।” नमन सत्य कहने के लिए बहुत बड़े साहस की अपेक्षा रहती है । क्योंकि दर कान इतना मजबूत 
नहीं रहता जो नम्न सत्य सुन सके । लेबनान का प्रसिद्ध विचारक खलील जिब्रान कहता है कि एक बार तुमने नमन सत्य 
कहा तो तुम्हारे सभी संगी साथी तुम्हें छोड़ कर चल देंगे। यदि तुमने दुबारा नम्न सत्य का प्रयोग किया तो तुम देश से 
निकाल दिय्रे जाओगे । और यदि तुमने तीसरी बार नम्न सत्य कहा तो तुम फांसी के फंदे पर लटका दिये जाओगे और 
तुम्हारी जीवन-लीला समाप्त हो जाएगी !” । 


जिसमें नम्न सत्य कहने का साहस नहीं होता है वह चापल्ूस बन जाता है, उपन्यास सम्राट श्री. प्रेमचन्दजी लिखते हैं 

कि “चापलूसी जहरीला प्याला है। वह तब तक आप को कष्ट नहीं पहुंचाएगी जबतक कि आप अमृत समझकर उसको 
पीन जाये”?। एक इंग्लिश विचारक बोलता है कि: 7]७॥0९७ए ॥8 60परा60४66॥0, पे ॥76७ 60पा06४- 
(00 7076ए, ॥0 |] ९ए९७४प७॥ए 2०७४ ए0प ॥] ६0 ॥70प्रीओ6 ॥ ए०प ("/ए $0 [0858 ।(--डेल कारनेगी । 
चापल्ूसी एक नकली सिक्का है और नकली सिक्के की भांते यह अन्ततः आप को कष्ट में डाल देगी, यदि आप इसको चलाने 
का प्रयज्ञ करेंगे । किसी ने पूछा कि किन जानवरों का काटना अधिक खतरनाक होता है? इसके उत्तर में विचारक ने 
कहा कि जंगलियों में निन्दकों का और पालतुओं में चापदूतों का। चापलढूसी सरलता और निष्कपटता को इंड़ा मार कर 
भगा देती है। एक और विचारक कहता है कि: 7|७0067#ए 0 ग॥ ४6 ७५0"0प्रा', शीश 4०९४)॥॥९2 8 
0०६९९ ०५४ एम 00०७, जब चापद्सी बैठक में आकर बैठ जाती है तो निष्कपट व्यवहार को ढकेल कर बाहर कर 
दिया जाता है । 

वास्तव में साधक की यह कामना रहे कि-न तो में किसी की सस्ती प्रशंसा करूं और न दूमरों से अपनी सस्ती प्रशंसा 
सुनूं । साधक के जीवन में जब मुँह मीठी बात करने की ब्रत्ति आसक्रेगी तो वह ग्रहस्थ को सत्य बात न कह सकेगा । और 
ग्रहस्थ को भी मुँह देखी बात कहने वाले सन्त प्रिय बनेगे । ऐसे साधक और ग्रहस्थ दोनों ही पतन के पथ पर हैं । 

टीका +-यो भिक्षुः परेण सख्यमागतस्तस्थय कणैसु्ख वचने ब्रुयात्‌ सो$नुप्रियभाषकश्चाटुकारः खलु मुग्धात्माथथे 
हीयते नियमात्‌ । गताथेः । 

जे लक्खणसुमिण, पह्देलियाउ अक्खाई याद य कुतूहलाओ । 
तहा दाणाहँ णरे पडंजप, सामण्णरस महंतरं खु से ॥ ४॥ 

अर्थ ;--जो कुतूहल से लक्षण, खप्त और प्रहेलिका बोलता है और मनुष्य ( उसके लिये ) दान आदि का प्रयोग 
करता है, किन्तु यद्द श्रामण्य भाव से बहुत दूर की वस्तु है । 
गुजराती भाषान्तर १-- 

़े जाश्येथी क्षण, २१४, जने अछि णोक्षे छे, ०? भजुष्य धानाहिनो अयोीग 3रे छे, परंतु जा श्राभएय 
( साध$ ) भाषथी घणी ० हूरनी वस्तु छे, 

पिछली गाथा में कहा गया है कि मेत्री के मोह में गहस्थ से भिक्ष मुंहदेखी बात कद्ता है । उसी प्रस्तुत गाथा स्पष्ट 
करती है | लेह-बद्ध सन्‍त अपने ज्रेही गृहस्थों को लक्षण विद्या बतलाता है खप्न के प्रतिफल बतलाता है । पहेलियां बुझाता 
है और भी ऐसे ही कौतूहल पूणे काम करता है। कार्यसिद्धि के लिए भक्तगण दान का भी प्रयोग करता है । यह दान का 
प्रवाह मुनि के संकेतों पर बहता है। किन्तु उसका लक्ष्य दान के द्वारा अधिक संपत्ति बटोरना रहता है। और यह 
प्रपंच वन में रहने वाले मुनि के साधक जीवन से बहुत ही दूर की वस्तु है । 


१--जहा पुण्णस्स कत्थद तहा तुच्छस्स कत्थद । जद्दा तुच्छरस कत्थद्द, तद्दा पुण्णस्स कत्थद ॥--आवचारांग सत्र, 
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टीका: --यो लक्षणस्वप्नप्रहेलिका: कुतृहलादाख्याति तस्थ नरो जनो दानानि प्रयोजयेत्‌ तत्‌ ताइ॒शं करण 
श्रामण्यान्महदन्तरं भवेत विपरीत भवेदित्यथेः। गताथेः । । 

खप्न और लक्षणादि का बताना भौतिक विगद्याएं हैं। आत्मा के प्रशस्त पथ के पथिक के लिए अग्राह्म हैं । ये भौतिक 
विदाएं आत्मशान्ति के लिए विप्नभूत हैँ । भगवान महावीर बोलते हैं कि--- 

मंताजोग काउं भूहकम्मं च जे पउंजंति | 
सायरस्स $डिढ हेडे अभिओगभावणं कुणद ॥ 

मंत्र योग करके जो भूतिकर्म का प्रयोग करता है उसके पीछे शारीरिक सुख और ऋड्धिप्राप्ति की कामना है। ऐसा 

साधक अभियोग भाव करता है । 
जे चेलकउवणयणेसु वा वि, आवाह-विवाहवधूवरेसु य । 
जुजेइ जुज्ञेसु य पत्थिवाण, सामण्णस्स महदंतरे खु से ॥ ५॥ 

अर्थ :---जो साधक चूडोपनयन आदि संस्कारों में तथा वर वधू के आवाह-विवाह प्रसंगों में सम्मिलित होता है 

और राजाओं के साथ युद्ध में भी जुड़ता है, किन्तु साधक की इन समस्त क्रियाओं और श्रमण भाव के बीच बहुत बड़ा 
अन्तर है । 
गुजराती भाषान्तर $-- 

० २५४ चू3।, 3पनयन जाहि संस्प्ररोभां तथा बरवधूना जावाढ-विवषा७ असंजगोभा सम्मिक्षित छोय 
छे जने रान्बणी साथे युूभां पणु भाग दे छे, जेवा साधड्नी जा मधी डियाणी जने अभएशुलावनी वच्थे धर 
० शतर छे, 

ख्लेह-बन्धन में बद्ध साधक पतन की किस सीमा तक पहुंचता है उसी का चित्र प्रस्तुत गाथा में दिया गया है । 
गृहस्थ के आंगन में चूड़ोपनयन संस्कार आता है तो अन्ध-भक्ति से प्रेरित ग्रहस्थ उसमें सम्मिलित होने के लिए मुनि से 
प्रार्थना करता है और लेह से बंधा साधक वहां पहुँच जाता है । तो आवाह-विवाह के प्रसंगों पर वर वधू को आशीर्वाद 
देने के लिए भी मुनि पहुंच जाते हैं । यदि लेह की धारा किसी राजा की ओर बह रही है तो अपने साथी राजा की 
सहायता के लिए वह युद्ध में भी पहुंच जाता है । या उनको विजय के प्रसाधन बताते हैं। किन्तु यह सब श्रमण जीव 
जीवन को बाधा पहुंचाने वाली शक्तियाँ हैं । 

टीका :--चेलरुति चेटको दासो यश्नेटक्रोपनयनेब्वा5५वाहजिवाहेषु वधूवरेषु च पार्थिवानां युद्धेषु च चात्माने 
योजयति तान्युपतिष्ठति। गताथेः । 

विशेष-टीकाकार चेल का अर्थ चेटक-दास के रूप में करते हैं । 

जे जीवाण हेतु पूयणट्ठा, किंचि लोकखुहं पउंजे | 
अट्टिवेसएसु पयाहिणे से, सामण्णस्स महंतरं खुसे ॥ ६॥ 

अर्थ :--जो जीवन के लिए, पूजन के लिए और इस लोक के किंचित्‌ सुख के लिए युक्ति का प्रयोग करता है, 
अर्थात्‌ अपनी साधना का प्रयोग इन तुच्छ वस्तुओं के लिए करता हे वह मानो अर्थी की प्रदक्षिणा करता है । अथवा वह 
स्वार्थी पुरुष विषयों की प्रदक्षिणा करता है । 


गुजराती भाषान्तर : -- 

7 बन भाडे, पृष्टन भादे जाने जा वोडना नथवी सुण-ओआप्ति भाटे युख्षिनों 3पयोग 3रे छे, भर्थात्‌ 
पोतानी साधनानों अयोग जा त०७ वबस्तुओे भारे ४रे छे, ते शवनी अ६६एणु 3रे छे जथवा ते स्वार्थी भुरुष 
(विषयानी ५६क्षिण। 3रे छे. 

साधक के सामने सदेव उच्च आदशे रहना चाहिए। उसके अनुरूप अपना जीवन निर्माण करे । यदि उसके सामने से 
यह आदशे हट जाता है तो उसके सामने अपनी पूजा प्रतिष्ठा और तात्कालिक सुख के छोटे आदश आते है और वह उन 
तक पहुंचने की कोशिश करता है और उनके लिए अपनी आत्मसाधना को एक ओर रख देता है और मन्त्र तब्त्न आदि का 
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प्रयोग करता है। लोभी गृहस्थ भी उसका साथ दे कर अपनी खार्थ साधना करना चाहता है। किन्तु ऐसा करनेवाला 
साधक अपने सही आदशे तक न पहुंच कर बीच में ही रुक जाता है । उसकी सारी क्रिया केवल विषयों की प्रदक्षिणा है । 
भौतिक विषयों को केन्द्र बना कर वह उसके चारों ओर घूमता हे । 

टीका ;--यो वा जीवनहेतोरात्मनः पूजनाथ किंचिदिहलोकसुखमिह लोकस्य मनोज्ञ प्रयुनक्ति प्रकरोत्यर्थिविषयेषु 
प्रदक्षिणः: उभयेषां ताद॒श करण श्रमणस्य विपरीतम्‌ । गतार्थः । 

ववगयकुसले संछिण्णसोते पेज्लेण दोसेण य विप्पम्रुक्ो । 
पियमप्पिय सहे अकिंचणे य आतट्टं ण जहेज्न घधम्मजीवी ॥ ७॥ 

अर्थ :--जो मन्त्र तत्म्न आदि की कुशलता से प्रथक्‌ हो चुका जिसने भव परम्परा के स्लोत का छेदन कर दिया 
और जो प्रेम और हेष से विमुक्त है । वह धर्मजीवी महामुनि अकिंचन बन कर प्रिय और अप्रिय का सहन करे। किन्तु 
आत्मा के अर्थ-लक्ष्य का परित्याग न करे। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

० भन्‍त, तंत्र जाहिनी इशक्षताथी दुशे थे यूधयो, ब्णे भवपरंपराना अवाडनुं छेघ्न 5री नाण्युं ने 
१ राणद्वेषथी विभुड्त छे, ते घर्मे०वी भछा।भुनि जधियन गनीने पिय जने जथियने सल्न 3रे. परेतु जात्माना 
शथ-क्षक्ष्यने छोड़े नहीं. 

सन्‍त जीवन बिताने वाला साधक वासना और मोह के स्रोत को समाप्त करे। राग और द्वेष से उपरत रहकर 
विचरे । दुनियां जिसको कुशलता समझती है ऐसे मंत्रादि के प्रयोग साधना के लिए शूल है । अतः साधक उनसे बचे 
और वह अकिंचन हो कर आगे बढ़े । जीवन-द्षेत्र में आगे बढते हुए कइ़वे मीठे घूंट मिले तो उनको भी सहषे पी जाय । 

न्‍दा और प्रशंसा के शल और फूल में साधक उलझे नहीं। किसी भी प्रसंग पर किसी भी परिणश्थिति में भय और 

प्रलोभन के आंधी-वूफानों में साधक आत्म लक्ष्य को न भूले । 

टीका :--व्यपगतकुशरूस्तु संटिन्नखोतः शोको वा प्रेग्णा द्वेषेण च विप्रमुक्तः प्रियाप्रियसहो भार्किचनश्नात्मार्थ 
न जद्यादमजीवी । गताथः । 

एवं से सिद्धे बुद्धे गतार्थः । 


इति वारत्तक अहंतर्षिप्रोक्ते वारत्तय णाम 
सप्ताविशतितम अध्ययन समाप्तम्‌ । 


++ +«+ >>" >>-(> बन्किक+ >> 


आद्रेक अहतर्ष प्रोक्त 
अट्टाइंसवां ्रोत अध्ययन 


“कामो विजेता, जगतो विजेता” वासना का विजयी विश्वविजयी है । और वासना का गुलाम विश्व का गुलाम है । 
क्योंकि वासना जीवन की सबसे बडी दुबेलता है। काम भी एक पुरुषार्थ हे, किन्तु बह गलत मांग दशेक है । जो राही को 
हिमालय के बदले ज्वालामुखी पर ले जाता है। थक कर चूर चूर होने वाला पसीने से भीगा हुआ राही उण्डी हवा के 
लिए ज्वालामुखी पर चढ कर क्‍या पाएगा? ठण्डी हवा के बदले ज्वालामुखी की भीषण लपटें और घू घू करती हुईं सर्व 
खाद्य ज्वालाएं । एक इंग्लीश विचारक कहता है कि :-- 

2 66 70९ए ० छोॉ8885प706 0" कांशीए रण एी688प्रा'.8 8 ॥एबएड 8 900. छाव॑ 
ज़्0ग्री883 ॥6, 700 ज़ण०पऐए ४० ॥एण॥08, #फज़9ए8 प्राइव्रा४ड४०००ए ॥ 08 008९, #फ़ि&ए७ 
77867'800]6 ॥॥ 08 670, --थियोडोर पारकर । 
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भोगी या विलासी जीवन पामर जीवन है । जिसका कोई मूल्य नहीं है। ऐसा जीवन अयोग्य है। बविलासी मनुष्य 
को सदैव ही असन्तोष रहता है । जो अन्त में दुःख में परिणत द्वो जाता है। प्रस्तुत अध्ययन में वासना पर विजय की 
प्रेरणा दी गई है । 
छिण्णसोते मिस सब्बवे, कामे कुणह सब्वसो | 
कामा रोगा मणुस्साणं, कामा दुग्गतिवद्णा ॥ १॥ 
अर्थ :--साधक वासना के सभी ल्लोतों को रोक दे। क्योंकि मानव के लिए काम रोग के सदश है और काम 
दुगति के वर््धक है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
साधड बासनाना गधा भागने सटडावी गंध 3री है. ॥२एुओ्,ं भानव भाडे आभ-विषयवासना शेशसभान 
8, जने ते गति तर॥ भरसे३नार छे. 
साधक काम विजेता बने । काम ने जिस व्यक्ति के ऊपर विजय पाई वह सबसे बडा अभागा है। इंग्लिश विचारक 
बोलता है कि ० ०730 ० 88५ 63 ॥ ]6 जशञगोीणा 945४0०ा ॥प्रौ65, +ज्रुक । 
साधक साधना के क्षेत्र में आगे बढने के लिए स्व प्रथम वासना की रस्सी को तोड दे । क्योंकि वासना ही मानव को 
पतन के माग में ढकेलती है। वासना विदूषित चित्त आत्म-शान्ति का बहुत बडा बाघक है । 
टी का :--छिन्नख्रो तसो निरुद्दाश्नवान्‌ भ्ुर्श कुरुत सर्वान्‌ कामान्‌ सर्वशः कामा मनुष्याणां रोगा भवनित। कामों 
दुर्गेतिवर्धनः । गतार्थः । 
णासेवेज्ा मुणी गेहिं, एकंतमणुपस्सतो । 
कामे कामेमाणा, अकामा जंति दोग्गईं ॥ २ ॥ 
अर्थ ;:---निजन वन का वासी मुनि गृहस्थी का आसेव्रन न करे। काम की कामना करने वाला आत्मा काम का सेवन 
न करने पर भी दुगति का पथिक बनता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
निः/न ब्रगक्षमां रढ्ेता भुनि यरस्थीयु जासेबन (8पत्मोग) न 3रे, आमनी डमना डरवावाणे खात्म। $।भनु 
सेवन न छतां पशु ६गेतिनों पथ्िड जने छे, 
साधक जीवन निजेन वन में महकने वाला पुष्प है । गृहस्थ के संकुचित दायरे में उसकी मुक्त आत्मा बंधती है । 
तो उसके विकास की गति अवरुद्ध हो जाती है । घर का वातावरण उसके मन को वासना की ओर मोडेगा । एक बात और 
भी है कि जिसके मन में वासना की रंगीन तस्वीरें घूम रही हैं पर सामाजिक बन्धन या और दूसरे बन्धन उसको ऐसा 
करने से रोऊ रहे हैं । किन्तु यह मानसिक वासना उसको दुगति में ढकेलती है। कोरा कायिक संयम संयम नहीं है । वह 
तो केरी-जीवन है । ऐसे साधक के लिए “इतो भअ्रष्टस्ततो श्रष्ट” वाली उक्ति फलितार्थ होती है । 
“गेही” से यद्दां गृहस्थ के भोग ही अपेक्षित है। आचारांग सूत्र में भगवान्‌ महावीर की तपरसाधना भें 'सागारियं” 
शब्द आया हे--- 
“सयगेहिं वितिमिस्सेहिं इत्थियो तत्थ से परिण्णाय सागारिय न सेवइ्य से सये पवेसियाझाइ । --भा० श्षु. १ 
श॒, ९ गाथा ६। ह 
भगवान्‌ वेषयिक अभिलाषा की सेवन नहीं करते हैं। यहां गेही शब्द भी उसी अर्थ में आया है । 
टीका :--ना सवेत मुनिर्गेद्धिमेकान्तमनुपहयने । क्षकामाः पुनः कामान्‌ कामयमाना दुगेति यानिति | गताये: । 
साधक कामनाओं से विरक्त हो निष्काम बने । गीता कहती है--- 
विहाय कामान्यः सर्वान्‌ पुमांश्व रति निःस्पृहः । 
निर्मेमो निरहंकारः स शान्तिमघिगच्छति ॥ 
--कमयोगी श्रीकृष्ण ( गीता ) 


अद्वाईसवां अध्ययंने १६७ 


जो पुरुष सम्पूण कामनाओं को छोड़ कर निःप्ृह हो जाता है और ममता तथा अहंकार को छोड देता है वही शान्ति 
पाता है । करुणा के अजस्र ल्लोत महात्मा बुद्ध कहते हैं कि “जैसे कन्ची छत में जल भरता है वैसे ही अज्ञानी के मन में 
कामनाएँ जमा द्वोती हैं । 
जे लुभंति कामेसु, तिविहं हवति तुच्छ से । 
अज्झोववण्णा कामेसु, बहबे जीवा किलिस्संति ॥ ३॥ 
अर्थ +--जो कामों में छब्ध होता है वह तीन प्रकार से अर्थात्‌ मन, वाणी और कम द्वारा सत्व हीन होता है । 
काम में आसक्त हुए बहुत से प्राणी दुःख प्राप्त करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर ४-- 
के विषय-वासनाभां छुणघ छोप छे ते नणे अड्धारथी जथात्‌ भन, बथन जने इसे 6&२। सत्वढीन गने छ. 
डभर्भा जासम्र जनेवा धणु आणीणोे ६:०५ जन जाप त्तिये क्षोजे छे, 


जो साधक वासना के चक्र में गिर जाता है वह अपना तेज खो बैठता है । मन, वाणी और शरीर तीनों से वह 
निःसत्व बन जाता है । इछुदंड में से जब रस निकल जाता है तो वह निःसत्व कहलाता है| ऐसे ही जब जीवन में से 
ब्रह्मदय का तेज समाप्त हो जाता है तब मानव के जीवन का भी रस समाप्त हो जाता है। जो व्यक्ति अपनी शक्ति को बासना 
के अधीन कर देता है वह मानो निह्ृष्ट प्रबन्धक के हाथ में अपनी शासन व्यवस्था सौंप देता है । एक विचारक बोलता 
है कि: 88॥07 ध0प8) ७ छपते +९2ुप860०, 38 ७ 00९ 8[00॥02. काम यद्यपि निक्ृष्ट शासक है तथापि 
वह शक्तिशाली स्लोत है ।---एमसन्‌ । 

स्वामी विव्रेकानन्द भी कहते हैं कि कामना सागर की भांति अतृप्त है। हम ज्यों ज्यों उसकी आवश्यकताओं की 
पूर्ति करते जाते है त्यों दवों उसका कोलाहल बडता है । 

टीका +-ये कामेषु लुभ्यन्ति तेषां त्रिविध जगत्‌ तुच्छमित्र भवति काम्मेष्वध्युपपन्मा बदवो जीवा: छ्लिइयनिति । 

काम में आसक्त आत्मा सम्पूर्ण जगत को तुच्छ मानता है । बह अपनी प्रिय वतु को पाने के लिए साम्राज्य तक 
को छोड देता है। किन्तु परिणाम में वासना का गते उसे अधिक से अधिक नीचे ही ले जाता है। 


सलं कापा विस कामा, कामा आसीविसोवमा । 
बहुसाधारणा कामा, कामा संसारवहुणा ॥ ४॥ 
अर्थ +--काम शल्य रूप है और काम ही विष रूप है । काम आशीविष सपप के सदश भयंकर है | काम बहुत 
साधारण है और काम संसार के वधक है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
3भ शब्य३५ छे खने $भ ०४ विषश्ष छे जने जने कम ॥णा नागनी व्रेभ लयंडर छे. ॥भ जहु ०४ 
ग ५ ए्‌ 
साधारणु छे जने 3भ संसारनुं पधनर्ध्ता छे. 
काम का बाहरी रूप तो मोदक है, किन्तु उसके अन्तर में घोर हंछाहल विष है। वे मोहक और सुरूप दिखलाई 
पड़ने वाले काम एक दिन इतने विद्वूप्र हो कर सानने आते हैं कि करता भी शर्मा जाती है । 
प्रस्तुत गाथा का पूत्रीध और दूसरी गाथा का उत्तराध दोनों ही उत्तराध्ययनसूत्र के नवम अध्ययन की ५३ वां 
गाया में आथअ4 जन 6 #प से साथ मिलते हैं जब कि राजर्षि नम देवेन्द्र को उत्तर दे रहे हैं । 
सल कामा विस कामा कामा आसीबिसोवमा । 
कामे य पत्थेमाणा अ्कामा जंति दोग्गई ॥ --5उत्तर', अ, ९ गा, ५३ 
पत्थंति भावओ कामे, जे जीवा मोहमोहिया । 
दुग्गमे भयसंसारे, ते घुव॑ वुफ्खभागिणों ॥ ५ ॥ 
अर्थ :--जो मोहमोहित आत्मा भाव से काम की प्रार्थना करते हैं, वे इस दुर्गेम भयाबद संसार में अबश्य ह्दी 
दु:ख के भागी बनते हैँ । 


१६८ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर ।--- 
क मोर्थी मोहित गनेक्षा खात्मा भावथी आभनी आथना 3रे छे, ते जा हुमभ सयावर संसारभां जवश्य 
० &:णना शोग णने छे. 
जो व्यक्ति बाहर से निष्काम है किन्तु जिसके मन में वासना का ताण्डव नृयय हो रहा है । संसार फी सबसे बडी 
दुःखी आत्माएँ वे ही हैं । 
कामसलमणुद्धित्ता, जंतवो काममुच्छिया । 
जरा-मरण-कंतारे, परियत्तंत्यवक्म ॥ ६॥ 
अर्थ ;--क्राम में आसक्त आत्माएँ जब तक काम के शब्य को चित्त से उखाड नहीं फेकती हैं तब वे जरा और 
मृत्यु के वन में वक्रता के साथ परिभ्रमण करती रहती हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
॥भभां मासक्र जात्माओं बयां सुधी 3भना शब्यने थित्तथी 3णहीन मे४तां नथी, थां सुधी ० शलतने 
भत्युना वनमां चद्तानी साथे परिभ्रभणु ४र२ता रछे छे. 
जब तक वासना की रस्सी तोडी नहीं है तब तक भव परम्परा भी समाप्त नहीं हो सकती । आसक्ति संसार की वह 
लता है जिस पर जरा और मरण के विषफल लगा करते हैं । 
सदेवमाणुसा कामा, मए पत्ता सहस्ससो | 
न याहं कामभोगेखु, तित्तपुव्वो कयाइ वि॥ ७ ॥ 
अर्थ :--देव और मानव के ये भोग भेंने हजार हजार बार प्राप्त किए हैं । अतः इन पहले छोडे हुए काम भोगों से 
में फिर से आसक्त न होऊँगा । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
में देव ने भानवना जा सोगे छत्वर रबर वणत झोग्या छे, भाडे जाना पढ़ती ग्रे ॥भ झोणो भे छो॥ी 
दीचा छे तभां ६ इरीथी जासफ्त नछों मनु, 
वासना की आंधी साधक के ज्ञान दीप को बुझाने लगे तत्र वह सोचे आत्मा शाश्वत है और भेंने अनन्त काल की 
इस सुदीधे यात्रा में अनेक बार मानव के और देव के स्टेशन किये हें । वहां हजारों बार इन (भोगों ) को चाहा, देखा 
और लिया भी । किन्तु क्या इससे शाश्वत शान्ति पा सका हूं? । क्षणिक सुखों बाद अनन्त अनन्त दुःखों की परम्परा इनके 
द्वारा मुझे प्राप्त हुए हैं। अतः इन लक्तपूर्व भोगों को फिर से प्राप्त करना मेरे तेजोमय आत्मा का अपमान है। 
तित्ति कामेसु णासज्ञ, पत्तपुव्व॑ अगंतसो । 
दुक्ख बहुविहाकारं, कक्कसं परमासुभ ॥ ८॥ 
अप +--ये भोग अनन्त बार प्राप्त हुए हैं । किन्तु यह आत्मा तृप्ति प्राप्त नहीं कर सकी । अपि तु इनके द्वारा बहु- 
वित्र कर ॥ और परम अशुभ दुःख प्राप्त किए हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जा भोग जनंत बार आप थया छे. परंतु खात्माने तृप्ति थर्ध नथी, परंतु ते द्वारा गडुविध भयं४२ जने 
परभ सशुक्ष ६:ण आ्राप्त अया छे. 
शाश्वत आत्मा ने एक ही नहीं, अनेक बार खग के सिंहासन प्राप्त किये हैं । किन्तु सागरोपमों के वे असीम भोग भी 
यदि आत्मा को तृप्त नहीं कर सके तो सौ पचास वर्ष के सीमित भोग क्या तृप्ति दे सकेंगे ? । 
कामाण मग्गणं दुकखं, तित्ती कामेसु दुललभा । 
विज्जुज्ञोगो परं॑ दुक्‍खं, तण्हक्खय परं सुहं ॥ ९ ॥ 
अर्थ :--कामों का अन्वेषण दुःख रूप है। काम में तो तृप्ति दुलभ ही है। और उनके वियोग के क्षणों में उससे 
भी अधिक दुःख दे । अतः सच्चा सुख तो तृष्णा के क्षय में ही है । ह 


अट्टाईैसवां अध्ययन १६५९, 


गुजराती भाषान्तर :-- 
.. सांसारि६ विषयोना 8पद्मोगनों शोष ०४ ६:ण३१ छे, जने द्रभभां तो तृत्ति न छे. जने तेना वियोअ- 
भां तेनाथी पु जपि$ 8:ण छे, भागे सायु सुण ते विषयक्मोगनी ४०७ना क्षुयर्भा ०/ छे. 
भोगों की प्राप्ति स्वयं कष्टप्रद है । जब कि उनके वियोग के क्षण उनसे भी अधिक दुःख प्रदान करते हैं । जिनके 
सम्मिलन में दुःख है उनका वियोग भी दुःखभरा हुआ है फिर उसमें तृप्ति तो असंभव है । तृष्णा का क्षय ही सुख का 
माग है। मिलाइए भगवान्‌ महावीर की वाणी से “दुक्ख हय॑ जस्स न होह मोहो”” ।-उत्तरा० अध्ययन ३२ । 
कामभोगाभिभूतप्पा, विच्छिण्णा वि णराहिवा । 
फीति कित्ति इमं भोचा, दोग्गाति विवसा गया ॥ १० ॥ 
अर्थ ;---कऋम भोग से अभिभूत सम्राट सम्पूर्ण पृथ्वी को भोग कर विवश हो एक दिन उनसे विच्छिन्न होकर दुगंति 
के पथिक बने । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
बासनाना शोगथी सलिलत जनेवा सआट संपृु पथ्वीनो झोथ 3रीने विवश थ७ खे४ दिवस तेनाथी 
(बडिछन थछने ६&२तिना पथे व७या, 
बडे बडे सम्राट जो कि एक दिन कहते थे कि मेरा एक बार हजारों वीरों को पृथ्वी पर सुला सकता है और उन्होंने 
तलवार के बल पर साम्राज्य कायम किया, दुनियां ने उनका दब दबा माना । किन्तु तलवार के बल पर स्थिर किवा गया 
साम्राज्य तलवार के द्वारा ही विडीन हो गया । इतिहास ने देखा, मुस्कराया ओर बोला कि तुम तलवार के धनी हो पर 
ऐसे हजारों तलवार के धनी आए और गए उनकी रेखा भी कायय नहीं रही । वही राह ठम्दारे लिए भी है और इतिहास 
अपगे नवनिर्माण के खागत में जुट गया । जो केवल अपने लिए ही जिमें हैं, अपना ऐशाआराम ही जिनका लक्ष्य रहा है. 
दुनियां बहुत जल्दी उनको भूल गई । परन्तु दूसरों के लिए जीने वाले त्याग के पथिकां को आज तक नहीं भूल पाहे है । 
काममोहितचित्तेणं, विहाराहारकंखिणा । 
दुग्गमे भयसंसारे, परीतं केसभागिणा ॥ ११॥ 
अर्थ :---क्रामाभिनिविष्ट आत्मा मोह की मदिरा में आहार विद्वार का आकांक्षी बनता है। और इस दुगेम भय-प्रद 
संसार में चारों ओर से क्लेश का भागी बनता हे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
(विषयोना 3पत्मोगर्भां जासक्न गनेत्षा जात्मा मोना नशाभां ०४ भस्त रछेव। एश्छे छे जने तेवो ०/ जाढ।र 
(१७।२ तेने गमे छे, तेथी ०४ जा 6गम सयप्र६ संसारभां यारो तरशथी अक्षेशना भाभीदारीथी घेरायेश्ी ०/ण"ाय छे. 
सन्त का भोजन शरीर निर्वाह के लिए होता है। जब कि वासना प्रिय व्यक्ति का आहार विहार वासना की अभिवृद्धि 
के लिए होता है । कामासक्त आत्मा सन्द्र मनोज्ञ वस्तुओं का उपभोग चाहता है । किन्तु उसके ये मनोरम आहार और 
विहार ही उसके लिए अशान्ति के निमित्त बनते हैं । क्योंकि यदि मन को प्रिय लगने वाला भोजन सीमा से अधिक खा 
लिया गया तो वही रोग का निमन्त्रण हो जाएगा । 
अप्पकत्तावराहो5यं, जीवाण्ं भवसागरो । 
सेओ जरग्गवाणं वा अवसाणंमि दुत्तरो ॥ १२५॥ 
अर्थ :--प्राणियों का अल्प अपराध भी भव सागर की बृद्धि करता है। वह पाप बृद्ध बल की भांति अन्त में 
दुरुत्तर होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
प्रणीमोनो नव जपराध पएु भवसागरनी व६धि 3रे छे, ते पाप १७ णणेहनी व्2भ जन्तभां अुश्पेधी- 
भ4 णने छे. 
मानव जब वासना की लहरों में बहता है तब वह न करने वाला काम भी कर ढालता है | उसका परिणाम गलत 


आता है। अहंतर्षि वही बतला रहे हैं । जैसे वृद्ध बेल के लिए जीवन की संध्या में यात्रा करना दुष्कर है । छोटी यात्रा भी 
२२ 


१७० इसि-भासियाईं 


उसके लिए हिमालय की चढाई होती है । अथवा वृद्ध बेल जिस प्रकार से प्रारम्भ में ठीक चलता है, किन्तु अन्त में उसकी 
बूढी टांगें जबाब देती हैं । उसके द्वारा यात्रा सुरक्षित नहीं हो सकती है। इसी प्रकार अशुभ परिणति प्रारम्भ में तो ठीक 
गति करती है और मानव उसके पीछे दौड़ता हे । किन्तु अन्त में बह परिणति उसके लिए विधातक बन जाती है । 


अप्पक्रता5वराहेहिं, जीवा पावंति बेदर्ण । 
प्‌ हिं ० 
अप्पक्कतेहि सलहिं, सलकारी व बेदर्ण ॥ १३॥ 
अर्थ +--आत्मकृत अपराधों के ही द्वारा आत्मा वेदना को प्राप्त करता है । आत्मक्रत शल्यों के द्वारा ही शल्य- 
कारी बेदना को पाता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
पोते (जात्माओे ) 3रेक्षा जपरापोनी द्वारा ०४ जात्मा पेहना(६:ण)नी आप्ति 3रे छे, जात्मट्डत शब्यी&२। 
शध्य॥री वध्नाने पाभे छे. 
हम अपनी ही गलतियों के द्वारा दुःख पाते हैं । इस मोटे सिद्धान्त को मानव आज तक समझ नहीं सका है। यदि 
इतनी सी समझ उसको आ जाती तो दुनिया की आधी अशान्ति समाप्त हो जाती | पर इस ज्ञान चेतना के अभाव में हम 
अपने दुःखों की जड़ दूसरे में खोजते हें और उस व्यक्ति को ही दुःख का प्रमुख हेतु मन कर हम उसको नष्ट कर देना 
चाहते हैं । यह अज्ञान ही संघर्षी का मूल है । मानव ! अपने सुख दुःख का विधाता तू खय॑ ही है। सुख के लिए तू क्‍यों 
दूसरों से भीख मांगता है और दुःख के लिए क्यों दूसरों पर रोष ठेलता है? । भगवान महावीर ने आज से ढाई हजार वे 
पूर्व पावा पुरी के अन्तिम प्रवचन में एक दिन इसी महान सत्य को जनता के सामने रखा थां-- 
अप्पा कत्ता बिकत्ता य सुहाण य दुद्दाण य । 
अप्पा मित्तममित्त च दुष्पट्टियो सुपद्धियों ॥ -- उत्तरा० अध्ययन । 
मेरे सुख दुःख का उत्तरदायित्व मैं खय॑ लेकर चलता हूं | दुनिया की कोई भी बाहरी ताकात न मुझे सुख दे सकती 
है और न उसमें इतना साहस ही है कि मेरे एक अणु को भी दुःखी कर सके । निश्चयनय की यह भाषा मानव को आत्म- 
विश्वास की अपूर्व ज्योति दे जाती है । 
जीवो अप्पोवघाताय, पडते मोहमोहितो । 
बद्धमोग्गरमालो वा, णश्चंतो बहुवारियों ॥ १४ ॥ 
अर्थ :-- मोह मोहित आत्मा अपने ही उपघात के लिए पतन करता है । बन्ध रूप मुद्बल को ग्रहण करके बहुधा 
विश्व के रंगमंच पर नृत्य करता है । 
गुजराती भाषान्तर $ -- 
भोछ्थी मोहित जनवरी जात्मा पीताना ०" 3पध्यातने भारे पतन डरे छे, जन्ध३५ मु&णैने अरूण 3रीन 
धणीवबार विश्वना रैगमेथ पर नाये छे, 
मोह खय॑ ही एक बंधन है । मोद् के तार सक्ष्म है किन्तु उनकी पकड गहरी होती है । भ्रमर कठोरतम सीसम को 
तोड सकता है, किन्तु कोमल कमल में वह बंध जाता है। कठोर सीसम को तोड़ देने वाला कोमल कमल को नहीं तोड 
सका इस प्रश्न का उत्तर होगा कि मोह के धागों ने उसकी शक्ति को कठोरता से आबद्ध कर रखा है। मोह के तारों से बंधा 
व्यक्ति अपनी शक्ति को कुंठित कर देता है । कभी वह खय॑ अपने आप को पतन के गड्ढढे में डाल देता है । मोह बन्धनों 
से बद्ध प्राणी मुद्वल हाथ में लेकर विश्व रंग-मंच पर अनन्त काल से नृत्य करता चला आ रद्दा है। युग बीत गए पर नृत्य 
नहीं समाप्त हुआ । भारत का एक भक्त कवि कह रहा है कि : 
अब में नाच्यो बहुत गोपाल । 
काम क्रोध को पहिरि चोलना कण्ठ विषय को माल । 


महाकवि सूरदासजी जिन्होंने आंख वालों को दृष्टि दी है, वे कद्दते हैं कि, हे प्रभो ! काम क्रोध का चोला पहन कर 
दुनिया के रंग-मंच पर में बहुत नाच चुका हूं, परन्तु अब विश्राम चाहता हूं । 


अद्वाई्सवां अध्ययन १७१ 


असब्भाव पवत्तति, दीणं भासंति वीकर्च । 
कामग्गहामिभूतप्पा, जीवित पहयंति य ॥ १५ ॥ 


अर्थ :--जो असडद्भाव की प्रवर्तना करते हैं और दीन भाषा बोलते हैं ऐसे कामग्रहों से अभिभुत आत्मा जीवन को 
नष्ट कर देते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
० जसहइभावनी अबतना 3२ छे, जने दीन भाषा मोद्ष छे, जेवा डमथदोथी ढारेवे जात्मा बनने न९ 
$री ६ छे. 
कामाभिनिविष्ट आत्मा पतन की इस सीमा तक पहुंच जाती है कि वासना के प्रति बाधक बनने वाले के प्रति उसके मन 
में दुर्भावनाएं रहती हैँ। और उसका वाणी तेज समाप्त हो जाता है । हर समय दीन वाणी का प्रयोग करता रहता है । 
किसी के सामने निर्भीक हो कर बोलने का शौय वह खो बेठता है । एक दिन वह सिंह की भांति दहाड॒ता है किन्तु जब 
वह किसी वासना के कुचक्र में पकड़ जाता है तो सारे गजन और तजन भूल जाता है । उसकी वाणी इतनी नम्र हो जाती 
है कि एक सन्त के जीभ से भी इतनी नम्रता नहीं टपकेगी । 
हिंसादाणं पव्वत्तेति, कामतो केति माणवा । 
विक्तं णाणं स बिण्णाणं, केदणेंति हि संखय ॥ १६ ॥ 
अर्थ :--कामगप्रेरित आत्मा हिंसा और चोरी का भी आश्रय लेता है। ऐसे व्यक्ति संपत्ति, ज्ञान और विज्ञान सब 
कुछ खो बेठते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
$।भथी प्रेरित जात्मा डिसा जने योरी पशु 3रे छे. जावी व्यड्ितिणों संपत्ति शान जने विज्ञान मधु 
भी थेसे छे. 
वासनाप्रेरित मन अपने पथ के बाधक को दूर करने के लिए हिंसा को अपनाता है । बहुत-सी ऐसी घटनाएं हुई हैं 
कि कामी के प्रस्ताव को ठुकरा देने पर प्रतिहिंसा की ज्वाला उसके हृदय में भभक उठी और उसने अपने प्रेमी को समाप्त भी 
कर दिया । कामी आत्मा चोरी से भी पीछे नहीं रह सकती है। क्योंकि वासना के क्षेत्र में अधिकार अनधिकार का प्रश्न ही 
नहीं उठता है । अनधिकार प्रवेश एक प्रकार की चोरी ही है । ऐसा व्यक्ति अपनी सम्पत्ति, ज्ञान और विज्ञान सब कुछ खो 
बेठता है, इसके लिए रावण को छोड कर दूसरे किसी के उदाहरण की आवश्यकता ही नहीं होगी । वासना की आंधी ने 
उसके विज्ञान के दीप को बुझा तो सोने की लंका उसकी आंखों के सामने ही राख की ढेरी हो गई । 
सदेवोरगगंध:5वं, सतिरिक्ख समाणुस । 
कामपंजरसंबद्धं, किससते विवेह जगे ॥ १७॥ 
अर्थ ;--देव, उरग-सप, गंधर्व, पशु-संसार और मानवसष्टि सभी काम के पंजर में बंध कर दुनिया में विविध 
कष्ठों का अनुभव करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर १-- 
देव, 3२०-सपे, गधवें, पशु-संसार, खने भानवरष्टि जा वासनाना पिए्श्राभां ज॑घाएने ६ुनियाभां विविध 
भशोने जनुभवे छे. 
वासना की झंखला में देव, दानव और मानव सभी दढता से बद्ध हैं, पश्ुु संसार भी उससे मुक्त नहीं है। चारों 
ओर के कष्टठों को सहन कर भी मानव वासना का परित्याग करने के लिए तेयार नहीं द्दोता है । 
कामग्गहविणिमुक्का, धण्णा चीरा जितिदिया । 
वितरंति मेहाण रम्मं, सुद्धप्पा सुद्धधादिणो ॥ १८ ॥ 
अर्थ :--कामग्रह से विनिमुक्त धीर जितेन्द्रिय आत्माएँ धन्य हैं ऐसी शुद्ध वादी शुद्ध आत्माएँ इस रम्य लगने वाली 
मेदिनी-प्रृथ्वी को पार कर जाते हैं । 


१७२ इसि-भासियाई 


गुजराती भाषान्तर :-- 
$।भमथरथी छुट। पडता पीर, %त|्र५ जात्माणी पन्‍य छे, जेव। शुरूबादी शुद्ध जात्मानी जा सुंधर२ 
धैणाववाणी भेद्दिनी-४थ्वीन ५२ 3रे छे. 
वासना की लहरें जिस आत्मा को छू नहीं सकतीं | यथार्थतः वे आत्माएँ धन्य हैं । वे ही शुद्धात्माएँ इस चमक- 
भरी प्रथ्वी को पार कर सकती हैं | सोन्दयभरी दुनिया मानव मन का सबसे बडा नागपाश है । जिसमें वासनालिप्त आत्मा 
के लिए बहुत बडा बन्धन है । जो रेशमी तारों से बना है पर लोह शृंखाओं से भी अधिक दुर्भेय् है। जिसने वासना 
की रस्सी को तोड कर फेंका है उसके लिए दूसरे बंधन को तोडना कच्चे धागे को तोडने के समान है । मिलाइए भगवान 
महावीर के अन्तिम प्रवचन--- 
एए य संगे समइक्कमित्ता, सदुत्तरा चेव भवंति सेसा । 
जहा महासागरमुत्तरित्ता, नहें भवे अबि गंगासमाणा । 
---उत्तरा० अध्ययन ३२ गाथा १८ । 
जिसने काम राग पर विजय पा लिया है उसके लिए दूमरे परिषदों पर विजय पाना ऐसा ही है जैसा कि महा- 
सागर तेर कर आने वाले के लिए गंगा को पार कर देना । 
जे गिद्धे कामभोगेसु, पावाइं कुरुते नरे । 
से संसरति संसारं, चाउरंत महब्भय ॥ १९॥ 
अर्थ :--जो मानव भोगों में गिद्ध हो कर पाप करते हैं वे महाभयशील चतुरंग संसार में भटकते हैं और 
परिभ्रमण करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
० भानव सोगोभां मासक्त थटने पाप 3रे छे ते भछालय शीक्ष यतुरै4 संसारभां भट5 छे जन परि- 
अरभण $२े छे. 
वासना-सक्त मानव के लिए संसार का पथ विशाल है। वासना के कीचड में ही पाप के पोंधे लगते हैं । 
जहा निस्साविणीं, नावं, जाति-अंधो दुरूहिया । 
इच्छते पारमागंतुं, अंतरे चिय सीदति ॥ २० ॥ 
अर्थ ;--जैसे निम्लाविणी अर्थात-छिद्र रहित नौका पर जन्मान्ध बेठता है यदि वह पार पहुंचना चाहता है किन्तु 
बीच में ही वह कष्ट पाता हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
केपी रीते निखाविणी गर्थात्‌ छिद्र२छित नौ3 (भत्दे छोय) पएु ०न्‍मथी ०/ जांघणी भाणुस तेनो णकासी 
(5 घार) छीव खने ते पार पढायवा भागतों छोथ तो पोताना खंघत्वने क्षिघे ते वयभां ० जाइतने शे» 4र्ध पे छे. 
नौका यदि ठीक मी है किन्तु उसका यात्री (कर्णघार ) ही अन्धा है तो उसकी यात्रा विडंबनापूर्ण ही होगी । 
मानव शरीर सुन्दर है किन्तु यदि उसको खामी के पास विवेक का प्रकाश नहीं है तों वह अपने लक्ष्य पर नहीं पहुच 
सकता है । साधन सुन्दर है किन्तु यदि उसका उपयोग कती कुशल नहीं हे तो साधन की सुन्दरता व्यर्थ है। साधन की 
सुरक्षा साधन की विवेकशीलता पर निर्भर करती है । 
अहणुण अरहता इसिणा बुइत॑ 
काले काले य मेहावी, पंडिए य खणे खणे । 
कालातो कंचणस्सेव, उद्धरे मालमपणो ॥ २१ ॥ 
अर्थ :--मेधावी पंडित प्रति-समय और प्रतिक्षण-खण की भांति अपना मैल दूर करे । आद्रेक अहंतर्षि इस प्रकार बोले। 
गुजराती भाषान्तर $--- 
मुद्धिभान्‌ पेडित ७रघडी जने अतिक्षणु सोनानी ब्रेम ( पोतानी आंतिथी ) भेक्ष ६२ 3रे. जाई४ जरूतपि 
ज। अ्रभाणे गोध्या, 





अट्टाईसवां अध्ययन १७३ 


केशर का व्यापारी प्रतिक्षण सावधान रहता है। केशर में धूल पडती है तो उसका मूल्य कम हो जाता है। 
मेधावी प्रतिक्षण जीवन के मेल का दूर करने के लिए सचेष्ट रहता है । खर्ण का मेल उसकी कांति को दूर करता है और 
खर्णकार स्वर्ण की मैल को दूर करता है, इसी लगन के साथ साधक आत्म मल को दूर करे। 
अंजणस्स खये दिस्स, वम्मीयस्स य संचयं | 
मधुस्स य समाहारं, उज्जमो संजमे घरो ॥ २२ ॥ 
अर्थ :---अंजन का क्षय वल्मीक का संचय और मधु का समाहार-संग्रह देख कर निश्चित होता है कि संयम में ही 
पुरुषार्थ करना चाहिए । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
४०णैनो नाश, राइड।नुं निर्माण, भघनों संथ& जा बस्तुओनो 83 वियार हरीश तो निश्चित थाय छे ४ 
संयभभारे ० अयत्न 3२वो ब्वे४), 
दीपक जल जल करके अपनी आहुति दे कर काजल को तंयार करता है। किन्तु वह काजल आंखों में जाते ही 
समाप्त हो जाता है | वल्मीक कीड़ा विशेष अल्यन्त मेटनत के साथ अपना घर बनाता है किन्तु उस श्रमसाधना द्वारा 
बनाया गया घर भी पश्ञु या मानव के एक ही पाद-प्रहार से समाप्त हो जाता है। मधुमक्षिकाएं इधर उधर से मधु बिन्दु 
लेकर मधु-छत्र का निर्माण करती हैं। किन्तु ऋर मधुग्राही धुवां छोडता है और सभी मधु मक्खियां अपनी जान बचा कर 
उड़ जाती हैं | इधर महीनों की श्रमसाधना से ए+ब्रित मधु को मानव एक घंटे में ही लेकर चला जाता है । 
दूसरे के पुरुषार्थ से निर्मित वस्तु का अपहतां चोर है। ऐसा करना शोषण में समाविष्ट होता है, क्योंकि वह दूसरे 
के श्रम का अनुचित लाभ उठाता है। इसी प्रकार से एक किसान वर्ष भर से धूप और वर्षा में खेती करता है, जेठ की 
धूप में भूमि को साफ करता है, वा की झडियों में खेत की कीचड भरी भूमि में बीज बोता है, वर्ष भर तक श्रमसाधना 
करता है और उसका लेनदार साहूकार एक ही दिन में धान्य राशि को लेकर चल देता है । किसान के नन्हे नन्हे बच्चे 
आंसू भरी आंखों से देखते ही रह जाते हैं ! यह क्या चोरी नहीं है १ ऐसा करने वाला शोषक है ! 
दूसरी दृष्टि से देखा जाय तो सब का पुरुषार्थ निकम्मा गया। क्यग्रोंकि उसका परिणाम गलत आया । क्योंकि वह 
पुरुषार्थ भौतिक के. लिए क्रिया गया था । अध्यात्म-साघना के लिए किया गया पुरुषार्थ कभी निष्फल नहीं जाता है, क्योंकि 
आध्यात्मिक सह्लुणों को अपहरण करने की ताकत किसी में नहीं है । अतः अहंत ऋषि कहते हैं कि इन सभी परिणामों को 
देख कर साधक को चाहिए कि वह संयम में पुरुषार्थ करे । 
टीका +--- अंजनस्थ कज्जलस्थ क्षय वल्मीकस्य च संचय॑ मधुनश्राहारं चिरक।लीनमदष्ठा पुरुषस्य संयमोद्यमो वरः 
क्रेयान्‌ भवेत्‌ , नतु काम: । गताथेः । 
उच्चादीयं ये विकप्प॑ तु, भावणाए विभावए । 
ण हेम॑ दंतंकट्ट तु, चक्रवद्टी वि खादण ॥ २३ ॥ 
अर्थ +--उच्च आदि के विकल्प केवल भावना पर आधारित है । चक्रवर्ती भी खण दन्‍्तकाए़ नहीं खाता है । 
गुजराती भाषान्तर ; -- 
उय्य नीय विजेरे सेहलाव पेवण भावना पर०/ जाधारित छे, 5म 3 यश्चवति पणु सोनाना धंतणुथी मो 
सा& 3२0१ नथी, 
उच्चता और नीचता सम्पत्ति और विपत्ति की भूमि मानव का मन ही है। चकवर्ती भी अनाज की ही रोटियां खाता 
है । आज तक इतिहास में कोई भी राजा या चकवर्ती मोती या खर्ण की रोटी या भात नहीं खाए हैं । किन्तु यह तो मानव 
मन की तृष्णा ही है कि जिसके द्वारा रात दिन सम्पत्ति के अजन में लगा रहता है और सम्पत्ति बालों को प्रथमश्रेणी का 
मानव समझता है । 


१ दंतकट्ठं-दातीन का एक अर्थ कट या थूष ओषामन या घी में भून कर चॉवल की कांजी भी किया गया है। 
उपासक दशा अ० १ उपभोग परिमाण विधि । 


१७७ इसि-भासियाईं 


टीका :---उच्चाव्च गोन्रमधिकृत्य विकल्प॑ भावनायानुप्रेक्षादिना विभावयेत्‌ न हैमकाए्ट खादेत्‌ खादितुं कामयेत्‌ 
चक्रवत्येपि । गताथेः । | 
खण-थोव-मुहुत्तमंतरं, सुविहित पाउणमप्पकालियं । 
तस्सवि विपुले फलागमे, कि पुण जे सिद्धि परक्मे ॥ २४ ॥ 
अर्थ :--क्षणस्तोक और मुहूर्त मात्र अल्प समय भावी झुभ क्रिया विपुल फल दे जाती है। फिर जो सिद्ध स्थिति 
के लिए पुरुषार्थ करते हैं उनकी साधना का तो कहना ही क्या ? । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
प्र७ पणु साई 34 शे५ क्षण. स॒ुधी पणु 3रे तो ते साई शभ घएं ०/ मो८ ३" ०३२ जापे छे, जन 
० सिछ्ध स्थिति भेणवा भारे ० अ्रयल 3रे छे तेनुं शु अछेवु ! 
शुभ क्रिया यदि एक क्षण के लिए भी जीवन में आती है तो वह फलवती होती है । फिर जिन साधकों का सारा 
जीवन सिद्ध-स्थिति पाने के लिये है वे तो तथ्यरूप से सिद्धि के निकट पहुंच ही जाते हैं । 
टीका :--हे सुविहितपुरुष! अल्पकालकमन्तरं क्षणस्तोकमुहूतमान्रं प्राप्त तस्य विभावतो5पि विपुलः फलछागमे 
कि पुनस्तस्य यः सिद्धि प्रति पराक्रमेत । गताथे: । 
पव॑ से सिद्धे बुद्धे० ॥ गतार्थः । 
अदृरज्ज नाम अश्ाविशतितमं आद्रेकीयं अध्ययनम । 


वर्द्धमान अहँतर्षि प्रोक्त- 
उनतीसवां अध्ययन 


साधन के क्षेत्र में इन्द्रिय-निग्रह महत्व का स्थान रखता है । क्योंकि इन्द्रियों के घोड़े आत्मा के रथ को खींचते हैं । 
यदि अश्व बेलगाम हुए तो रथ अवश्य पथश्रष्ट होगा और उसका यात्री क्षतिग्रस्त होगा । अतः कुशल सारथि अश्व की 
लगाम अपने हाथ में रखता है और सेव जागरूक रहता है कि अश्व कहीं विपथगामी न बने । पर आत्मा के इस रथ का 
सारथि मन हैं। मन जिस और प्रेरणा देगा इन्द्रियां उसी ओर दौड़ जाएंगी अतः अश्व के साथ उसका सारथि भी प्रशिक्षित 
होना चाहिये । संयमित मन ही इन्द्रियों पर शासन कर सकता है और वही कर्म श्लोत को सुखा भी सकता है । 

किसी तालाब को सुखाना है तो सब प्रथम उसके आगमन द्वार को रोक कर जलख्ोत सुखाना होगा । ऐसे ही यदि मन 
के तालाब को सुखाना है उसे वासना की जलराशि से मुक्त करना है तो पहले वासना के आगमनद्वार को रोकना होगा! । 
जब तक जलराशि के स्लोत को रोक नहीं दिया जाय तब तक उसे सुखाने के समस्त प्रयल समय और श्रम का अपव्यय ही 
कहे जायेंगे । वे स्लोत क्या है और उनके निरोध के उपाय क्या है यही बताना प्रस्तुत अध्ययन का विषय है । 


सव्वंति सव्वतो सोता कि ण सोतोणिवारणं ? । 
पुट्टे मुणी आइक्खे कहं सोतो पिहिज्नति 7 ॥ १॥ 
अर्थ :--सभी ओर के स्लोत बह रहे हैँ, क्या उस स्रोत का निरोध नहीं हो सकता £ इस प्रकार पूछे जाने पर मुनि 
बोले कि किस प्रकार स्लोत को रोका जा सकता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
यारो गाष्डुना स्ोतो बढ़े छे, जारे ते खोतनों जटडाव 3२१ो जशब्य छे 5१ जम पुछतांए? खोतनो ऊँची 
रीते जटडाव थी संगव छे ते भुनि जोक्षवा क्षाश्या, 





१ जहा महातलायरस सन्निरुद्े जलागमे। 
उस्सिचणाएु तवणाए कमेणे सोसणा भवे ॥ 
““उत्तराध्ययन क्ष० ३० गाथा ५ - 
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टीका: --ख्रवंति सर्वतः स्रोतांसि, कि न स्लोतो निवारणम्र्‌ ? कथ्थ सत्रोतः पिघीयत इति पृष्टो मुनिराख्यायत्‌ । 

सभी ओर स्रोत बह रहे हैं । जब तक आत्मा संसार स्थिति में है तब तक वासना उसके साथ है ओर वही वासना 
कर्मश्नोत को चाद्ू रखती है। वह स्रोत क्या है उसका निरोध कैसे क्रिया जा सकता है व्धेमान अहंतर्षि उस पर विस्तृत 
प्रकाश डाल रहे हैं । 

वद्धमाणेण अरहता इसिणा बुह॒यं॑ 
पंच जागरओ सुत्ता पंच सुत्तस्स जागरा | 
पंचहिं रयमादियति पंचहिं च रये ठए ॥ २॥ 

अर्थ; --जिसकी पांचों इन्द्रियां जागृत हैं वह स॒प्त है और जिसकी पांचों इन्द्रियां स॒प्त हैं वह आत्मा जाग्रत है । 
पांचों इन्द्रियों के द्वारा ही आत्मा कर्म रज को ग्रहण करता है और अप्रमत्त मुनि उनके द्वारा कर्म रज को रोकता है । 
ऐसा वद्धमान अहतर्षि बोले । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

7 भाणुसनी पाये हद्वियों व्वथत छे, ते भाणुस सप्त ( स॒ुतेबी ) छे, खने ब्शना पांय धद्धियों स॒ुप्त ( वास- 
नाथी रहित भेटक्षे सुतेथ्षी ) छे, ते जात्मा व्वथत छे (सम सम वुं ). आरणु पाये धंद्वियोनी भध्ध्थीव८ जात्म। 
भमर०नों स्वी४२ 3रे छे जने हुशियार भुनि पांय धंद्रियोनी मध्ध्थीग्ट 3र्म २०्टने मटकावे छे. जेम वधभान 
खत मध्य. 


पूर्व गाथा में बताया गया है कि स्लोत बह रहे हैं वे क्‍या है प्रस्तुत गाथा में उसे स्पष्ट किया है। पांच इन्द्रियां 
ही वह म्लोत है जिपके द्वारा आत्मा कर्म रज को ग्रहण करता है । जिसकी इन्द्रियां जाग्रत हैं वह स॒प्त है। इन्द्रियां जिसके 
वश में हैं वह साधक है और जो इन्द्रियों के वश में वह वासना का गुलाम हैं। उसकी स्थिति उस सवार जैसी होती है 
जिसके हाथ में लगाम नहीं है। उसके इशारे पर घोड़ा नहीं चलता अपि तु घोड़े के इशारों पर उसे चलना पड़ता है । 
इन्द्रियों के संकेतों पर चलनेवाला व्यक्ति सही लक्ष्य पर पहुंच नहीं सकता । गीता भी कहती है-- 

“वशे हि यस्येन्द्रियाणि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता' ।-गीता 
अपनी इनर्द्रियां जिसके वश में हैं उसी की वृद्धि स्थिर है । 

आगम में साधक के लिये निर्देश आया है उसकी इनर्द्रियां प्रशस्त पथ की ओर हैं तो वह उन्हें चलने दे किन्तु जब 
वे अप्रशस्त पथ में जाने लगे तभी उनकी गति को रोक दे, जैसे कछुआ जब अपने आपको सुरक्षित समझता है तब तक 
आजादी से घूमता है किन्तु जिस क्षण उसे प्रहार की आशंका होती है उसी क्षण अपने अंगों को समेट लेता है! । साधक 
प्रशस्त पथ का उपासक है वह प्रशस्त पथ में ही गति करे । 

दक्षिण के महान संत तिरूवल्लूर भी अपने त्रिकुरल में लिखते हैं जो मनुष्य अपनी इन्द्रियों को उसी तरह अपने 
में खींचकर रखता है जिस तरह कछुआ अपने हाथ पांव को खींचकर भीतर छिपा लेता है, उसने अपने समस्त आगामी 
जन्मों के लिये खजाना जमा कर रखता है । 

टीकाः--जागरतो प्रमत्तस्थ मुनिरिनिद्रियाणि पंच सुप्तानि, सुप्तस्यामुनेस्तु पंच जागरति। पंचमिः सुप्त रज आदी- 
यते, पंचभ्यो जाग्रद्धिः रजः स्थाप्यते ॥ 

अप्रमत्त साधक की पांचों इन्द्रियां सुप्त हैं जब कि प्रमत्त साधक की पांचों इन्द्रियां जाग्रत रहती हैं। सप्त साधक 
पांचों इन्द्रियों के द्वारा कर्म रज ग्रहण करता है जब कि जाग्रत साधक पांचों इन्द्रियों के द्वारा कर्म रज को रोकता है । 
सद सोतमुवादाय मणुण्णं वा वि पावगं। 
मणुण्णम्मि ण रज्लेज्ा ण पदुसेज़्ा हि पावएण ॥ ३॥ 
मणुण्णम्मि अरजंते अदुट्टे इयरम्मि य । 
असुत्ते अविरोधीणं एवं सोष्ट पिहिज्ति ॥ ४॥ 


१ जहां कुम्मो विवस अँगाई स देहे समाहरे । 
यद्‌ संद्दरते चाय कूर्मोउज्नानीव सर्वशः । इन्द्रियाणीनिद्रया्थेभ्यस्तस्थ प्रज्ञा प्रतिष्ठित ॥ गीता अ० २ ःहो० २८ 





निक-+मनन++नननमन ना 





१७६ इसि-भासियाईं 


अथे +--शभोत्र के द्वारा मनोज्ञ अथवा अमनोज्ञ शब्द को पाकर साधक समचित्त रहे । मनोज्ञ शब्द में अनुरक्त न हो 
और अमनोज्ञ पर द्वेष न करे । मनोज्ञ शब्दों में अनुरदक्त न हो और अमनोशज्ञ में द्वेष न करता हुआ साधक अविरोधीं में 
जाग्रत रहकर कर्म स्लोत को रोकता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
साध सुं६र 5 भीह। शण्ही 5 जराण शण्दो सांनणीने ( यव्षित न थतां ) सभथित्त रहेवा ब्ने्ध झे, भी&। 
शण्होभां जाउपित थवुं न ब्वे्ठ भे ने भराण शण्होपर पण कप उरपी न ब्नेएजे, भीढ शम्होभां मचुराण न इरता 
ने दिल ६णापनार शण्होभां हुणनी भावना न राणनार साध5 जसंसर्णी जने सावधान रढी अभंखोतने ण॑घ 
भरी श४ छे, 
कर्णेन्द्रिय का खभाब है शब्द को ग्रहण करना । अच्छे या बुरे मधुर या कटुु जो भी शब्द आते हैं कान उसको ग्रहण 
करेग। ही । साधक कान को बन्द करके चल नहीं सकता ओर चलना चाहिए भी नहीं । उसका काम इतना ही है कि वह 
मधुर शब्दों पर अनुरक्त न होकर उसमें अपने कतैव्य को भूल न जाए। मधुरता के प्रवाह में न बह जाए ओर कट्ठ शब्द कान 
पर आवें तब भी वह अपना विवेक्र न खो बेठे । क्योंकि किसी भी मूल्यवान्‌ वस्तु को खोकर भी मनुष्य इतना नहीं खोता 
जितना कि वह अपना विवेक खोकर खोता है । हजार रुपये खोकर आपने कुछ नहीं खोया है किन्तु जब आप अपना 
मिजाज़ खो देते हैं तब आप समझ लीजिए कि आपने सब कुछ खो दिया । 
श्रवगेन्द्रिय अपना काम करे ओर साबक अपना काम करे, उसके बहाव में वह अपनी समभाव की साधना न खोये। 
रूच॑ं चक्खुम॒वादाय मणुण्ण वावि पावगं । 
मणुण्णमि ण रज्जेज्जा ण पदुसेज्जा हि पाचवण ॥ ५॥ 
मणुण्णमि अरज्जंते अदुट्टे इयरम्मि य । 
असुत्त अविरोधीणं एवं सोण पिहिज्ज्ञति ॥ 
अर्थ :--चक्ष के द्वारा सुन्दर या असुन्दर रूप को ग्रहण करके साधक मनोज्ञ में रक्त न हो ओर अमनोज्ञ पर प्रद्वेष 
न करे । मनोज्ञ में आसक्त न हो और अमनोज्ञ में द्वेप न करे । साथ ही अविरोधी रूप में जाग्मत रद्द कर साधक स्रोत को 
रोक सकता है । 
गुजराती भाषान्तर : 
जभांगीथी भणसूरत 3 गध्सूरत ब्वेधने साधना मननां सु६२ भांरे जासकल्ति 5 जराण रूपभांटे द्वेप 8पन 
थे न व्वेएसे, सुंघर रूपभां जनासक्त जने जराण स्वरुपभांदे तिरस्र न छतां पणु जविरोधी पोतानी लूमि- 
$भा न्वभृत २७ खोतने रोष्ठी १ 
मनोज्ञ और अमनोज्ञ रूप में साधक समस्थिति रखे । जो रूप उसके साधना पथ में अविरोधी है उसमें सदेव 
जाग्रत रहे । ऐयापथ, देव और गुरु के दशन, स्वाध्याय आदि में चक्षु का उपयोग आवश्यक है और वह साधना में 
अविरोघी है अतः उसके लिये साधक सदेव जाग्रत रहे । 
गंध घाणमुवादाय मणुण्णं वावि पावग्गं । 
णुण्णंमि ण रज्जेज्जा ण पदुसेज्ञा हि पावए ॥ ७॥ 
मणुण्णंमि अरज्जंते अदुट्ठे इयर 
अरुत्ते अविरोधीणं एवं सोए पिहिज्जति ॥ ८ ॥ 
अर्थ :--नासखिका के द्वारा सुगंध या दुर्गंध को ग्रहण करके साधक सुगन्ध में आसक्ति न रखे और दुगन्ध पर प्रद्वेष 
न करे । मनोज्ञ गंध में आसक्त न हो और अमनोज्ञ में प्रद्देष न करे ओर अविरोधी गंध पर सजग रहे। इस प्रकार साधक 
स्रोत को रोक सकता है । 
गुजराती भाषान्तर + --- 
नाअथी भुशणी 3 भराण वास 4४ ( लेषो, ५७ ) साथ सुगंध 8प२ जासऊित राणवी नही 3 भराण वासनो 
&५ पणु नही 3२पो, सुगंध 8प२ भोडित न गनवुं जने हअघ तरह ०/शपणु ति२२४२ 3४२वे नही जने जेवी रीते 
पताना जविशेषधि कृत्ति राणी स।घ४ स्रोत (४ द्वियो ) पर निर्भंध राणी शहर छे. 


उनतीसवां अध्ययन १७७ 


रस जिब्ममुपादाय मण्णुणं वा वि पावर । 
मणुण्णंसि ण रज्लेज़ा ण पदुज्ास्से हि पावण ॥ ९ ॥ 
मणुण्णंमि अस्जते अदुट्ठे इयरम्मि य । 
असुत्ते अविरोधीणं एवं सरोएण पिहिज्नति ॥ १० ॥ 
अर्थ :---जीभ मधुर या कट रस को ग्रहण करती है । किन्तु साधक मधुर रस में आसक्त न हो और कटु रस पर 
प्रद्देघ न करे । मनोज्ञ रस में आसक्त न हो और अमनोज्ञ रस पर देष न रखे तथा अविरोधी रस पर सजग रहे । इस 
प्रकार वह स्रोत को रोकता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
९0 भीहों 3 3४3वो २१७६ के छे. पणु साथ भनुष्ये भी७ रसभां क्षेक्षुप ( मातुर२ ) 9 53१ शसभां तिर- 
२४२ ( जणुअमी ) 3२पे नहीं, भनगभता भीड़ स्वाध्मां ममिरेयि सने जह्णू (जराण वास) पर तिरस््न२ 
अरपो नहीं, जने जेवी जविशेषी वृत्तिपर व्वभृत रछे, जेवी रीते साध5 खोतनी ०४१ $रे छे, 
फास तयमुवादाय मणुण्णं वा वि पावगर्ग । 
मणुण्णंसि ण रज्जेज्ा ण पदुसेज़ा हि पावएण ॥ ११॥ 
मणुण्णं अरज्ंते अदुट्े इयरम्मिय । 
अस॒त्ते अविरोधीणं एवं सोए पिहिज्ञति ॥ १२॥ 
अर्थ :--लवचा के द्वारा कोमल या कठोर रपश का ज्ञान होता है । साधक कोमल स्पश पर अनुरक्त न हो और 
कठोर स्पशे पर प्रद्टेष न करे । मनोज्ञ स्पश पर राग न करे और अमनोज्ञ स्पश पर द्वेष न करे और अविरोधी स्पश में 
सदेव सजग रहे । इस प्रकार वह स्लोत को रोक सकता है । 
गुजराती भाषान्तर :--- 
थाभडीथी ( पदाथेने सडडवाथी ), वरतु झीभमव छे 5 ४४० छे तेनुं शान थाय छे, साथ प्रोभधष स्पशे भाटे 
बोक्षुपत 5 ४5० रुपशे भांे नापसंधणी देणाउवी से तेने भांदे जयोग्य छे, साधडने फ्रमक्ष रुपशैभां मास9्ति जने 
$8ए स्पशेभां तिरस्घार न छोपो ब्ले्ठ े तेम०/ जबिरोधी स्पशेमां साध €मेशा सावधान रछेवुं ब्ने४े; थी 
ते खोतोन ज०५४१ 3री शहर, 
टीका :--शब्द स्रोत, रूप चक्षुगर्ध प्राण, रस जिव्हा स्पश त्वगुपादाय मनोज्ञ वा पापक वा। मनोज्षे न रज्येत 
पापके न प्रदुष्येत्‌+4 मनोज्ञ अरज्यति मुनो इतरस्मिन्‌ अमनोज्षे न दुष्टे अविरोधिषूदासीनेषु वस्तुष्वसुप्तो भवेज्ञागयात्‌ 
एवं स्रोतः पिधीयते । गताथेः । 
दुु्ंता इंदिया पंच संसाराय सरीरिणं। 
ते चेव णियमिया सम्म॑ णेव्वाणाय भवंति हि ॥ १३ ॥ 
अर्थ $--5र्दान्त बनी हुई पांचों इन्द्रियां आत्मा के लिये संसार की हेतु द्ोती हैं । जब वे ही इन्द्रियां सम्यक्‌ प्रकार 
से संयमित होती हैं तो निर्वाण का कारण बनती है । 
गुजराती भाषान्तरः: “- 
पंथि हट्रियो संयभवभरना ब्ययारे थाय छे दारे ते हद्रियो०/ संसारना आरणु जने छे, जने ब्ययारे ते 
४द्रियो 8प२ सारी रीते आशु भेणवशो लारे ते ० निर्वाणु-आप्िना आरणु गनी व्वय छे. 
विषय पथ की ओर दौड़नेवाली इन्द्रियां आत्मा के लिये भव बृद्धि का कारण बनती हैं । किन्तु जब उन पर ज्ञान का 
अंकुश रहे और वे सुपथ-गामिनी होती हैँ तो वे ही इन्द्रियां आत्मा को निवाण की दिशा में भी ले जा सती हैं । 
दुईलेहिंदिएहप्पा दुप्पह्ं हीरप बला । 
दुद्दंतेहिं तुरंगेहिं सारही वा महापह्दे ॥ १४ ॥ 
इंद्एहिं सुदेतेहिंण संचरति गोयरं । 
न विधेयेहिं तुरंगेहिं सारहि व्वा व संजण ॥ १५॥ 
३ 


१७८ इसि-भासियाईं 


अर्थ :--दुर्दान्त बनी हुई इन्द्रियों के द्वारा आत्मा बलपूर्वक दुष्पथ में ले जाया जाता है जैसे कि दुदोन्‍्त घोड़े के 
द्वारा सारथी महापथ में ( विकट पथ ) में ले जाया जाता है । मुनि की सेयमित की हुईं इन्द्रियां विषय की ओर वेसे ही 
नहीं जाती जेसे कि शिक्षित अश्व सारथि को सुपथ में ले जाते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

संयभरहित ४ द्रियो पोतानी शज्ञिथी जात्माने भीटा। भा क्षर्ण ०र्श तोह्नी (डाभूभां न रछे तेषा ) 
घोडानी रेभ जाड।भां 3तारी हे छे, संयभी भुनिनी संबभित ४द्वियो 5णबायेत बोड। मु०्श्ण जड़े रस्ते 4४ 
बबाने संज्षव नथी, 

इन्द्रिय संयम की आवश्यकता बताते हुए ऋषि ने एक सुन्दर रूपक दिया है । जिस साधक की इन्द्रियां संयमित हैं 
तो वे उसे सदेव शान्ति के पक्ष में ले जाएंगी ओर यदि साधक इनर्द्रियों का गुलाम है तो उस पर शासन करेंगीं और 
साधक को अपने इशारों पर चलने के लिए बाध्य कर देंगीं, इसके लिये अश्व का रूपक दिया गया है । यदि अश्व अक्षिक्षित 
है तो वे सारथि को गलत मागे पर ले जाएंगे । घोड़े की लगाम आदमी के हाथ में नहीं है तो फिर आदमी की लगाम 
घोड़े के द्वाथ में आ जाती है और फिर उसे घोडों के इशारों पर चलने को बाध्य होना पड़ता है । पर कुशल सारथि के 
शिक्षित घोड़े उसके इशारों पर चलते हैं और वह शीघ्र अपने लक्ष्य पर पहुँच जाता है । साधक को यदि अपने लक्ष्य पर 
पहुंचना है तो उसे इन्द्रियों के अश्वों को शिक्षित और संयमित बनाने का अभ्यास करना होगा । 

पुव्व॑ मं जिणित्ताणं वारे विसयगोयरं । 
विवेयं गयमारूढो सूरो था गहितायुधो ॥ १६॥ 

अर्थ +--साधक पहले मन पर विजय पाये, फिर विवेक रूपी गज पर आरूढ़ होकर श्र सज वीर की भांति इन्द्रियों 
को विषय की ओर जाने से रोके । 
गुजराती भाषान्तर $--- 

पढेक्षा साध पोताना भन 3प२ आज भेणव जने यार पछी विवे5रूपी ७।थी 8५२ सवार थर्ण लय शखने 
थार पछी ते ७थीयारोथी सब" योद्धानी भाइड विषयोतर३ घस३।ता ध द्वियोने भटष्ठी शेप छे. 

इन्द्रियों पर विजय पाने के पूर्व साधक कों मन पर विजय पाना होगा, क्योंकि मन ही शक्ति का केन्द्र है। वही 
इन्द्रियों को प्रेरित करता है, अन्यथा इन्द्रियां तो जड़ हैं । वेग से घूमते हुए पंखे को रोकना है तो पहले बटन बन्द करना 
होगा, अन्यथा घूमते हुए पंखे को पकड़ने जावेंगे तो अंगुलियां भले कट जावें, पंखे की गति कम नहीं हो सकती । इन्द्रियों 
के पंखे को रोकना है तो पहले मन के खीच को दबाना द्वोगा । 

प्रस्तुत गाथा इन्द्रियों को साधने की दिशा में महत्त्वपृण संकेत दे रही है। इन्द्रियों का मारना नहीं हे, उन्हें साधना है 
और उसका तरीका है पहले मन पर विवेक का अंकुश रखना । प्राचीन कहानियों में सुना गया हे किसी साधक की आंख 
किसी रमणी की रूप मधुरिमा में उलझ गई तो उसने अपनी आंख फोड़ डाली, किसी के हाथों ने अनधिकार के फल ले लिये 
तो उसने अपने हाथ ही काट डाले । किन्तु यह सब तो वैसा ही हुआ कि कोई लड़का पेंसिल से गन्दे शब्द लिखता है तो 
पैंसिल छीन ली जाए और वह फाउन्टन से गन्दे चित्र खींचता है तो फाउन्टन पेन को तोड़ डाला जाय; पर यह समस्या सही 
हल नहीं हैं । फाउन्टन या पैन्सिल तोड़ कर लड़के की आदत को बदला नहीं जा सकता, उसकी बृत्ति को बदलना होगा । 
उसके मन में उत्कान्ति लाना द्वोगा । क्योंकि वे तो बाहिरी उपकरण हैं, उनका कोई खास महत्व नहीं है । ऐसे ही इन्द्रियां 
भी बाहिरी उपकरण हैं और एक रूप में वे जड़' हैं। मन ही उनके द्वारा ज्ञान करता है । अतः इन्द्रियों को नहीं मन को 
जीतना होगा । 

केशी गौतम संवाद में महामुनि गौतम शत्रुविजय के लिये सर्व प्रथम एक महान शत्रु पर विजय पाने का निर्देश करते 
हैं-एक को जीत लेने पर पांच [ इन्द्रियां ] को आप काबू में कर सकते हैं और पांच के जीत लेने पर दस शत्रु पर विजय 
पा सकते हैं और दस पर विजय पा लेने के बाद समस्त शत्रुओं पर विजय पा सकते हैं । 

ते नो ताई जं अचेयणाई जाणंति न घडोब्व । 
--विशेषावश्यक भाष्य 


उनतीसवां अध्ययन १७९ 


एगे जिए जिया पंच, पंच जिए जिया दस । 
दसद्दा उ जिणित्ताणं, सब्बसत्त्‌ जिणामहं ॥ 
---उत्तराध्ययन २३ |, गाथा ३६ 
मानव का मन भी एक युद्ध-भूमि है | जहाँ हमेश शुभ और अशुभ का युद्ध चलता है। हमारे भीतर राम भी है 
और रावण भी । विजय उसी की होती है जिसके पास सेना विशाल है। सद्ृत्तियां राम की ओर से लड़ती है ओर अस- 
दृत्तियां रावण के नेतृत्व में युद्ध करती हैँ । अन्तर के इस युद्ध में विजय पाने के लिये विवेक रूपी हस्ति पर आरूढ़ होना 
होगा । शुभ संकल्प और प्रशस्त अध्यवसाय रूप शज्न्रों को ग्रहण करना होगा और युद्ध में उतरे हुए सैनिक का अदम्य 
उत्साह होगा तो विजय हमारे साथ है । 
जित्ता मण कसाए या जो सम्म कुरुते तवं। 
संदिप्पते स सुद्धप्पा अग्गी वा हविसाहते ॥ १७ ॥ 
अर्थ:--मन और कषायों पर विजय पाकर जो साधक तप करता है वह झुद्धात्मा हविष ( होम के योग्य पदार्थों ) 
से आहुत अभि की भांति देदीप्यमान द्वोता है। 


गुजराती भाषान्तर: 

वे भन खने अपाय 8प२ आम (०/य ) भेणवीने साथ$ तपस्यानुं जायरण 3रे तो ते पवित्र जात्म। छविस 
( यराभां जपणु 3२चाना द्रण्यो )थी &बन 3रेवा जशिनी प्रेम तेम/ःपुं०९ मनी "शशे 

इन्द्रिय-जय के लिये साधक तपः साधना करता है, किन्तु उसकी साथना में फल तभी लग सकते हैं जब कि वह 
कषाय और मन पर विजय पा ले। कषाय और साधना दोनों साथ चल नहीं सकते | क्‍योंकि तप और कषाय का मेल 
नहीं होता । पर आज तो उल्टी गंगा बह रही है। तपसखी साधकों का मन भी एकदम तप उठता है और लोग भी कह 
उठते हैं, तपस्या के साथ तेजोलेश्या द्दोती है, दोनों का मेल है । पर यह तो गलत जोड़ है। दूध और शक्कर का मेल हो 
सकता है पर दूध और नमक का भी कहीं मेल हुआ है? आठ आठ उपवास करने के बाद भी जरा सी ठेस लगती है 
उबल पड़े और कहने लगे आठ उपवास हुए तो कया हुआ १ आठ को तो पछाड़ सकता हूं; तो कहना होगा तन को तपा 
है, साथही मन मी तप गया पर साधना उज्बल नहीं हुईं। तप के साथ समता का साहचये हो तभी साधक की साधन 
में फलवती हो सकती है और साधक की आत्मा हृविष्‌ की आहुति प्राप्त अग्नि की भांति उज्वल और समुज्वल 


हो सकती है । 
सम्मत्त-णिरत धीर॑ दंतकोह जितिदियं। 
देवा वि ते णमंसंति मोक्‍्खे चेव परायणं ॥ १८ ॥ 
अर्थ :--सम्यक्त्व में निरत घैयेशील क्रोध विजेता और जितेन्द्रिय और मोक्ष ही जिसका एक मात्र लक्ष्य है ऐसे 
साधक को देवता भी नमस्कार करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर 
सम्यड्त्वभां भभ, पीर०/१०। जने ड्ोच 38५२ ४५ भेणवेक्षा, शितद्रिय तेम०/ बन जेडभेव ध्येय भोक्ष 
छ जे साधडने देवताओं पणु अणाभ 3रे छे 
जिस साधक ने सत्य का प्रकाश पा लिया है और तत्व का रहस्य पा चुका है, ऐसा सम्यक्त्वशील साधक क्रोध पर 
विजय पा सकता है और इन्द्रियों का संयम कर सकता है और जिसकी साधना एक मात्र मोक्ष को लक्ष्य में लेकर हो रही 
है ऐसे साधक के चरणों में देवगण भी नत मस्तक हो जाएं तो कोई आश्चये नहीं होगा । 
सबव्वत्थविरये दंते सब्वचारीहिं वारिए । 
सव्वदुक्खप्पहीणे य सिद्धे भवति णीरये॥ १९ ॥ 
अर्थ +--सर्वार्थों से अथवा सर्वत्र विरत दमनशील साधक, सर्वत्र घूमने वाली इन्द्रियों को रोक कर समस्त दुःखों 
से मुक्त होता है और कर्मरज रहित सिद्ध होता है । 


१ वारीहिं 


ला अतापएओओणणणओंओणणण लिन, नाजिसीननन 


१८० इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर ;-- 
जचा पद्यथोभां ४ जघा विषयोगभां 8प२ति (वराग्य) थेत्ा, हमनशीक्ष साथ5 यारो तरह शभता ४ द्रियोन 
सअ25।वीने ६:णोथी पोताचुं संर७३७0 3री भुश्त जनी श्र छे तेम०/ पोते अभे२०/थी पणु भुठझत गने छे. 
जिस दमनशील साधक ने भोगासक्ति से विरत होकर सभी ओर दोड़नेवाली मनोभावनाओं को केन्द्रित किया है ओर 
इन्द्रियों पर विजय पाया है वही साधक वीतकषाय होकर शाश्वत सुख स्थिति रूप सिद्ध रूप को प्राप्त करता है। 
अथवा सर्वचारी का एक अर्थ यह भी द्वोता है कि अपने अनंत ज्ञान के द्वारा त्रिभुवन॒ गत समस्त पदार्थ सार्थ में 
विचरण करनेवाले वीतराग देवों ने जिस ( वासना ) के पथ में जाने से रोका है उस वासना-विदूषित पथ से इन्द्रियों को 
रोक कर सर्वैज्ञों द्वारा प्रतिष्ठित व्रत मर्यादा में जो साधक स्थित रहता है वह निवीण को प्राप्त करता है । 
प्रोफेसर शुब्रिंग लिखते हैँ प्रस्तुत अध्ययन के मुद्रालेख में उस साधक का वर्णन मिलता है जिसने बाहर की वासना 
से मुक्त हो कर ल्लोत के प्रवाह को रोक दिया है। शछोक ने. ३ में स्लोत का उल्लेख है पांच, सात, नव और ग्यारह संख्या 
के शछोक भी उसके अनुसंधान में हैं । वसव शब्द असाधारण है। बारवें और दसवें 'छोक में यह वसव आवश्यक भी नहीं 
है और हस्ति के अंकुश का यह छोटा रूप है। 
टिप्पणी-- प्रस्तुत प्रति के १२ वें और दसवें 'छोक में वसव शब्द आया नहीं है । फिर किस आधार पर प्रोफेसर 
ज॒र्त्रिंगू ने यह टिप्पणी की है कद्दा नहीं जा सकता । 
पव॑ से सिद्धे बुद्ें० ॥ गतार्थः। 
इति वद्धमाण नाम एकोनार्त्रिशतितम अध्ययनम 


वायु अह्देतर्षि श्रोक्त 
तीसवां अध्ययन 


हजारों माइलों का यह विस्तृत भूखंड विचित्रता ओं का आगार है। विविधता और विचित्रता में ही सृष्टि की सुषमा 
है। पर प्रश्न है विश्व को विचित्रता दी किसने ? श्रद्धालू मानस बोल उठेगा यह सृष्टि का विचित्रता भरा सौन्दय उस अनंत 
शक्तिमान करुणामय बिराट पुरुष की देन है । किन्तु यह उत्तर जितना सरल है तक की तुला पर उतना ही पेचींदा बन 
जाता है, क्योंकि इसके सामने पहला ही प्रश्न आता है उस विराट्र शक्तिमान करुणामय ने एक ओर अपनी सृष्टि में सुन्दर 
भव्य आकृतियां सजाई हैं तो उसे दूसरी ओर काली कुहपष और बीभत्स आकृतियां रखने की आवश्यकता ही क्‍या थी ? 
विक्ृत आकृतियों को रखने में करणामय की करुणा पर प्रश्न चिह्न लग जाता है । 

विश्व की विचित्रता का रहस्य जानने के लिये हमें उसे दो रूप में बांडना होगा । एक प्राकृतिक दूसरी प्राणिजन्य। 
प्रकृति का विचित्रता भरा सौन्दय खभावगत है । सूर्य दिन को ही आता है, रात को क्यों नहीं ? पूर्व में ही उदित होता है 
पश्चिम में क्‍यों नहीं! आम ग्रीष्म में ही आता है, शीतकाल में क्‍यों नहीं? गेहूं की फली ही लम्बी और बालवाली होती 
है ऐसी जुआर की क्यों नहीं, मयूर के जैसे पंख रंगे गये हैँ वेसे कुक्ुट के क्यों नहीं, इन सबका समाधान तके के पास नहीं 
है, वह खभावगत है । 

प्राणि-जन्य विचित्रता का समाधान खभाव से नहीं हो सकता । क्योंकि सभी मनुष्यों का खभाव समान होने पर भी 
बुद्धिकृत मेद है। एक व्यक्ति एक घंटे में दस 'छोक रट लेता है, जबकि दूसरा दस घंटे में भी 'छोक याद नहीं कर सकता । 
एक ही प्रकार की बीमारीवाले, दो रोगियों को एक ही डॉक्टर एक ही प्रकार की दवा देता है फिर भी एक खस्थ हो जाता 
है, जबकि दूसरा रोग में बृद्धि पाता है । इसका रहस्य क्या है १ इसका समाधान खभाव के पास नहीं कर्मवाद के पास है । 


तीसवां अध्ययन १८१ 


बुद्धिकत मेद का उत्तर कर्मवाद यों देता है-चेतनाशक्ति समान होने पर जिस व्यक्ति ने ज्ञान की अवहेलना की है, ज्ञान 
के साधनों का तिरस्कार किया है, उसके काये कर्मवगेणा के सूक्ष्म परमाणुओं को आकर्षित करते हैं और वे कर्म पुद्ठल 
उसकी ज्ञान चेतना को अवरुद्ध कर देते हैं, यही है बुद्धिक्त भेद का रहस्य । 


इसी प्रकार जिस व्यक्ति ने दूसरे को रुलाया है, उसके हितों को कुचला है, उसे उत्पीड़ित किया है, वह भी तजन्य, 
कर्मों को एकत्रित करता है और फिर जब तक वे कर्म रहते हैं; उसे खास्थ्य लाभ प्राप्त नहीं होता । फिर चाहे कितने भी 
इंजेक्शन क्यों न ले लिये जाय । 
इसी कर्मवाद का निरूपण प्रस्तुत अध्याय का विषय है :- कु 
अधासच्य इदणं सब्वं 
वायुणा सच्चसंजुत्तेणं अरहता इसिणा बुदयं। 
अर्थ:--यह विराट विश्व सद्य है । सत्य संयुक्त वायु अहँतर्षि ऐसा बोले । 
गुजराती भाषान्तर --- 
जे विशाकष विश्व साथ छे, सलयुक्त वायु जर्दतर्षि भेम मोध्य।, 
विचित्रता भरा यह विराट विश्व एक सत्य है । कुछ दशन माया या कल्पना कहकर इस विराट्र र॒ष्टि को खप्न बताते 
है । पर खप्न तो किसी अनुभूत पदार्थ का ही आता है। न देखी न सुनी किस ऐसी वस्तु का स्वप्न कमी नहीं आता और 
यह माया क्या है कोई तत्त्व है या नहीं ? यदि कोई तत्व नहीं है तो दिखाई क्यों देती है और यदि तत्व है तो फिर 
माया ( अवास्तव कल्पना ) केसी ? यद्द तो वैसा ही हुआ जैसे किसी स्री को माता भी बताना और व॑ध्या भी । 


अतः अहंतर्षि बोलते हैं यह विश्व व्यवस्था खप्न नहीं सत्य है। यदि यह विश्वव्यवस्था सत्य है तो इसके साथ ही 
दूसरा प्रश्न आता है यह विचित्रता क्‍यों है उसका समाधान अहंतर्षि निम्न गाथाओं के द्वारा दे रहे हैं । 


इध ज॑ कीरते कम्मं त॑ परतोवभुज्जद । 
मूलसेकेसु रुफ्खेसु फर्ल साहासु दिस्सति ॥ १॥ 
अर्थ:--जो कर्म यहां किये जाते हैं । आत्मा उन्हें परलोक में अवश्य भोगता है । जिन वृक्षों का मूल सिंचित किया 
गया है उसका फल शाखाओं पर दिखाई देता है। 


गुजराती भाषान्तर :-- 


० अर्मो जा वी5भां भाणुस 3रे छे तेनो 3पत्मोग ते जात्मान परवीडभां इशण्यात अरपो ० पड़े छे. ० 
पृक्षोन। ०/३नुं पाणीथी सियन 3रवाभां थावे छे तेचुं 4 तेना डआणीशीे 8प२ ब्वेषाभां जाप छे. 


आत्मा शुभाशुभ अध्यवसायों के द्वारा कर्मबन्ध करता है उसका प्रतिफल अम्नुक काल मर्यादा के बाद उदय में 
आता है । कर्म फिलासफी के अनुसार बद्ध-कर्म उसी क्षण उदय नहीं आते । उसे प्रतिफल देने के लिये कुछ काल अवश्य 
लगता है । इस बीच के काल को अबाघा काल या विपाक काल कहा जाता है। बद्ध कर्म जिस समय तक बाघक नहीं 
होता उस समय को अवाधाकाल कहा जाता है। यह काल मर्यादा अल्प रूप में अन्तमुहूर्ते है तो उत्कृष्ट रूप में तत्‌ तत्‌ 
कर्मों की उत्कृष्ट स्थिति के अनुसार भिन्न भिन्न होती है । 

अबाधाकाल इस लिये माना गया है कि जो कर्म जिस क्षण बांधे जाते हैं उसी क्षण उनका भोग नहीं हो सकता । 
बांधने और भोगने का समय अवश्य ही भिन्न होना चाहिए । पर उसका विपाक इतने समय तक क्यों रुका रहता दे १ । यह 
दूसरा प्रश्न है । उसका एक कारण यह हो सकता है कि जब आत्मा खर्गादि में शुभ कर्मों का सुखानुभव रूप शुभ प्रतिफल 
भोग रहा हो तब शुभोदय में अशुभोदय नहीं हो सकता और उतने समय तक अश्युभोदय रुका रहता है । यही विपाक 
काल है । 


१, अधासव्वं। १, माया सती चेत्‌ दयतत्वसिद्धि, अथासती हन्त कुतः प्रपंच: । मायैव चेदथैसहा च तत्तकिं माता च वन्ध्या 
च भवेत्परेषाम्‌ | -आ० हेमचन्द्र, अन्ययोगव्यवच्छेदिका, 





१८२ इसि-भासियाई 


आत्मा जो भी शुभ या अशुभ का अनुभव करता है यह उसके पूर्वबद्ध कर्मों का ही प्रतिफल है । वर्तमान दुःख का 
कारण हमें वर्तमान में न दिखाई दे किन्तु इसका यह मतलब नहीं हो सकता कि उसका कारण है ही नहीं । जिस आम को 
हम आज खा रहे हों अभी दम उसके बोनेवाले का नाम पता न बता सकें, किन्तु इतना तो सुनिश्चित है वह आम किसी न 
किसी द्वारा एक दिन अवश्य बोया गया था और आज वह फल और पतों से समृद्ध हुआ है। यही का्येक्रारणपरंपरा 
हमारे सुख दुःख के सम्बन्ध में भी है.। 


टीकाः--यथा सत्य इृदं सर्वे । इृह यत्‌ क्रियते कमे तत्‌ परतः परलोके न बुझ्धते । मूलसिक्तेषु तेषां शाखासु फल 
इइयते । गताथेः । 
जारिसं वुप्पते बीयं तारिस भुज्जए फर्ल । 
णाणासंठाणसंबद्धं णाणासण्णामिसण्णितं ॥ २॥ 
जारिसं किज्जते कम्म तारिसं भुज्जते फले । 
णाणापयोगणिव्वत्त दुकखं वा जई वा खुहं ॥ ३॥ 
अर्थ:--( खेत में ) जेसा बीज बोया जाता है वेसा ही फल आता है। जोकि नानाविध आक्ृतियों में होता है और 
नानाविध संज्ञाओं से अभिहित होता है | जैसा कर्म किया जाता है वेसा ही फल भोगा जाता है। नानाविध प्रयोगों से 
कर्म निर्मित होते हैं | वह कर्म सुखरूप या दुःखरूप होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जेतरभां बबुं जीवाएं. वावबाभां जावे छे तेबुं ०” ॥ण भणे छे; ० जनेड अ्ारोनुं छोीय छे जने तेथेनी 
थने5 संशाणी पणु छोय छे, ०पुं 3भें अरवाभां जावे छे तेवुं ०/ इ4 भोगवुं पडशे, जन अ्रयोगोथी $भौनु 
निर्माणु थाय छे ते 3 उुभधायी है 6:ण६थी थाय छे. 


यह निश्चित सिद्धान्त है जैसा बीज होगा वैसा ही प्रतिफल होगा | बाजरी को बोकर कभी चांवल की फसल काटी 
नहीं जा सकी । प्याज खाकर इलाइची की डकार ली नहीं जा सकती । ध्वनि के अनुरूप प्रतिध्वनि अवश्य आयेगी । इंग्लिश 
विचारक शेक्सपीयर कहता है--9४]8७ 8 6076 ८७॥70॥ 96 प्रा700706 किये हुए कर्म को मिटाया नहीं जा सकता। 
आचाये विनोबा भी कद्दते हैं-कर्म वह आइना है जो हमारा खरूप हमें दिखा देता है अतः हमें उसका एहसान मानना 
चाहिये । कर्म हमारे जीवन के निर्माता है, पर कर्म के निर्माता हम हैँ । जब तक कर्म नहीं किये जाएं तब तक हम खतंत्र 
हैं, पर एकबार शुभाशुभ अध्यवसाय के द्वारा जो कर्म एकत्रित कर लिये जाते हैं उन्हें भोगना ही होता है। दूसरा 
एक ओर इंग्लिश विचारक भी कहता है -- 

()प 70१68 पराबए 06 छए8॥ 8णज्क्षए एए 6#प्रा70, 0प्॥ #छरपांछाणा एए 7906९, 70प्रा 
8जापछ एए एब्ीक्रगा7ए, 0प्रा' ॥69॥॥ एए ती86886, प्रा लिशावेड एए 468४७॥; >प6 0प्राः 8&७री 08 
प्राप& 009 प्र5 0९ए०7१ ६४॥6 20'9४०. 

दुभोग्य हमारा धन छीन सकता है। नीचता हमारा जोश, रोग खास्थ्य और म॒त्यु दमारे मित्र छीन सकती है किन्तु 
हमारे कर्म तो हमारी मृत्यु के बाद भी पीछा करेंगे, उन्हें कोई छीन नहीं सकता ।-कोल्टन । 

कल्लाणा लभति कल्लाणं पाव॑ पावा तु पावति । 
हिंस लमति हंतारं जइतचा य पराजय ॥ ४ ॥ 

अर्थः--आत्मा कल्याण से कल्याण प्राप्त करता है और पाप शील विचारधारा के द्वार वह पाप को ( कट फल को ) 
प्राप्त करता है | हिंसक व्यक्ति हिंसा के द्वारा हिंसा को प्राप्त करता है। वद्द विजय पाकर भी पराजित हो जाता है । 


गुजराती भाषान्तर ३-- 


जात्मा अद्याणुवई३ उध्याणुनी ॥प्ति 3रे छे, जने परापस्वलशावनी वियारपरपराथी ते पाप (3रनार तेना 
४2० ) ने भेणवे छे, हिंसा 3२न२ भाणुस हिंसाने ॥२ऐ| ० िंसानो झोग गने छे, 5धय भेने विष्श्य आप थाय 
तो पशु ते १०/य पु पराग्श्य३पी ० बने छे. 


तीखसवां अध्ययन १८३ 


आत्मा की कल्याण मय भावना आत्मा को उसे कल्याण मय बनाती है । और पापशील भावना उसे पापशील। 
दोनों के मधुर और कटुरूप भी उसके सामने आये बिना नहीं रहते । हिंसा के द्वारा मनुष्य कुछ देर के लिये जय भी पा 
लेता है किन्तु यह भूलना न होगा कि तलवार के बल पर पाई गई विजय एक दिन पराजय में बदल जाती है। दूसरों की 
चिता भस्म पर जिन्होंने अपने महल चुने है किन्तु एक दिन वह राख महल और महल की अद्यलिका में अद्वहास करने 
वाले सत्ताधीशों की राख बनाकर छोड़ेगी । 

सूदर्ण सूदरत्ताणं णिदित्ता वि य णिदर्ण । 
अकोसदइत्ता अकोसं णत्थि कम्मं णिरत्थकं ॥ ५॥ 

अर्थे +--पचानेवाले को एक दिन पकना होगा। दूसरे की निन्दा पर मुस्कुरानेवाले को एक दिन निन्दित होना 
पड़ेगा । आक्रोश करनेवालों पर दूसरे आक्रोश किये बिना नहीं रहेंगे, क्योंकि कोई भी कर्म निरर्थक नहीं जाता । 
गुजराती भाषान्तर : -- 

राधनारने पणएु पोते ह४पणु सभये (तेना जध्क्षाभां ) ५/४वु पड्शे, जीव्मनी म१४री 3रवावाणानों पशु 'े5 
हिबसे पोते निहपात थवुं पेशे, २३ पाइनार १२ होश जीव्ते भाणुस राड पाइ्यावगर रछे नही, 5भ 3 ओरटपणु 
४रेक्षु ॥भ नि२५५४ ( नं$।भुं ) "नी ०४तुं नथी, 

ध्वनि के अनुरूप प्रतिध्वनि होती है। क्योंकि सभी कर्म अपने साथ प्रतिफल लिये रहते हैं। दूसरों की फजिहत पर 
जिनके मन में गुदगुदी चलती है उसके लिये प्रस्तुत गाथा में कड़ी चेतावनी दी है, जिन्हें आज दूसरों की आलोचना में 
रस आ रहा है कल उनकी आलोचना में दुनिया रस लेगी ओर जो आज बोलते है हम ऊंचे हैं, दूसरे नीचे, हम अच्छे 
हैं, दूसरे बुरे हैं। मन का अहंकार आज उनके मुंह से यह बुलवा रद्दा है किन्तु कल जब बाहर की सफेद चदरिया उड़ 
जाएगी और दुनियां के सामने उनका सही रूप आयेगा उस दिन दुनियां देखेगी कि आचार और क्रिया का दंभ रखनेवाले 
कितने गहरे पानी में थे । 

आज हम अपने इस मिथ्या विश्वास को अपनी ढाल बनाते हैं कि हमें कोई देख नहीं रहा है । हमारे पर्द के पीछे 
की लीला को कोई जानता नहीं है । पर सत्य की प्रखर किरणें एक दिन इस मिथ्या विश्वास के पर्दे को चिरती हुई दुनियां 
के सामने तुम्हें उसी हूप में ला देगी जिसमें कि तुम हो । एक पाश्चवात्य विचारक भी बोलता है- 

॥0पो वैं€०तैंड शा एछा50, पठपा 8॥ परा6 एक्कापिा 07०"शौशा। गैशा 00 ग्राशा!8 ९५०९४, 
अर्थात्‌ बुरे काये अवश्य प्रकट होंगे। मनुष्य की आंखों से उन्हें छिपाने के लिये भले सारी पृथ्वी उन पर ढृक दी जाए, 
फिर भी प्रकट हुए बिना नहीं रहेंगे । 

भगवान्‌ महावीर के शब्दों में--- 

सुचिण्णा कम्मा सुचिण्णा फला भवंति। 
दुचिण्णा कम्मादुचिण्णा फला भवंति | 

सुन्दर कमा का प्रतिफल सुन्दर होता है और बुरे कर्मी का प्रतिफल सदेव असुन्द्र ही रहेगा । 

मण्णंति भदका भदका इ, मधुरं मधुरंति माण ति। 
कड॒य कड॒यं भणियं ति फरूस फरूस ति माणति ॥ ९॥ . 

अर्थ-भद्र कायों को दुनिया भद्र मानती है। मधुररूप में स्वीकार करती है । कड़वे को कडठआ कहा जाता है और 
कठोर को कठोर कहा जाता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

सद्र (सारां) आगमोने निया सारां ०/ 3छेछे, मधुर पधर्थोन भधुर छे भेभ कोड अजु| 3रे छे, तेभ० 
इडवी बस्तुने 33वी जने अढीरने अढी२ ०/ भाने छे, 


समय और स्थान बदल देने से कार्य नहीं बदल जाता । सुन्द्र वस्तु सर्वत्र सुन्दर रहेगी। सोना महल में सोना रहे 
और शमसान में पीतल बन जाए तो उसे सोना कौन कहेगा । सोना सर्वशत्न सोना रहेगा और पीतल पीतल मंदिर की छाया 
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उसे सोना नहीं बन सकती | मिश्री की डली गंगा के तठ पर खाएं तब भी मीठी है और सूने जंगल में खाएं तब भी मीठी 
ही रहेगी । स्थान बदल देने से उसका मिठास नहीं बदला जाएगा । शुभ कर्म सर्वत्र शुभ रहेंगे। देश काल की सीमाएं उन्हे 
शुभ से अशुभ में या अशुभ से शुभ में बदलने में समर्थ नहीं है । 
कुछ लोगों का विश्वास है अमुक स्थान पर चले जाने पर पाप पुण्य में बदल जाएगा और अमुक स्थान पर पुण्य भी 
पाप हो जाएगा । किन्तु यह अधे सत्य है। मानो कि व्यक्ति के मन को स्थान भी प्रभावित करता है। जब तक स्थित 
प्रज्ञ दशा नहीं आई तब तक समय और स्थान उसके मन पर असर डालते रहते हैं किन्तु तथ्य यह है समय और 
स्थान में पवित्रता हम खय्य पूरते हैं । हमारी मनोभावना ही उस दिन को पवित्रता का बाना पहनाती है अन्यथा यदि दिन 
ही पवित्र होता तो उसकी पवित्रता सबके दिल में पवित्रता का संचार करती, किन्तु ऐसा होता नहीं है जो दिन एक 
संप्रदाय वालों की दृष्टि में पवित्र है दूसरी संप्रदाय वालों की दृष्टि में वह दिन दूसरे दिनों की अपेक्षा कोई विशेष महत्व 
नहीं रखता । 
हां तो स्थान और समय की पवित्रता हमारी कल्पना पर आधारित है । वह पविन्नता हमारे मन को प्रेरणा भले दे 
दे किन्तु किसी काये को पवित्र या अपवित्र नहीं बना सकती । यदि एक मलेरिया का बीमार खण महल में पहुँच जाए तब 
भी उसे शान्ति तो नहीं मिल सकती । शान्ति तभी मिलेगी जबकि वह रोग मुक्त होगा । 
टीका +--भद्॒कानि भरद्वकानीति मन्‍्यन्ते जनाः, मधुरं मधुर फरुसं फरुसमिति मनुते, कटुक॑ कटुकमिति 
भणितत्‌ ॥ गताथेः । 
कलाणं ति भणंतरस कल्लाणा एपडिस्खुया | 
पावककं ति भणंतस्स पावया एपडिस्सखुया ॥ ७॥ 
अर्थ :--कल्याण इस प्रकार बोलनेवाला पुनः कल्याण सुनता है। “पाप” इस प्रकार बोलनेवाला पाप की ही 
प्रतिध्वनि पाता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
० भाणुस भीह गोद्षे छे तेने «९ भी शण्दी साथणवा भणे छे, झुद्दी बाते 3रनारने परिणाम छुडी वाती 
० सॉभ०णवी पड़े छे. 

... विश्वव्यवस्था ध्वनि प्रतिध्वनि के सिद्धान्त पर आधारित है । किसी गिरि कंदरा के निकट जाकर हम सुन्दर शब्द 
कहेंगे तो उसकी प्रतिध्वनि सुन्दर ही आएगी और गंदे शब्द कहे तो प्रतिध्वनि भी गंदे शब्दों को लौटाएगी । जीवन में भी 
प्रतिध्वनि का सिद्धान्त है । यदि हम किसी के प्रति सत्संकल्प रखते हैं तो अगले व्यक्ति के हृदय में सत्संकल्प उठेंगे। 

टीका ;--कल्याणमिति भणतः कल्याणेतस्प्रतिश्रुतपरापकमिति पापकाः । गताथेः । 
पडिस्सुयासरिसं कम्म॑ णश्चा भिक्‍खू सुभासुमं । 
ते कम्म न सेवेज़ा जेणं भव॒ति णारण ॥ ८ ॥ 
अर्थ +--कर्म को साधक प्रतिश्रुति ( प्रतिध्वनि ) के सदश जाने, तथा उन कर्मों का सेवन न करे जिनके द्वारा 
आत्मा नरक रूप प्राप्त करता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

साध 3र्मन अतिश्रुत मेटल अतिध्वनि गोवा ०/ सभग्ख्वा नेएमे, जने तेवा अभोनुं जायरणु 3 सेवन पणु 
$रवबु न ब्वे४ज कोथी जात्माने नर४नी प१्प्ति 4।य, 

साधक प्रतिध्वनि के सिद्धान्त को जीवन में स्थान दे और उन कर्मों का परित्याग करे जिनके द्वारा आत्मा को नरक 
में जाना पढ़ता दे । 

प्रतिध्वनि को सुन्दर बनाने के लिये पहले ध्वनि को सुन्दर बनाना होगा । नारक पर्याय अशुभ कर्मों की प्रतिध्वनि 
हे पा से बचना है तो उसके हेतुभूत कर्मी से बचना होगा । कार्य को समाप्त करने के लिये कारण को 
मिटानी होगा । 
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ः. हमें कैसा बनना है यह हमें सोचना है । अपने निमोता हम खय॑ हैं । हमारे कर्म हमको यह रूप देते है जैसा कि 
हम करते हैं हमारे अच्छे काये हमको अच्छा बनाते हैं। एक विचारक के शब्दों में-(30०00 लकांगाड शा(0 पड़ 
धार ९ &'6 06 8078 ० ०प्रा" 6९०१६, हमारे अच्छे कर्म हमको अच्छा बनाते हैं क्‍योंकि हम अपने कार्यों के 
पुत्र हैं। हमारे जीवन की कीमत भी हमारे काये करते हैं । किसने जिंदगी अच्छी है यह वर्षों की गणना के द्वारा नहीं 
बता सकते । यों तो मानव की अपेक्षा बाघ और चीतों की जिन्दगी रुंब हो सकती है किन्तु लम्बाई जिन्दगी की अच्छाई 
का मानदंड नहीं हो सकती । एक दूसरा विचारक भी कहता हैः-- 
2 [6 890॥ छाए शाणपोौपे 96 प्राह्ष्प्रा.र्त 99 वल्टव॑ंड थाप॑ ॥00 9९७॥४.. जीवन कितना 
कीमती रहा है यह वर्षों से नहीं कार्यों से मापा जाता है । 


पवें से सिद्धे बुद्धे० ॥ गतार्थः । 
इति वायु अहंतर्षि प्रोक्त 
तीसवां अध्ययन | 


पाश्व अहेतर्षि प्रोक्त 
एकतीसवां अध्ययन 


मनुष्य ने जब पहली आंखों इस दुनियां को देखा तभी से उसके मन में जिज्ञासा पेदा हुई जीवन क्या है और जगत 
क्या है? यह विराट विस्तृत भूखंड क्या है ? इसका नियामक कौन है ? किन तत्त्वों से इसका निर्माण हुआ है । यह सान्‍्त 
है या अनंत है । इसके कितने रूप हैं । यह जीवन क्या है, में कौन हूं, गर्भ में आता कौन है, कौन जन्म लेता है और 
कुछ वर्ष यहां बिताकर फिर कहां चला जाता है | वह कौन सा लोक है जहां आत्मा चिर शान्ति पा सकता है उसे न 
फिर आने की आवश्यकता रहती है न कहीं जाने की । ये सभी प्रश्न अनादि से मानव के मन को मथ रहे हैं उन्हीं में से 
कुछ प्रश्नों का यहां समाधान दिया गया है । 

(१) केये लोए? (२) कइविध लोग? (३) कस्स वा लोए? (४) के वा लोयभावे ? 
(५) केण वा अट्वेण लोप पवुच्चई? (६)कागती? (७) कस्स वा गती? (८) के वा गति- 
भावे? (९) केण वा अट्टेण गती पव्रुच्चति ? 

अर्थ :--( १) लोक क्‍या है? (२) कितने प्रकार का लोक है? (३) लोक किसका है! (४) लोक- 
भाव क्‍या है और (७) किस अर्थ में लोक कहा जाता है? (६) गति क्या है? (७) किसकी गति होती है * 
(८ ) गति-भाव क्या है और (५९) किस अर्थ में गति कही जाती है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


(१) थो$ शु 9? (२) उटलवा अड्जरना कोड 98? (3) कोड जेना 9१ (४) कीडभाव शु छे ? जन 
(५) अया सथमभां बी3 अद्ेवाय 9? (६) गति शु 8१ (७) शोनी गति छोष छ? (८) गतिभाव शु 8४ 
खने (& ) $य जथभां गति 3छेवाय 9 ? 

यहां लोक और गति के सम्बन्ध में कुछ प्रश्न किये गये हैं | मानव मन की जिज्ञासा को यहां प्रश्न के रुप में व्यक्त 
किया गया है । लोक क्या है? उसका खरूप क्‍या है १ उसकी आधार स्थिति क्या है? कुछ प्रश्न गति से सम्बन्धित हैं । 
गति क्या है, उसका किससे सम्बन्ध है? गति क्यों होती है? गति का अस्तित्व किस पर आधारित है? गति शब्द किस 
अर्थ में प्रयुक्त होता है १ । 

२४ 
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पासेण अरहता इसिणा बुइतं । क्‍ 

(१) जीवा चेव अजीवा चेव ( २) चउव्बिहे लोग वियाहिते, दब्वतो लोण, खेत्तओ लोप, कालूओ 
लोए, भावओ लोए। ( अत्तभावे लोए ) (३) सामित्त पडुच जीवाणं लोए | णिव्वात्ति पडुच्च जीवाणं 
चेव अजीवाणं चेव (४ ) अणादीए अणिहणे परिणासिए लोयभावे (५) लोकतीति लछोको । 

अर्थ :--पाश्व अहंतर्षि बोले-लोक जीव और अजीव रूप है । वह चार प्रकार का बताया गया है। द्रव्य लोक 
(२) क्षेत्रलछोक (३ ) काललोक और ( ४ ) भावलोक । लोक अपने आत्मभाव में है । खामित्व की अपेक्षा यह जीचों का 
लोक है और निशृत्ति अथोंत्‌ रचना की अपेक्षा यह लोक जीवों का भी है और अजीबों का भी यह लोक अनादि अनंत है 
और पारिणामिक भाव में स्थित है । दूसरी अपेक्षा से यह लोक अपने खभाव में स्थित है । जो आलोकित होता है उसे 
लोक कहते हैं । 
गुजराती भाषान्तर : -- 

प१्यूं ज७तपि मोब्य--वी$ व ने जशव३५ छे, तेना यार अर छे. (१) &ल्‍्यथी5 (२) 944५ 
(३ ) अक्षव्री5 (४) भाषवी5, क्षोड तो पोतानांभां?/ छोय छे, भाश्षेप्रीनी ६शिये जा कषो5 र्वोनो छे, खने निषृत्ति 
अटके स्थनानी इशिशि जा थ्वोनो क्षो४ छे, जन निर्षात्त मेटकषे स्थनानी इश्थि तो जा थ्वीनो को छे जन 
वचेतरनों पणु छे. जा थोड जाहिरहित जने जंतरषित छे तेमण्ट परिणामस्व३्प्मां जधिएित छे. जी७ वस्पूनी 
अपेक्षथी वियार 3रीगे तो जा थोड पोतानांभांगर जधिएह्ठित छे. ० जावीडित ( ६शिथी ब्येबाय ) छे ते क्ष५ 
$छव।य छे, 

मानव मन में घुमड़ती जिज्ञासा का समाधान करते हुए पाश्व अहंतर्षि ने लोक से सम्बन्धित प्रश्नों का समाधान दिया 
है । जड़ और चेतन्य की यह विराट सृष्टि ही लोक है । ऐसे तो लोक पंचास्तिकायात्मक है। धर्म, अधर्म, आकाश, जीव 
और पुद्ठलों की अर्थ-सष्टिलोक है । 

दूसरा प्रश्न लोक के प्रकार के सम्बन्ध में हे । लोक के चार प्रकार हैं । द्रव्य क्षेत्र काउ और भाव । भगवती सूत्र में 
इस प्रश्न पर काफी विस्तृत रुप में चर्चा की गई हे । लोक चार प्रकार का है-द्रव्यलोक, क्षेत्रलोक, काललोक और भाव- 
लोक । द्र्यलोक एक और सान्‍्त है । क्षेत्रलोक की लम्बाई और चौड़ाई असंख्य कोटाकोटी योजनों की है । इसकी परिधि 
भी असंख्य कोटाकोटी योजनों की है फिर भी यह श्ञान्त है, अनंत नहीं । काल लोक अनादि अनंत है। काल की अपेक्षा 
से यह लोक कभी नहीं था, कभी नहीं रहेगा ऐसी बात नहीं है, लोक था ही और रहेगा । काल-क्ृतलोक ध्रुव, नियत- 
शाश्वत अक्षत अक्षय अव्यय और नित्य है। यह भाव लोक अनंत वर्ण पयोय, अनंत गंध रस और स्पश पयोय रूप हैं । 
अनंत संस्थान पयाय, अनंत गुरु लघु पयोय और अनंत अगुरु लघु प्योय रूप है । 

इस प्रकार द्रव्य लोक ओर क्षेत्रलोक सान्‍त है काललोक और भावलोक अनंत हैं! । 

तीसरा प्रश्न लोक के खामित्व से सम्बन्धित है । उसके उत्तर तीन रूप में दिये गये हैँ । पहला उत्तर है लोक आत्म, 
भाव में स्थित है, उसका कोई खामी नहीं है; क्योंकि चतुदंश रज्ज्वात्मक इस विराट लोक का कोई एक अलग खामी नहीं हो 
सकता । अपने तत्व का नियंता खय॑ है। दूसरा उत्तर है लोक का खामी आत्मा है, क्योंकि वही एक तत्त्व ऐसा है जो 
चेतना सम्पन्न है और वही खामित्व प्राप्त कर सकता है । अतः खामित्व की अपेक्षा से जीवों का यह लोक है । 

नित्त्ति अर्थात्‌ रचना की अपेक्षा से यह लोक जड़ और चेतन्य दोनों का है, क्‍योंकि दोनों के द्वारा ही यह 
लोक व्यवस्था है । 

स्थिति की अपेक्षा लोक अनादि अनंत है और भाव की अपेक्षा यह लोक पारिणामिक भाव में स्थित है। वस्तु का 
अनौपाधिक शुद्धभाव पारिणामिक है । द्रव्य मात्र निज भाव में लीन है । अन्तिम पद में अहंतर्षि लोक शब्द की व्याख्या 
देते हें । लक्यतेति लोक: अथात्‌ जो आलोकित होता है देखा जाता है वही लोक है । 

टीका :--पार्श्रायाध्ययनस्य प्ृच्छा हृह योज्यन्ते व्याकरणः । को5य लोकः ? जीवाश्रैवाजीवाश्निवेति लोकः। कति- 
विधो लोकः ? चतुरविधो छोकः ? व्याख्यातस्तग्था-व्रृब्यतः क्षेत्रतः कारछतो भावतः । कस्य वा छोकः ? आत्मभावात्मना 


3-+७« -*++००७-- “+-नतीतीी न ननमममक++-+नन-कमककान-+ मनन न न +०+मकन रन ५343कननमन-न ५५५33 ननकमकी ५५34 ++-िनन-कनानणण- ने “7-9 >ेमनभिीनतयाय ककमनन-पनन+ 33335 ९.3+3-3+ कक. 3--.५ 3-3 अ«०+»>क»>०»-->क, अ्क ७२२२० >»० ४००० केय पकने ;2०:क हें ०० २३ ००मनक दा उन 


१ स्कंदन प्रश्न भगवतीसूत्र प्रथम शतक उद्देशक १०” । 


पकतीसवां अध्ययन १८७ 


भवति लोक इति योज्यं । स्वाम्यमुद्दि्य जीवानां लछोको निदृत्ति निष्पत्तिमुहिईहय जीवानां चाजीवानां च। को वा छोक- 
भाव: ? अनादिको5निधनः पारिणामिक्रो छोकभावः । केन वार्थेन लोक इति प्रोच्यते ? लोकतीति छोकः । गताथे: । 


(७) जीवाण पुग्गलाण य गतीति आहिता । (६) जीवाणं चेव पुग्गलाणं चेव गती। दव्वतो 
गती, खेत्तओ गती, कालओ गती, भावओ गती ( ८ ) अणा दीए अणिहणे गति भावे (९ ) गमंतीति 
गति । उद्धगामी जीवा अहगामी' पोग्गला, कम्मप्पभवा जीवा, परिणाम प्पभवा पोग्गला । कम्म॑ पष्प 
फल विवाको जीवाणं | परिणाम पप्पफल विवाको पुग्गलाणं । 

अर्थ :--जीव और पुद्दलों की गति बताई गई है। जीव ओर पुद्ूलों की गति के चार प्रकार हं-द्रव्य से गति, 
क्षेत्र से गति, काल से गति ओर भाव से गति । गति भाव अनादि और अनंत है । जाया जाता है उसका नाम गति है। 
जीव ऊध्वेगामी होते हैं और पुद्दल अधोगामी होते हैं । जीवों करी गति कर्म-प्रभावित है और पुद्ूलों की गति परिणाम- 
प्रभावित है । जीवों की गति कर्म फल के विपाक से होती है जब पुद्ूलों की गति परिणाम के फल विपाक से होती है । 


गुजराती भाषान्तर +-- 

छव खने पुहगवीनी अति ०/णावी दिधी छे, रूवोनी जने पुहजवीनी गतिना यार ले६ छे. दण्यथी अत, 
क्षेत्रयी गति, आलथी गति जने सावथी गति, जा गतिभाव गजाहिरहित तेम०/ जंतरहित छे. ०? पसार थर्श व्वय छे 
तेनुं नाम गति 9, ०१ 8ष्वुजामी (निसभत: 8प२ ्स्वाने खेवायेक्षा) छे, खजने प६०थी जधोगाभी (नीये ०वाने 
जेवायेवा) छे. >वोनी गति पोतपोताना अर्मोना अभ्ावथी आ्राप्त थाय छे जने पुहणक्षीनी जति परिण/मथी अलावित 
थाय छे, बोनी मति 3भेड्क्षना परिणाभथी थाय छे ब्य्यारे पुहगवीनी गति परिणाभना इक्षविप5४थी थाय छे. 

गतिसम्बन्ध में किये गये प्रश्नों का यहाँ समाधान दिया गया है। षरडइद्रग्यों में गतिधर्मी केवल दो ही द्रव्य हैं, जीव 
और पुद्ठल । गति चार प्रकार से होती है-द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव । गतिभाव अनादि अपयेवसित है। क्योंकि जीव 
और पुद्टल अनादि हैं और वे गतिशील हैँ । जीव और पुद्लों का आकाश प्रदेशों से दूसरे आकाश प्रदेशों में जाना ही 
गति है | जीव ऊध्वेगामी हैं | पुद्ल अधोगामी हैं । 'ऊर्ध्वगतिधमाणों जीवाः, अधोगतिधर्माणो पुद्टुलाश्व' | जीबों की ऊ्ध्व॑ 
अधः और तिर्यच् गति कर्म-जन्य है । जब कि पुदूलों की गति परिणाम-प्रभावित है ॥ 

टीका :--का गतिः ? जीवानां च पुद्दलानां च गतिः ? वव्यतः क्षेत्रतः काऊतो भावतः | ब्याकरणस्य तु पाठान्तरं 
यथा जीवाश्रेव गमनपरिणता पुद्लाश्रव गमनपरिणता इति। कस्य वा गति: १। जीवानां च पुद्ुलानों च गति- 
रिव्याख्याता । 

अर्थ :--गति कया है? जीव और पुद्टलों की गति है। वह द्रव्यक्षेत्र काउ और भाव रूप से चार प्रकार की है । 
इस गति व्याकरण अर्थात्‌ गति का से सम्बन्धित विवेचन का दूसरा पाठ मिलता है उसके अनुसार पुद्ल और जीव ही गति 
परिणत हैं । किसकी गति है इसके उत्तर में कहा गया है जीव और पुद्ढलों की गति होती है । 

णेव इमा पया कयाह अव्वाबाहसुहमेसिया कस कसाबविता । जीचा दुबिहं बेदर्ण वेदेंति पाणा- 
तिवातविरप्रणेणं जाव मिच्छादंसणविरमणेणं किन्तु जीवा सातणं वेदर्ण वेदेंति। जस्सद्वाए विहेति, 
समुच्छिजिस्स ति अट्टा समुच्छिट्टिस्सति णिट्टितकरणिज्ले संते संसारभग्गा भडाई नियंठे णिरुद्ध- 
पवचे घोच्छिणणसंसारे, घोच्छिण्णसंसारवेदणिज्ले पहीणसंसारे, पहीणसंसारबेयणिज्ञे णो पुणरवि 
इच्छेत्थं हववभागच्छति । 

अर्थ ;--कोई भी आत्मा कष अथात्‌ कषाय अथवा हिंसा को करके अव्याबाध सुख प्राप्त नहीं कर सकता । जीव 
दो प्रकार की वेदना, अनुभव करते हैं। ( एक सुख रूप वेदना दूसरी दुःखरूप वेदना ) किन्तु प्राणातिपात से विरक्ति 
यावत्‌ मिथ्यादशन सत्य से विरक्ति पाकर आत्मा सातवेदनीय का अनुभव करता है। किन्तु प्राणातिपात आदि के द्वारा वह 
आत्मा जिससे भयमीत होता है वही उत्पन्न होता है। अर्थ रूप से वहां ठहरेगा । किन्तु जिसने अपने काय निश्चित कर 
लिये हैं ऐसा अचित्तभोगी निग्नैन्थ प्रपंच को रोक देता है। संसार का छेदन करके संसार की बेदना को विनष्ट करके संसार. 
रहित और संसार की वेदना रहित हो वह लौकिक वृत्ति में ( संसार में ) पुनः नहीं आता है । 


हि जज कली नल 


१ अहगामी, २ समतित्थिज्जिस्सति, समत्विच्छिट्वस्सति । सम्मत्तिच्छिद्वास्सति । ३ संति संसारभग्गा । ४ अमाइ | ५ इत्थन | 


१८८ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर +-- 
भयो पशु जात्मा 5१ झेटदे उपाय जेटले हिंसा $रीन मणहित सुण भेणवी नहीं शहर. <४वी भे तरढनी 
ध्नाने जबुभवे छे. ( २४ छे सुण३पी बेहना जने जी०७ छे ६:ण३१पी बेहना ) आणातिपातादि विरेक्षिसुधी जढार 
मिथ्याइशन सलथी वेराग्य प्राप्त 5री जात्मा सातवेधनीय ( साथा सुणनो मनुभव) भेणवी शहर छ. परंतु आणाति- 
पात छलाहि ब्रनाथी जा जात्मा गमरायेती छे लांग/ नम पाने छे. सथ३पथी थां रढेशे, पणु ग्रे जात्माओ 
पोतानुं आम नष्ठी 3री राष्युं छे जेवर सथित्त श्ोग बोगनार नि्ेथ प्रपेथने मटआवी शहर छे. संसारनों छे६न 
भरी सांसारि: वेध्नानों विनाश 3री शह्रे छे तेम०४ संसाररहित जने संसारना तापरहित जनी थौड5 पृत्ति- 
( जेटक्षे जा संसाररूपी बव्बण ) भां हरी जावे नहीं. 

अहंतर्षि गति का निरूपण करते हुए सौपाधिक गति को कारण बता रहे हैं । मुक्त आत्मा की लोकान्त तक की ऊध्व 
गति ही निरुपाधिक है शेष सभी गतियां सोपाधिक हैं । उसका कारण है कष-हिंसा ! जब तक कष की आय रूप कषाय 
मौजूद है । तब तक आत्मा की सौपाधिक गति बन्द नहीं हो सकती । नारक और तियंच आदि में परिभ्रमण करते रहना 
होगा। यह परिभ्रमण खय॑बेदना है। सांसारिक आत्मा की वेदनानुभूति दो रूप में होती है-ऋभी वह सुखरूप होती है 
कभी दुःखरूप । किन्तु जब आत्मा प्राणातिपातादि अठारह अशुभ दृत्तियों से विरत होता है तो सुखानुभूति करता है। 
उसके अभाव में उसे अनिच्छित स्थानों में भी उत्पन्न होना पड़ता है और बेदना का अनुभव करना पड़ता है । 

जिस साधक ने अपना लक्ष्य पहचाना है और अपने लक्ष्य की ओर दढ़ता के साथ कदम बढ़ा रहा है वह संसार 
और उसकी वेदना से मुक्त हो निज स्थिति में पहुंच सकता है । उसकी गति निरुपाधिक होती है । 

टीका :--5त्तरगामिणामपि सूत्राणां स द्वितीय पाठ इति बक्ष्यते। ऊध्यंगामिनो जीवाः अधोगामिनः पुद्छ:। कम- 
प्रभवा जीवाः, परिणामप्रभवाः पुद्गलाः । कमे प्राप्य फलविपाको जीवानां परिणाम प्राप्य पुद्ुलानां | द्वितीयपाठस्तु पाप- 
कमेफृतो जीवानां परिणामः स एवं पुठ्लानामिति। 

न कदाचिदिय प्रजा मनुष्यादिकाव्याबाधसुखमनुपरुद्धं सुख एषेत | कशां कशयित्वा-हिंसा कृत्वा। द्वितीयपाठस्तु 
यथा-न कदाचित्‌ प्रजा प्राकार्षीददुःखमिति । जीवा द्विविधां वेदनां वेदयन्ति अनुभवन्ति । तद्यथा-प्राणातिपातेन यावत्‌ 
मिथ्याद्शनेन । विरमणपद॑ त्विह न युज्यते । अस्येद्दयमानत्वादवृद्ध लेखकदो षेण विस्मृतानि कानिचित्‌ सूत्राणीत्यनुमीयते । 
पूरित त्विदे छिद्रम्‌ । पुस्तकेन यथा एवं यावत्‌ मिथ्यादशनशब्येन कृत्वा जीवाः शातनां चेदनां वेदयनित । प्राणातिपा- 
तविरमणेन तु यावन्‌ मिथ्यादशन-शल्य-विरमणेन कृत्वा जीवा अशातनां वेदनां वेद्यनित । एतेनेव प्रकारेण द्वितीयपाठेन 
पूरित छिद्ने यथा-भाव्मकृतो जीवा भवन्ति, कृत्वा कृत्वा यद्‌ यद्‌ कृतवन्तस्तद्‌ तद्‌ वेदयन्ति । तदू यथा-प्राणातिपाते 
यावतपरिग्रहेणेति । 

अथात्‌ पूर्व सत्रों की भांति आगे के सूत्रों में मी पाठान्तर है । जीव ऊर्ध्व गतिशील हैं, पुदूल अधोगामी हैं । जीवों 
की गति कर्म-जन्य है, जबकि पुद्गलों की गति परिणामजन्य है । जीबों की गति कर्म फल के विपाक को लेकर होती है और 
पुद्रल की गति परिणामविपाक को लेकर । दूसरे पाठ के अनुसार पापकर्म-कृत जीवों के परिणाम से गति होती हे और 
वही परिणाम पुठूल की गति के लिये निमित्त होता है । 

यह मनुष्यादि प्रजा हिंसा करके कमी बाधारहित सुख नहीं पा सकती । दूसरे पाठ के अनुसार यहद्द प्रजा कभी भी 
दुःखमुक्त नहीं होगी । आत्मा दो प्रकार की वेदना का अनुभव करते हैं। जैसे कि प्राणातिपात यावत्‌ , मिथ्यादशन शल्य 
से । “विरमण”पद यहां आया है वह अनुपयुक्त है। इसके यहां होने से ऐसा लगता है वृद्ध लेखक स्मृति दोष के कारण 
कुछ सूत्र भूल गये हैं। दूसरे नंबर की पुस्तक ने इस कमी को पूरी करने की कोशिश की है। जैसे कि इस प्रकार मिथ्या- 
दशन शल्य के द्वारा क्रिया करके जीव सातवेदनीय का अनुभव करते हैं । प्राणातिपात विरक्ति यावत्‌ मिथ्यादशन शल्य 
विरति से क्रिया करके जीव असात-वेदनीय का अनुभव करते हैं (१) इसी प्रकार द्वितीय पाठ से भी छिद्र को पूरा गया 
है। जैसे कि आत्मा खक्कत कर्मी को भोगते हैं । जो जो वे करते हैं उसको भोगते हैं-जैसे कि प्राणातिपात यावत्‌ परिग्रह् से । 

टिप्पणी :--प्रस्तुत अध्याय में अनेक पाठान्तर हैं। मूलसूत्र में दो पाठ मिलते हैं, जबकि टीकाकार अन्य पाठान्तर 
भी उपस्थित करते हैं। साथ ही प्रस्तुत सूत्र की एक कमी को और मी वे इंगित करते हैं कि जहां जीव को दो प्रकार 
की वेदना बताई गई है। उसके कारणहूप प्राणातिपात विरमण यावत्‌ मिथ्यादशन दाल्य विरमण दिया गया है। टीकाकार की 
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दृष्टि में विरमण शब्द यहां अनुपयुक्त है। और उस शब्द की यहां उपस्थिति बताती है कि कुछ पाठ छूट गये हैं और वे 
बताते हैं उसकी पूर्ति दूसरी पुस्तक में की गई है । किन्तु उत्त पुस्तक के पाठ की टीका जो यहां दी गई है वह कुछ भ्रम 
उत्पन्न करती है । क्योंकि वहाँ बताया गया है प्राणातिपात आदि के द्वारा गति करके जीव सातवेदनीय का अनुभव करता 
है और उससे विरमण अथाोत्‌ विरति के द्वारा असातवेदनीय का अनुभव करता है। यह तो सिद्धान्त के विपरीत जाता 
है । क्योंकि प्राणातिपात आदि के द्वारा आत्मा असातवेदनीय का अनुबन्ध करता है । और उससे विपरीत के द्वारा 
सातवेदनीय का अनुभव करता है । टीकाकार ने कौनसा आशय लिया है वह समझा नहीं जा सकता। द्वां; यह हो सकता है, 
आत्मा जब प्राणातिपात आदि क्रिया करता है उस समय सुख का अनुभव करता है अथवा टीकाकार शातनवेदनीय का 
दूसरा अर्थ करते हों यह भी संभव है । आगे चलकर टीकाकार लिखते हैं शातनां नाशनां बेदनां वेदयन्ति अर्थात्‌ शातना 
नष्ट होनेवाली वेदना को अनुभव करते हैं | यहां शातन अशातन से रुख दुःखानुभूति न लेकर नश्वर और अनश्वर अनुभूति 
लिया जाय तब तो अर्थ ठीक हो सकता है । 

प्रोफेसर झु॒त्रिंग लिखते हैं पाश्व के वचनों के सम्बन्ध में वहां केवल प्रश्न है । उनके उत्तर के एकीकरण में मुद्र/लेख 
तेयार करते हैं । गति के सम्बन्ध में छट्ठा प्रश्न जो कि सबसे भिन्न है उसे संक्षिप्त किया गया है। छट्ठे प्रश्न के उत्तर के 
स्थान पर सातवें प्रश्न का उत्तर आ जाता है । 

आगे की पंक्तियां कुछ स्पष्टीकरण देती हैं। दुनिया के पीछे की स्थिति पर अवलंबित ( परिणाम ) १-५ तक के 
उत्तरों में आत्मा और अनात्मा का दहुरे रूप में विश्लेषण किया गया है । धर्म उपदेश में प्रान्तीय भाषा के अनुसार पुनः 
पुनः निर्देश किया गया हे । और वे अपनी प्रणालिका के अनुसार उसका पुनः पुनः समर्थन करते हैं और उस स्पष्टीकरण 
को जीवन की स्टेज के साथ जोड़ते हैं । 

गति के मूल अर्थ में वाक्य का अक्षरशः अथ्थे निजगुणों के द्वारा आत्मा को ऊध्वैगामी सिद्ध करता है। क्‍योंकि और 
उसप्ते ऊर्ध्वगति बताई जाती है । उसके सामने अजीवकाया के गुण आत्मा से भिन्न है । अतः उसे अधोगामिन्‌ कद्दा गया 
है | मानव देव आदि गति के भेद दीघ दृष्टि सूचित करते हैं । जोकि व्यक्ति पर होनेवाली कर्म की अच्छी या बुरी असर 
को लक्ष्य करके कहा गया है। 

पृथ्वी पर का मानव कभी अबाधित सुख प्राप्त नहीं कर सकता । उसे स्वैर विहार की छुट्टी दे दी गई है। “कं 
कसइत्ता” (आचारांग १५) उसे हानिकारक बताता है। कुछ रूप व्याकरण सम्मत नहीं होने पर भी इसमें रखे गये हैं । कहीं 
कहीं विरोधाभास भी है जेसे कि मनुष्य दुःख के सिवाय सब उत्पन्न कर सकता है । ( प्रकार्षिता ) । 

गति वागरणगंथाओ पमिति समाणितं इमं अज्ञयण ताव इमो बीओ पाठो दिस्सति, तंजहा 
जीवागमणपरिणता, पोगाला चेव गमणपरिणता । 

अर्थ :--गतिव्याकरण ग्रंथ आदि से यह अध्ययन लिया गया है। वहां द्वितीय पाठ भी देखा जाता है । जैसे कि 
जीव गतिशील है ओर पुह्ल भी गतिशील । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

भतिनि३५४ अथ जाह्थी जा जध्ययन बष् क्षीघु छे. थां जीष्ते पा5 पणु ब्वेबाभां जावे छे. ्शभ 5 २१ 
पणु गतिशीक्ष छे जने पक्ष पणु गतिशीक्ष छे, 

ऋषिभाषित सूत्रकार बोलते हैं कि प्रस्तुत अध्ययन गतिनिहपक के ग्रन्थ से लिया गया है। वहां दूसरा पाठ भी 
दिखाई देता है। इससे यह फलित होता है कि पांश्वीय अध्ययन पाश्वे अहंतर्षि का न होकर किसी दूसरे का है। किन्तु पा 
अहंतर्षि के मुंह से कहलाया गया है | इससे दूसरा तथ्य सामने आता है। ऋषिभाषित सूत्र ऋषियों के द्वारा कददलाया 
गया है, पर इसका संकलन कर्ता कोई दूसरा है। वह कौन है, कब हुए, कहां हुए आदि सभी विषय इतिहास के गभ में है । 
उनका समाधान पाने के लिये बहुत बड़ी शोध की आवश्यकता है । 

दुविधा गती पयोगगती य वीससागती य । जीवाण चेव, पोग्गलाणं चेव | उदहय, पारिणा- 
मिए गतिभावे। गम्ममाणा इति गति । उड़ढंगामी जीवा अधगामी पोग्गला । पावकस्मकडेणं 
जीवाणं परिणामे, पावकम्मकडेण पुग्गलाणं। णकयातिपया अदुक्‍्खं पकासी ति | अत्तकडा जीवा 
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किच्चा किद्या वेदेंति। त॑ं जहा पाणातिवातेण जाव परिग्गहेण । एस खलु असंवुद्धे असंवुडकम्मंते 
चाउज़ामे नियंठे अटूठविह कम्मगंठि पगरेति। से य चड॒हिं ठाणेहिं विवागमागच्छति | ते जहा- 
णेरइपहि तिरिक्खजोणी हिं, माणुस्सेहिं, देवेहिं । 

अर्थ: प्रकार हैं । प्रयोगगति और विश्लसागति, जोकि जीव और पुद्ढल दोनों की होती है। ओदयिक 
और पारिणामिक रूप गतिभाव में गति होती है उसे गति कहते हैं । जीव ऊध्वैगामी होते हैं जब कि पुदल अधोगामी 
होते हैं । पाप कर्म करनेत्राले जीवों के परिणाम में जीवों की और पाप कर्म वत्त आत्मा पुदुलों की गति में भी प्ररक होता 
है | यह प्रजा कभी भी अदुःख अवस्था को प्राप्त नहीं करेगी । आत्मा खाधीन अवस्था में कर्मो को करके स्वक्ृत कर्मों को 
भोगता है। जैसे कि प्राणातिपात, यावत्‌ परिग्रह से । वह असंबुद्ध असंद्रत कर्मान्त तथा चातुयाम से रहित अश्टविधर 
कर्मग्रन्थि को बांधता है । वही कर्म चार प्रकार से विपाक रूप प्राप्त करता है । जेसे कि नरक के द्वारा तियच योनियों के 
द्वारा मनुष्यों के द्वारा और देवों के द्वारा । 
गुजराती भाषान्तर ; -- 

गतिना थे ले६ छे, अ५६ पअ्रयोगनति जन जी९७ िससागति, गे व जने पुद्थक्ष ण॑ननी छोय छे, जै।दायि॥ 
खने पारिणमिउश्पने गतिभावभां गति छोय छे तेन ०४ गति उछेवाय छे. रब 8ध्व॑गामी छोव छे मने पुहगकष 
जधोगाभी छोय छे, पाप 3र्मा उरवावाण! रवोना परिणाभभां ध्ूवोनी अतिभां खने पापद्रभे $२ना२ खात्म। 
पुदणक्षीनी आतिभां पएु ज२४ गने छे, जावी प्रव्व 5दी पणु हुःणरलित जवस्थाने पाभी शश्ती नथी, जात्मा स्वाधीन 
जवस्थाभां 3गें 3रे छे जने पछी ते मना शुभाशुष परिण।भन झोणे छे, ०2भ 3 आणातिपातथी परिथषसुधी. 
ते मसंजु&, जसेवत 3भात तेम% यातुर्यभरहित यार तरहना अभेयंथियोने गांपि छे. १२४६२, तिथथयोनि&॥२।, 
भनुण्य8२ जने ध्वो॥र जेम यार त२छथी विपा४रू५ 3$भे ॥रप्त रे छे. 

गति के दो प्रकार हैँ । प्रायोगिक गति और विखगागति । दूसरे के द्वारा आत्मा और पुदुल गति करते हैं वह 
प्रायोगिकगति है । जब ये अन्य द्वव्य की प्रेरणा के बिना ही म्वर्य ही गति परिणत होते हैं तब वह गति विस्लसा अर्थात्‌ 
स्वाभाविकगति कहलाती है । 

कर्म बद्ध आत्मा जो भी गति करता है वह प्रायोगिक गति हे, क्योंकि उसमें कर्म की प्रेरणा रहती है । मुक्तात्मा की 
गति वेख्नसिक है, क्योंकि कर्म से मुक्त होकर आत्मा जब ऊर्व गति, करता है उसमें किसी की भी प्रेरणा नहीं होती । कर्मबद्ध 
आत्मा की गति औदयिक होती है । क्योंकि कर्मादय के कारण ही उसे चतुगति में भटकना पड़ता है | पाप कर्मशील 
आत्मा गति करता है और वह स्वयं पुढूलों को गति के लिये प्रेरित करता है। जीव खकूत कर्मो को ही भोगता है। भगवती- 
सत्र में भी महान संत गौतम प्रभु महावीर से प्रश्न करते हैं--प्रभो ! आत्मा खक्ुत कर्म भोगता है, परकृत भोगता है 
या तदुभयक्ृत । उत्तर में सर्वज्ञ म० महावीर बोले--यह आत्मा स्वकृत कर्मों को ही भोगता है, परक्ृत या तदुभयक्ृत नहीं । 

आचाये अमितगति भी बोलते हैं:-- 

स्वयं कृत कमे यदात्मना पुरा, फले तदीय लभते शुभाशुभम्‌ । 
परेण दत्त यदि लभ्यते स्फुट, स्वयं कृत कमे निरथेक तदा । 





प्रार्थनापंच विंशति 

आत्मा पूर्वबद्ध कृतकर्मा के ही शुभाशुभ फल को प्राप्त करता है। यदि वह परक्ृत कर्मों को भोगता है तो खक्कत 
कर्म निरर्थक हो जायेगा । इतना ही नहीं अपना नियामक वह स्वयं न रहेगा । अपने सुख दुःख के लिये वह स्वयं उत्तरदायी 
न रहेगा । सुख के लिये उसे दूसरे से भीख मांगनी होगी, यह कितनी बड़ी गुलामी होगी । 

आत्मा जो भी शुभाशुभ कर्म करता हे वह नरकादि चार गति के रूप में भोगता है । 

टीकाः--केचित्त पठन्ति द्विविधा गतिस्तद्यथा-प्रयोगगतिः स्वेच्छया गतिः विस्नसागतिस्तद्विपरीता जीवानां च 
पुदुलानां चेति । को वा गतिभावः अनादिको5निधनों गतिभावः । पाठान्तरं तु यथोदयिकपारिणामिको गतिभाव इति। 








( प्र० ) जीवाण भन्‍्ते ! अत्तकई दुकक्‍्खं वेदयंति, परकड दुक्‍्ख वेदर्यत, तदुभयकर्ड दुक्ख वेदर्यान्त (3० ) गोयमा जीवा अन्त 


कड दुकव वेदयंति, णो परकर्ड णो तदुभयकड दुकबे वेदयंति । 
भगवती सूत्र-- 


एकतीसवां अध्ययन १९१ 


केन वार्थन गतिरिति ? प्रोच्यते गम्यत इति गतिः । भन्ये तु गम्यमाना इति गतिरिति पठन्ति। इमानि चस्वारि पाठान्तरा- 
ण्यस्याध्ययनस्थान्ते गतिध्याकरणग्रन्थात्‌ प्रभ्गति सामितं ति यावदय ह्वितीयपाठो दृश्यते इति प्रवेशितानि । स एव द्वितीयः 
पाठो3नुबध्यते यथेष खल्वसंबुद्दोइसंबरृतकमान्तः स चतुर्यामिको निम्नेन्थोडष्टविधे कर्मग्रन्थि प्रकरोति, स च चतुपु स्थानेषु 
विपाकमागच्छति तद्‌ यथा नेय॑क्रेपु तिर्यकक्षु मनुजेपु, देवेषु । गताथेः । 

विशेष टीकाकार ने विविध पाठान्तर के साथ प्रस्तुत प्रकरण को स्पष्ट किया है । 

अत्तकडा जीवा नो परकडा किद्चा किच्चा वेदेंति | ते जहा पाणातिवातबेरमेणेण जाव परिग्ग- 
हवेरमणेण । एस खलु संवुडे कम्मंते चाउज़मामे नियंठे अद्भविहं कम्मगाठि नो पकरेति। से य चउहिं 
ठाणेहिं णो विषपाकमागच्छति । ते जहा णेरइणहिं निरिक्खजोणिहिं माणुस्सणहिं देवेहिं । 

अर्थ:--जीव स्वाधीन रूप से खक़ृत शुभाशुभ कर्मों को करके उसका प्रतिफल वेदन करते हैं । किन्तु परकृत कर्मो 
का वेदन नहीं करते । प्राणातिपात विरक्ति यावत परिग्रह विरक्ति के द्वारा यह संब्रत, कर्मो का अन्त करनेवाला चातुयाम 
घर्म का आराधक निग्नेन्थ अश्विध कर्म ग्रन्थि को बांधता नहीं है और वह कर्म चार रूप में विपाक को भी प्राप्त नहीं 
करता जैसे कि नारकों के द्वारा तिय॑चों के द्वारा मनुष्यों के द्वारा और देवों के द्वारा । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

294 स्वाधीन३पथी पोते ( शुभाशुभ ) 3रभ 3रे छे ने तेनो परिण[भ पणु भोणे छे, पु णजीन्मणे 3रेक्ष 
3भोनों लोग उर२तो नथी, प्राणतिपात विरश्तियावत्‌ परिअ७ विरक्षिथी ०/ जा संबृत 3र्भोनों मंत 3२नार यातुवीम 
घभेनो जाराघ४, नियथ, जाल तरढनी अभेयथिने जांधतो नथी, जने ते 3र्म याररूपभां विपाउने पण पामे नहीं, 
प्टभे 5 नार४ 3 तिथयी ४ मनुष्य 3 धेपे६।२।. 

पूर्वसत्र में असंग्रत सावक का रूप बताया गया था। जिस साधक ने कपड़े त्यागे हें किन्तु वासना नहीं त्यागी वह 
अपनी द्ृत्तियों को काबू में नहीं छा सकता और वह सही रूप में ब्रतों की मयादा में भी नहीं रह सकता, परिणामतः कर्मो 
का अन्त करके आत्मा की झुद्धि स्थिति को भी नहीं पा सकता । उसे पुनः पुनः नारकादि रूप ग्रहण करने होंगे । 

प्रस्तुत सत्र में उसका विरोधी चित्र है । जो साधक्र रूप और राग दोनों का व्यागी है जिसने वश्नों की भांति वासना 
भी त्याग दी है वह अपनी इन्द्रियों पर और मन पर विजय पा यकता है। कर्मों का अन्त कर आत्मा के निज घर में 
पहुंच सकता है उसे फिर नारकादि रूप धारण करने की आवश्यकता नहीं रहती । 

टीका :--भाव्मकृतजीवा न परक्ृताः कृत्वा कृत्वा वेदयन्ति, तदू यथा प्राणातिपातविरमणेन यावत्‌ परिग्रह- 
विर्मणेन । एप खलु संबद्धाः संबृतकर्मान्तश्रातुर्यामिकों नि्रेन्थो5छटविध कमैग्रन्थि न प्रकरोति।स च प्रागुक्तेषु चतुषे 
स्थानेपु न विपाकमागच्छति । भादिपाठस्तु मिथ्यादशनविरमणेनेति प्रस्वृत्यनुबध्यते । गताथे: । 

विशेष प्रस्तुत पाठ मिथ्यादशन विरमण से सम्बन्धित हे । 


लोण ण कताईं णासी, ण कताई ण भवत्ति, ण कताई ण भविस्सति, भुविच भवति य भविस्साति 
य घुबे सासए, अक्खर, अव्वण अविद्धिए णिच्चे कयातिणासी जावणिब्वा एवामेव लोके वि ण कयाति 
णासी जावणिच्चे। 

अर्थ :---यह लोक कभी नहीं था, ऐसा नहीं है । यह कभी नहीं है ऐसा भी नहीं है । कभी नहीं रहेगा यह भी 
संभव नहीं है । यह लोक पहले था वर्तमान में है और भविष्य में भी रहेगा । क्योंकि यह लोक पुत्र है, नियत है, शाश्वत 
है, अक्षय है, अव्यय है, अवस्थित और नित्य है। जैसे कि पंचास्तिकाय कभी नहीं थे ऐसा नहीं है । यावत्‌ लोक नित्य 
है। इसी प्रकार लोक भी कभी नहीं था ऐसा नहीं है यावव नित्य है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

ज थी$ ( लूतआराक्षमां ) $दीपणु न ७तो, खपुं नहीं जा अद्दीपणु नथी जम पणएु नहीं जने ( सविष्यमां ) 
१णएु रहेशे जेवर संग्रव पएु नथी, जा वीड अथम छ७ती, जानो 9, जने भविष्यड्कणमां पणु रढेशे; ४२७० जा 
।६ धर ( निज ) 9, नियत छे, शाश्रत छे, जक्दय छ, सव्यय छे, जवस्थित छे जने निज ७. शेषी० रीते 
कषै४ पएु 5द्दी पशु न छतो ज्रेभ नहीं, ते ७भेशा निल छे. 





१९२ इसि-भासियाईं 


प्रस्तुत पाठ में लोक की शाध्रतता बताई गई है। यद्यपि पर्याय की अपेक्षा से तो लोक प्रतिक्षण विनष्ट भी हो रहा है 
और नया उत्पन्न भी हो रहा है। किन्तु यहां द्रव्यार्थिक नय की दृष्टि से लोकवक्तव्यता कही गई है। अनंत अनंत काल पूर्व 
भी लोक लोकभाव में विद्यमान था। वर्तमान में भी उपस्थित है और अनंत अनंत युग बीत जाने पर भी लोक विद्यमान रहेगा । 

लोक पंचास्तिकायात्मक है। घर्माधर्म आकाश पुढूल और जीव के अतिरिक्त कोई लोक नहीं है। पंचास्तिकाय 
निद्य है तो लोक भी नित्य है । 

टीकाः --यथा किन्तु जीवाः शातनां नाशनां वेदनां वेदयन्ति । यो यद्‌ अर्थ यद्वस्तुनो बिभेति तत्‌ तेन समुच्छे- 
स्थथते अथात्‌ स एवं समुत्थास्यति निष्ठितकरणीयः । मडाइत्ति झूतादी प्राशुकभोजी, उपलक्षणत्वादेणीयादी त्ति व्याख्या 
प्रजसिवृत्त्यनुसारेण ब्याख्येयम । गताथे: । 

स्पश्ुकेति स्थाने तु प्राशुकेत्ययुक्त प्रवदून्ति वृत्तिकारानुयायिनः । म्तादिनिग्रेन्थो निरुठ्प्रपंचो ध्यवच्छिन्नसंसारो 
व्यवच्छिन्नसंसारवेदनीयः । प्रहीणसंसारः प्रहीणसंसार वेदनीयो संसारमार्गान्‌ न पुनरप्यश्नत्वे समागच्छति पार्श्वेयमध्ययनम्‌ । 
गताथे: । 

द्वितीयपाठस्तु समाप्यते यथा लछोको न कदाचिज्नासीत्‌ न कदाचिन्न भवति, न कदाचिन्न भविष्यति अमुन्रभवति 
च भविष्यति च ध्रुवो नित्यः शाश्रतो5क्षमो5व्ययो5वस्थितो नित्यो भवति, यथा नाम पंचास्तिकायः न कदाचिन्नासन्न 
इत्यादि एबसेव लोकोपि | समाप्त पाठान्तरम्‌ ॥ गताथेः । 

विशेष भडाई नियंठे के प्रकरण में स्पश के स्थान पर प्रापुक शब्द है किन्तु टीकाकार के अनुयायी उसे अयुक्त समझते हैं। 


टिप्पणी :--इस सूज्र के समस्त अध्ययनों की अपेक्षा प्रस्तुत अध्ययन में सवोधिक पाठान्तर है । मूलकार की 
अपेक्षा टीकाकार ने और भी अधिक पाठान्तर दिये हैं। अतः मूलकार और टीकाकार दोनों साथ नहीं चल सके हैं । 
परिणामतः कहीं कद्दीं टीका मूल से बहुत दूर जा पड़ी है । 

प्रोफेसर झुब्रिंगू टिप्पणी देते हुए लिखते हैं--- 

प्रस्तुत प्रकरण के प्रारंभ में कुछ भार है । दुद्रे इन्द्रियज्ञान के लिये वहां अवकाश है । आध्यात्मिक असर का निश्चित 
प्रारंभ है । आत्मा खये ही अपने द्वारा सुखादि उत्पन्न करता है। कोई भी बाहरी वस्तु उसे सुख या दुःख देने में असमर्थ 
हैं । ( आत्मकृतः जीवः, न परकृतः ) 

पंक्ति नं. ४२ के बाद प्राणातिपात शब्द के बाद खोज करने पर ऐसा लगता है कि वहां कुछ रिक्त स्थान है । उसके 
बाद छीघ्र ही “वेरमण ” शब्द आ जाता है। जो कि ठीक नहीं है । दूषित काये और उसका त्याग ३६ वीं पंक्ति में दिखाई 
देता है। किन्तु वह प्रामाणिक किये ग्रे सिद्धान्त के विरुद्ध हैं और प्राणी दुःख का अनुभव करता है। ( सतन ) ऐसे 
विरोधाभास से संबंधित है जोकि मूल पाठ में नहीं है । 

यदि धारे हुए क्रियापद (सपुच्छित्यति और समुत्यित्यति ) ठीक है तो उनका अर्थ यह होगा कि जिससे वह 
डरता है उनको दूर करेगा । किंतु “तं” शब्द वहां नहीं है । और अपने आपको उच्च स्थिति में लाएगा । यहां हम पंचमी 
विभक्ति संसार मार्गात्‌ का जोड़ सकते हैं | किन्तु व्याख्या प्रज्ञप्ति सूजन बताता है कि “निट्टित करणिजे मडाई” पाठ उससे 
पृथक नहीं कर सकते। टीका के अनुसार मडाई म्रतादी है, जोकि मृतक को निर्जीव को खाता है। अपने जीवन के लिये किसी 
की हिंसा नहीं करता और धमम क्रिया अनुरूप चलता है । किगतु “मडाई”” का 'म” हम कहां से खोज सकते हैं यह समझ 
में नहीं आता । शायद ही हम अम्मड ( अम्बड ) का अन्त में विचार कर सकें । 

“लोए” आदि यहां फिट नहीं बेठता । वह चौथे प्रश्न के उत्तर में ठीक रहता । 


प॒वे से सिद्धे बुद्धे। गतार्थः। 
इति एकतीखसवां अध्ययन समाप्त 


हतााअ|>0-<+--तः 
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१ मडाई णाम णियण्ठे निरुद्धभवे, निरुद्धभवपवंचे, पहीणसंसारे पहीणसंसारवेयणिज्ज, वोच्छिण्णसंसारे वोच्छिण्णसंसार 
वेयणिज्ज, णिद्धिय अटके णिद्ठिय अद्ट करणिज्ज णो पुणरवि इत्थत्थं हब्यमागच्छति । --विवाहपण्णत्ति -२-१-२ 
२ इसिभासियाई जमैन प्रति ५ ए० ५६८ 


'पिंग अहेतर्ष प्रोक्त 
बत्तीसवों कृषि-अध्ययन 


शरीर और आत्मा अनादि के सहयात्री हैं। शरीर के लिग्रे भोजन आवश्यक है तो आत्मा भी भूखा नहीं रह सकता। 
उसे भी भोजन तो चाहिय्रे। किन्तु हां, आत्मा का भोजन शरीर के भोजन से भिन्न अवश्य होगा । किसी विचारक ने ठीक 
कद्दा है शरीर का भोजन अन्न है, तो आत्म। का भोजन अहिंसा है!। 

शरीर की खुराक के लिये खेती आवश्यक है तो आत्मा के भोजन के लिये भी खेती चाहिये; किन्तु वह खेती मिट्टी 
की नहीं मन की होगी । 

फिर भी मानव मिद्टी को भूल कर जी नहीं सकता । क्‍यों कि शरीर की भूख मिट्टी ही मिटा सकती है । उसके लिये 
जुआर के दाने चाहिये, खगे के मोती नहीं । 

शरीर और आत्मा साथ रह सकते हैँ तो अहिंसा ओर खेती साथ क्यों नहीं रह सकते १ जो खेती को एकान्ततः पाप 
बताते हैं उनके लिये रोटी खाना भी पाप है। खेती यदि भद्दारंभ है तो मांसाहार कया होगा 

खेती संस्कृति का निर्माण करती है। वह सात्विक अन्न देकर मानव के मन को सात्विकता की ओर मोड़ती है । 
खेती अकेला व्यक्ति नहीं कर सकता, उसमें दूसरे के सहयोग की आवश्यक्रता अनिवायतः रद्दती है । इस रूप में वह सहयोग 
का पाठ भी पढ़ाती है । जिस देश में खेती नहीं है वहां के निवासी मांसाहार की ओर ही बढ़ेंगे । पशुवध के द्वारा प्राप्य 
मांस मानव मन की सहज कोमलता को छीन लेता है और करुणा के अंकुरों को नष्ट कर डालता है। पशुओं की गदन पर 
प्रतिदिन चलनेवाला छुरा आवबेश में मानव की गर्दन काटते हिचक्ता नहीं है | दूसरी ओर उसमें सहयोग भाव का प्रसार 
भी नहीं हो सकता । क्योंकि शिकार के लिये दूसरे के लिये दूसरों की आवश्यकता भी कम रहती है । 

खेती का विकल्प मांसाहार ही हो सकता है दूसरा नहीं और खेती को पाप ( मद्दारंभ ) बतानेवाले इस तथ्य से 
आंख नहीं मूंद सकते | भ० महावीर ने कभी भी खेती को महारंभ नहीं बताया, अन्यथा वे अपने उपासकों को कृषि कर्म 
के परित्याग की प्रेरणा देते । क्योंकि श्रावकत्व और महारंभ में मूलभूत विरोध है, इसीलिये उन्होंने अपने उपासकों को 
महारंभ के व्यवसायों के परित्याग की प्रतिज्ञा दिलवाई थी । 

फोडीकम्मे ( स्फोटि कर्म ) के आधार पर खेती को महारंभ कहनेवाले अभी ऊपरी सतह पर ही हैं, क्योंकि हल के 
द्वारा हल की रेखा स्फोटकर्म है तो सुरंग आदि में होनेवाले घड़ाकों को क्या कहेंगे ? । किन्तु कुछ तो पुराने तत्वज्ञ दाल 
पीसने के घंघे को भी स्फोटकर्म में गिनकर अपनी प्रतिभा का परिचय देते हैँ । किन्तु इस यंत्रयुग में बेचारी विधवाओं 
के दाल पीसने के धंघे को महारंभ कहकर वास्तव में अपनी बुद्धि का प्रदशन ही करते हैं । 

खेती करना पाप ( महारंभ ) है तो रोटी खाना भी पाप है । फिर भी हमें इतना विवेक तो रखना होगा कि हम 
शरीर को खुराक में आत्मा का भोजन न भूल जावें। मानव रोटी दाल का यंत्र न रह जाय | मिट्टी में पलकर भी हमें 
अमरत्व की ओर बढ़ना है, प्रथ्वी पर रहकर भी अपार्थिव से प्रेम करना सीखना है । इसी संक्रेत पर अद्ृतर्षि दिव्य खेती 
का संदेश देते हैं । 


दिव्व॑ं भो किखि किसेज्ञा, णो अप्पिणेज्ञा पिगेण महणापरिव्वायएर्ण अरहता इसिणा बुइते । 

अर्थ +--हे साधक ! तू दिव्य खेती कर उसे छोड़ नहीं । ब्राह्मण परित्राजक पिंग अहंतर्षि ऐसा बोले । 
गुजराती भाषान्तर * 

साध] तु दिन्य णेती अरब श३ डर्या पछी हर पशु डरणुने क्षीपे छोडी नहीं, भेम भ्राक्षणु परित्रा०/5 
(प० गति गोक्ष 

पिंग अहंतर्षि के सम्बन्ध में वहां एक परिचय सूत्र मिलता है। वे ब्राह्मण परिवार में पेदा हुए थे और बाद में 
परित्राजक बने थे । परिव्राजक के रूप में अहंत्व प्राप्त किया था । 





१ पन्नसरकम्मादाणाई जाणियव्वा न समायरियव्वा ।-उपासक दशा । 
२५ 


१९४ इसि-भासियाईं 


जिसे सत्यदृष्टि प्राप्त हो चुकी है फिर बादरी वेश उसके विक्रास में बाघक नहीं हो सकता । जैनधर्म ने एक दिन 
आघोषित किया था कि कोई भी लिंग या वेश सदत्यदृष्टि पाने में बावक नहीं हो सकता । वह वेश या रूप को नहीं पूछता; 
वह तो इतना ही पूछता है क्या आपको सत्यदृष्टि मिल चुकी है? फिर किसी भी रूप में रहो तुम साधना के पथ पर हो । 
सिद्धिप्राप्ति के पन्‍्द्रह मार्गों में अन्यलिंग सिद्ध को स्वीकार कर जैनदशन बहुत बड़ी विचार क्रान्ति का परिचय देता है। 


खय॑ भगवान्‌ महाधीर के युग में बहुत से ऐसे साधक थे जिनका वेश और क्रियाकाण्ड दूसरी संप्रदाय का था, किन्तु 
अन्तर से प्रभु महावीर के भक्त थे, इसी लिये अन्तद्रंश्ा भगवान्‌ महावीर ने उन्हें अपनाया ही नहीं श्रावक के रूप में स्थान 
भी दिया । अबंड परिव्राजक ऐसा ही साधक था जिसने परित्राजक के रूप में ही भगवान महावीर की उपासना की थी। 
भगवान महावीर की देशना ने इन्हें काफी प्रभावित किया था, फिर भी वे अपने परंपरागत वेश का मोह छोड़ नहीं सके 
तो भगवान महावीर ने कहा मुझे मिलने में वेश दीवार नहीं बन सकता । 
अहंतर्षि पिंग भी ब्राह्मण परिव्राजक थे और उन्होंने उसी रूप में सत्यदृष्टि पाई थी, इसीलिये सूत्रकार ने विशेष रूप से 
इनका परिचय दिया है जोकि जैनदशन की विशालता का परिचायक है । 
वे ही अद्ेतर्षि पिंग दिव्य खेती की प्रेरणा दे रहे हैं । अनंत युग बीते पार्थिव खेती करते, अब जरा आत्मिक खेती 
की ओर लक्ष्य दे । वह सूनी पड़ी है । एक कण भी उसमें बोया नहीं गया है । छब्बीसवें अध्ययन में मातंग अहंतर्षि भी 
इन्हीं शब्दों में दिव्य कृषि का उपदेश देते हैं। उत्तराध्ययन सूत्र के बारहवें अध्ययन में भी आत्मिक खेती का संकेत मिलता 
है | श्वपाक कुलोत्पन्न हरिकेशी मुनि ब्राह्मण कुमारों को कहते हैं - 
क्षक जिस भावना को लेकर उच्च भूमि में बीज बोते हैं उसी भावना से निम्न भूमि में भी बीज डालते हैँ, इसी श्रद्धा 
से तुम मुझे भी दो और इस पुण्य क्षेत्र की आराधना करों! । 
टीका - दिश्यां भो क्ा्षें कृषेत्‌ नारपयेत्‌। गताथेः । 
कतो छेत्तं कतो बीय॑ कतो ते जुगणंगलं । 
गोणा वि तेण पस्सामि, अज्जो | का णाम ते किसी ? ॥ १॥ 
अर्थ :--त॒म्हारा क्षेत्र ( खेत ) कहां है, तुम्दारे बीज कहां हैं और तुम्हारे युगलांगल कहां हैं? तुम्हारे पास 
गोवत्स भी दिखाई नहीं देते । फिर आय | तुम्हारी खेती क्या है * 
गुजराती भाषांतर : 
तभारु णेतर बयां छे ? तमारु जी० ज्यां छे ? जने तभारो युगवांगव ( धषगर ) बयां छे ? तभरे पासे तो 
गायनुं १७२३ पणु उ्यांव दैणादु नथी., सारे ढे जाय | तभारी णेती हवी छ ! 
पिंग अहंतर्षि ने जब दिव्य खेती निरूपण किया तो कृषक ने प्रश्न किया तुम्हारी खेती क्या है, तुम बोलते हो में 
दिव्य खेती करता हूं, किन्तु खेती के उपयोगी एक भी प्रसाधन तुम्हारे पास दिखाई नहीं देता, न खेत है न बेल, न 
युगलांगल और न बीज है, फिर तुम कौनसी खेती करते हो १ 
टीका :--कुतः क्षेत्र कुतो बीज कुतस्तव युगलछांगले ? गा भपि तव न पश्यामि हे आये ! का नाम तव कृषिरिति 
प्रश्राः। गताथे; । 
आध्यात्मिक खेती के प्रसाधन बताते हुए अहंतर्षि बोलते हैं - 
आता छेत्तं तवो बीय॑ संजमो जुगणंगर्ल। 
अहिसा ससिती जोज्ञा एसा धम्मंतरा किसी ॥ २॥ 
अर्थ +--आत्मा क्षेत्र है, तप बीज है, और संयम ही युगलांगल है । अहिंसा और समिति जोड़ने लायक ( सुन्दर 
बेल ) हैं, यद्द धर्मान्तर कृषि है । 











१ थलेसु बीयाईइं ववंति कासगा तहेव निनन्‍नेसुय आसयाण | णयाहि सद्धाहि दलाहि मज्ञ॑आराहए पुण्ण मिर्ण खु खित्तं 
उत्तरा० अ० १२ | गा० १२ 


बत्तीसवाँ अध्ययन १९७ 


गुजराती भाषान्तर :-- 
..पोतानों जात्मा ०४ युगक्षांगक्ष ( बणर२ ) छे, जहिसा जने समिति ब्नेडवा क्षाय४ ( ७४ भेक्ष ) छे, ने जा 
घमातर ० ॥षि (णेती ) छे. 
आध्यात्मिक खेती के प्रसाधन भी आध्यात्मिक ही होंगे। भौतिक साधनों से आत्मा की खेती नहीं हो सकती । 
अहंतर्षि उसी आत्मिक खेती का निरूपण करते हुए कहते हैं आत्मा ही मेरा क्षेत्र है, तप बीज है, संयम ही युगलांगल 
रहता है । अहिंसा और पंच समिति खेती के लिये पुष्ट वृषभ हैँ, यही मेरी आध्यात्मिक खेती ( की सामग्री ) है । 
साधना का मूल प्राण आत्मा है। आत्मा ही वह तत्व है' जिसके आधार पर धर्म का भवन टिक सकता है, आत्मा को 
स्वीकार नहीं किया जाय फिर केसा धर्म, किसकी शुद्धि के लिये साधना की जाय !। आस्मा है तो प्रश्न होगा उसका रूप क्या 
है? देह के गुणधघर्म आत्मा के गुण के धर्मो से निश्चित ही भिन्न हैं | क्योंकि देह से आत्मा भिन्नां हे । फिर वह शुद्ध बुद्ध 
आत्मा संसार के कीचड में क्‍यों फंसा है और वह पुनः शुद्ध स्थिति पा सकता है या नहीं? यदि पा सकता है तो उसके उपाय 
क्या हैं ? इन सभी प्रश्नों के समाधान में अध्यात्म फिलासॉफी आई है और वह कहती है आत्मा का शुद्ध खरूप मिन्न है, 
न्तु वासना के कारण वह संसार के कीचड में लिप्त है । वह शुद्ध स्थिति पा सकता है उसका साधन है तप, संयम, 
अहिंसा और पंच समितियां । यहां रूपक के द्वारा अहंतर्षि इसी तत्व का प्रतिपादन करना चाहते हैं । 
टीका :--आात्मा क्षेत्र तपो बीजे संयमो युगलांगले । अहिंसा समितिश्र योग्या, एषा धर्मान्तरा ध्मे-गर्भा 
कृषि: । गताथेः ॥ 
एसा किसी सोभतरा अलुद्धस्स वियाहिता । 
एसा बहुसई होर परलोकसुहावहा ॥ रे ॥ 
अर्थ :--यह खेती शुभतर है, किन्तु निर्लोभ व्यक्ति ही इसे कर सकता है। यह खेती अतिसुन्दर है और परलोक में 
सुखप्रद है । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
ना णेती बचारे शुभ (१७ ) छे, परंतु वीमवणरनो भाणुस ०/ णजाषी णेती 3री श्र छे, जा भेती जा 
की3भां घणी ०४ सुं६र छे, जने परवी$भां १७ शुभ जापनार छे. 
आत्मिक खेती शुभ या शुद्ध है, किन्तु इसे करने के लिये तृष्णाविहीन मन चाहिये । क्योंकि लोभी बहरा है, 
आत्मा के खर नहीं सुन सकता है । एक विचारक ने कहा है - लोभी का मन रेगिस्तान की उस बंजर भूमि जैसा होता 
है जो तमाम बरसात और जोस को सोख लेती है किन्तु कोई फलब्वुम, जड़ी या बूटी नहीं उगाती। उसके मन के 
रेगिस्तान में शान्ति की लता ऊग नहीं सकती। ओंस से कुआ नहीं भरता | ऐसे धन से लालची की आंख नहीं भरती । 
जड़ पैसे में सुख देखनेवाला चेतन्य की लक्ष्मी नहीं पा सकता । 
आध्यात्मिक खेती चेतन्य की लक्ष्मी है । उसे संतोषी मन ही पा सकता है । पार्थिव खेती शरीर की भूख मिटाती है 
जब कि आत्मिक खेती आत्मा की भूख मिटाती है । पहली खेती इस जीवन के लिये सुखप्रद है, तो दूसरी खेती परलोक में 
हितप्रद है । 
अहिंसा की खेती परलोक में अवश्य सुखप्रद होती है इसमें किसी के दो मत नहीं हो सकते । किन्तु इससे यह तात्पये 
निकालना गलत होगा कि अन्न की खेती परलोक में दुःखप्रद होगी । आगम साक्षी है, भगवान्‌ मद्दावीर के उपासक खबर 
खेती करते थे और उनका पारलोीकिक जीवन भी उतना ही सुखपग्रद था जितना कि इहलौकिक जीवन । खेती का निषेध 
करने का यह मतलब होगा कि मांसाहार को प्रोत्साहन देना जोकि निश्चयतः दुःखावह है । 
टीका :--एपा कृषि: भल॒ब्धस्य पुरुषस्य झुभतरा5तिशझुभा व्याख्याता। एषा बहु-सती अतिसाध्यी परलोके 
सुखावहा च भवति । 





१ नलिन्यां च यथा नीरं भिन्न तिष्ठति सर्वदा | अयमात्मा खभावेन देहे तिष्ठति सर्वदा +-परमानंदपंचविंशति २ ईया भाषेणा- 
दान-निक्षेपोत्सर्गा: समितयः ।-तत्वार्थयूत्र अ, ९ सू. ५. १ शुद्धतरा, 
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पएयं क्रिसि कसित्ताणं सब्वसत्तरयावहा। 
माहणे खत्तिए वेस्से सुद्दे वा वि य सिज्मति ॥ ४॥ 


अर्थ :--प्राणि मात्र पर दया का झरना बहानेवाली इस खेती को करके ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और श॒द्र भी सिद्ध 
स्थिति को पा सकता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

७र२जे४ आराणी8प२ ध्यानुं अरुण ७मेशा। याहु राणनारी भा णेतीन उरी श्राक्षणु, क्षुत्रिय, पेश्य खने 
शुद्र पणु सिक्धपहने आप $री शहर छे, 

जिसके मन के कोने में प्राणि मात्र के प्रति दया और प्रेम का झरना फूठ पड़ा है। जिसका करुणा निश्चिर देश, काल 
पंथ और संप्रदायों के गइढ़ों में केद नहीं होता, अपि तु मानव मात्र ही नहीं, प्राणिमात्र के लिये मुक्त रूप में बहता है । 
वही सिद्धि-स्थिति पा सकता है। फिर वह चाहे किसी भी जाति में जन्मा हो, किसी भी पंथ में पला हो जिसने आत्मा के 
क्षेत्र में करुणा के बीज डाले हैं वह बन्बनातीत है। एक इंगूलिश विचारक भी बोलता है -?8086 [8 0एशा (० 
8) |एंते 6875, दयाछु हृदय के व्यक्ति के लिये खगे के द्वार सदेव खुले हैं, दया ही एक ऐसा तत्व हे जो मानव 
में मानवता की प्राण प्रतिष्षा कर सकता है । उसी पर हमें गर्व होना चाहिये । 


मानव यदि यह अहंकार करे कि मैं आकाश में उड़ सकता हूं किन्तु आकाश में उड़ना कोई चमत्कार नहीं है । 
एक गन्दी मकखी भी आकाश में उड़ सकती है । यदि वह अहंकार करे कि में विशाल काय महासागरों को पार कर सकता 
हूं; यह भी उसका मिथ्या अहंकार है, क्योंकि एक मछली भी पानी में तर सकती है, | किन्तु यदि वह बोलता है मेरे दिल 
में दया का झरना बह रहा है तो सचमुच वह उसके गौरव की वस्तु होगी । 


जिसके दिल में दया है वही दिल का अमीर भी है। उसका हृदय सेव प्रसन्नता से भरा रहता है। एक विचारक 
बोलता हे- 


2 दावे वाहक्वाफ 8 & 0्रा।का) ए छशैबवा653, ताध्ोता)2& ९ए९७'एपशतए ॥॥ 468 शंजा7ए 
(6४॥688 ॥700 आ॥|०४,-। इविगू- 


दयाल हृदय प्रसन्नता का फौव्वारा है जोकि अपने पास की प्रत्येक वस्तु को मुस्कानों में भरकर ताजा बना देता है। 


वास्तव में आज हम एक दूसरे के इतने निकट हैं एक दूसरे के प्रति विश्वास और निष्ठा है वह सब दया की देन है, 
क्योंकि दया वह सुनहरी चेन ( ज॑जीर ) है जो समाज को संगठित रखती है। 


4॥685 ॥8 06 80९७॥ लोाकशा। 0ए जशंशी 8000४ 8 90प्राते 402०0007, 
वास्तव में जिसके हृदय में दया का झरना वह रहा है खर्गीय आनंद उसके हृदय में नृद्य करता है । 


टीका :--एतां कृषिं क्ृठ्ठा सर्वसत्वद्यावहां । ब्राह्मणः क्षत्रियों वेइ्यः झुद्दोष्पि वा सिध्यति। पिंगाध्ययनम्‌ 
पटविदस्य द्वितीयपाठ । गताथेः । 


प्रस्तुत अध्ययन में छब्बीसवें अध्ययन के द्वितीय पाठ के समान है । 


पव॑ से सिद्धे बुद्धे० ॥ गतार्थः । 
इति पिंगअहैत्षिप्रोक्त बत्तीसवां अध्ययन । 
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महासाल पुत्र अहझण अहवतर्षि प्रोक्त 


तेतीसवां अध्ययन 


मानव के पास दो शक्तियां हैं-एक जीभ और दूसरा जीवन । जीभ तो यद्यपि पशु को भी मिली है किन्तु पशुओं की 
जीभ उनके भावों को स्पष्टतः अभिव्यक्त करने में असमर्थ है । जबकि मानव को कुदरत की यह देन है कि वह अपने 
विचारों को वाणी के द्वारा अभिव्यक्त कर सकता है । देखना यह है वाणी का वरदान पाकर मानव उसका उपयोग किस 
ढंग से करता है। वाणी के द्वारा हम दूसरों के हृदय के घावों को भर सकते हैं और उसके जीभ के द्वारा दूसरे के दिल 
में घाव भी कर सकते हैं । किन्तु यह भूलना न होगा कि जीभ के द्वारा किया गया जख्म तलवार से भी गहरा होता है । 
महान्‌ विचारक पाइथेगोरस ने कहा है- / छए०पराते #िणा। 8 ईणा९प6९ 8 छ0ण86 शीक्षा। & ए०प्राते 
#0०णा 8 8ज़ठ0ाते, 07 00 ]80067 क_रीिी००8 ०|ए 0॥6 0067, 060 00767 06 8]7"08, जिह्ना का घाव 
तलवार के घाव से बुरा होता है, क्योंकि तलवार शरीर पर आघात करती है जब कि जिह्बा आत्मा पर। एक जापानी 
कहावत भी है 'जीभ केवल तीन इंच लंबी है जब कि वह छः फूट ऊंचे आदमी को समाप्त कर सकती है” | किन्तु जिह्ना का 
यह उपयोग मानव की मानवता को लजित करता है । 


एक वैद्य जीभ को देखकर भीतर का हाल बता सकता है । इसी प्रकार जीभ के द्वारा व्यक्ति की भीतरी अच्छाई 
और बुराई का पता लग सकता है । यह विद्वान है या मूख है यह वाणी के द्वारा जाना जा सकता है । मृखे के सिर पर 
सिंग नहीं होते और विद्वान्‌ के हाथों में कमल नहीं खिला करते, किन्तु जब वे मुंह खोलते हैं तमी उनकी कुलीनता का 
परिचय होता है । 


वाणी के साथ आचरण आता है । वाणी सुन्दर है ओर आचरण दूषित है तब भी जीवन में सुन्दरता नहीं आ 
सकती । संपत्ति का मी प्रभाव द्वोता है। वक्‍तृत्व कला में भी जादू होता है । सौन्दर्य में भी एक आकषण होता है, किन्तु 
समस्त प्रभाव उसी क्षण समाप्त हो जाते हैं जब कि जीवन का प्रभाव समाप्त द्वो जाता है । एक विचारक के शब्दों में- 

2. 068प्रापिं एश॥8ए0फ्ा 48 9260067 फ्रक्ा ७ 968प्रतपिं 007), 70 2ए९४ 8 ९9]07' 
[0688पर'.6 पौधा) 8080प6४ पे फञो०७परा'05, 40 8 06 [680 ए 06 (0 "५, 

सुन्दर आकृति की अपेक्षा सुन्दर आचरण श्रेष्ठ है । क्योंकि यह मूर्तियों और फोट्ूओं से भी अधिक आनंद 


देता है । यह समस्त कलाओं में श्रष्ठ कला है । जिसने वाणी और वर्तन (आचरण ) की कला पाई है वही विद्वान है। 
प्रस्तुत अध्याय इसी भित्ति पर खड़ा है । 


दोहिं ठाणेहिं बाले जाणेजा दोहिं ठाणेहिं पंडित जाणेज्ञा । 
सम्मापओएणं; मिच्छा पओतेण कम्मुणा भासणेण य । 
अर्थ :--दो स्थानों से मानव का बाल रूप प्रकट होता है और दो स्थानों से पंडित जाना जाता है। सम्यक्‌ प्रयोग 
और मिथ्या प्रयोग से; कर्म से और भाषण से । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
भाणुसनुं_ गाक्षशप थे आरणोथी साई सा£ (रुप४) ०णाय 9, जने ने 3२णोथी पंडितने भोणभणी श५ध५ 
98. ते था छे-स*१४ अयोग, भिश्य। प्रयोग, 3भे भने भाषणुथी, 


ज्ञानी और अज्ञानी की पद्दचान कया है? उसके उत्तर में अहतैर्षि कहते हँ-हर आत्मा में अनंत शक्ति है| उस 
शक्ति का वह उपयोग किस रूप में करता है उसी आधार से बताया जा सकता है कि यह विद्वान्‌ है या मूख। 
शक्ति रावण को मिली थी तो शक्ति हनुमान को भी मिली थी । एक ने अपनी शक्ति का उपयोग असदाचार में किया तो 
दूसरे ने अपनी शक्ति एक महापुरुष की सेवा में समर्पित कर दी । इसीलिये एक ने विश्व से घृणा पाई जबकि दूसरे को 
दुनिया ने पूजा है । 
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शक्ति का सम्यकु प्रयोग करने पर मानव का पंडित रूप व्यक्त होता हैं और जब कि आत्मा की शक्ति मिथ्या प्रयोग 
की और होती है तब वह बाल कहलाता है। यह सम्यक्‌ और मिथ्या प्रयोग वाणी और कर्म दोनों प्रकार का होता है । 

टीका :--द्वाभ्यां स्थानाभ्यां बारे जानीयात्‌ , द्वाभ्यां स्थानाभ्यां पंडिते जानीयातू, यथा सम्यक्‌ प्रयोगेन च 
मिथ्याप्रयोगेन च कमेंणा भाषणन चेति छोकाथम्‌ । गतार्थः । 


दुभासियाएण भासाए दुकडेण य कम्मुणा । 
बालमेतं वियाणेज्ञा कज्ञाकज्ञ-विणिच्छण ॥ १ ॥ 


अर्थ :--दुवर्चन बोलने, दुष्कुय करने तथा कार्याकाये के विनिश्चय के द्वारा यह वाल ( अज्ञानी है ) ऐसा समझा 
जा सकता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

जराण बातो उरवाथी, भराण दाम अरवाथी खने आय जने शध्भायना निर्शेय (ही रीते 3रे छे ते ) थी 
ज। भाणुस गाव गेटथे जशानी छे खेम सम श३्24 छे. 

बाणी मन का चित्र है | जीभ के द्वारा जीवन परखा जाता है। जब मानव के मुंह से कटु शब्द निकलते हैं तो 
समझ लेना होगा भीतर कटुता भरी है । शीशी में इत्र भरा है या गटर का पानी यह निर्णय उसी क्षण हो जाता है जबकि 
उसका दक्कन (बुच ) खोला जाए। ऐसे ही यह विद्वान है या मूल यह निर्णय भी उसी क्षण द्वो जाता है जब कि उसके 
मुंद् का ढक्कन खुलता है। किन्तु हमें यह भी याद रखना चाहिये कि कठु और तीखे शब्द कमजोर पक्ष की निशानी है । 
मनुष्य हंसी ओर मजाक में कभी व्यंग के बाण छोड़ता है। किन्तु वे व्यंग के विष बुझे बाण हृदय की प्रसन्नता छीन 
लेते हैं। अतः ऐसी मजाकों से हमें बचना चाहिये जो हमारे मित्र के लिये तीर का काम दे । एक इंग्लिश विचारक 
बोलता है-(॥ए९ ए०प्राइशॉ $0 00 गाश+ए, एप ]6४ एठ्पा' परी ७९ ९ए०७ एंव ण 8] 0प्राए5 
॥0ए7 शव णैप्रा।श शणतवे३ $0 छाए गाया ति 8 छ०्पावे हर्शा 0ए 8 शणते (8 000॥ प68 
वरक्कावे6# 00 96 ०फा'ल्वे पाया जी छ्ीलोी (8 शएलशा शाधीे पी6 8ज़णपे, 

तुम अपने आपको विनोद में रखो, किन्तु असभ्य भाषा और काटनेवाले शब्दों से तुम्हारे विनोद को दूर रखो, क्योंकि 
किसी भी मनुष्य पर किये गये शाब्दिक घाव का भरना तलवार के घाव से भी अधिक कठिन होता है । अतः हमारे व्यंग 
विनोद भी मधुर हों किसी के दिल में छेद दें ऐसा नहीं होना चाहिये। साथ ही हमारे काये भी सुन्दर होने चाहिये। 
मधुर हैं किन्तु काय कठु है तो ऐसी मधुर शब्दावलि कोई महत्व नहीं रखती। वह तो “विषकुंस पयोमुखं” हे । 
अतः वाणी का माधुये जीवन में उतरना चाहिये । साथ ही हमारी विवेक दृष्टि सदेव खुली रहनी चाहिये । 
यदि विवेक का प्रदीप बुझ गया तो जीवन की अंधेरी रात में कर्तव्य की प्रेरणा नहीं मिल सकती । 

हां, तो हमें याद रखना है जिसकी वाणी से अशुभ शब्द निकलते हों, जीवन दुष्कृद्यों से दूषित हो और जिसका 
विवेक दीपक बुझ गया हो वढ़ अज्ञान से आबृत है, फिर उसने चाहे जितने शास्त्र क्यों न रट रखे हों । 

टीका ४--दुर्भाषितया भाषया दुष्कृतेन च कमेणा, कार्याकार्यविनिश्चये बालमेते विजानीयात्‌ । 

खुभासियाए भासाए सुकडेण य कम्प्तुणा । 
पंडिते त॑ वियाणेज्ञा धम्माधम्म-विणिच्छण ॥ २॥ 

अर्थ :--छभाषित वाणी, सुन्दर कृत्य और धर्माधर्म के विनिश्वय के द्वारा पंडित की पहचान होती है । 

गुजराती भाषान्तर :-- 


विद्वान भाणुसनी साथी जोगणणाणु तेना मोक्षबा-याक्षया ठपरथी, सारा आर्यों जने घ्माषिसेना निर्णय 
3प२थी १२१०४ थर्श व्यय छे, 

व्यक्ति की अच्छाई बुराई की पहचान उसकी वाणी और कार्यों के द्वारा होती है । स्थूल माप दंडों के द्वारा व्यक्ति 
मापा नहीं जा सकता । आज व्यक्ति पेसे के गज से मापा जाता है और सोने के पाटों द्वारा तोला जाता है। जिसके पास 
अधिक संपत्ति और वेभव विलास के प्रसाधन हैं वह श्रेष्ठ माना जाता है, किन्तु व्यक्ति को इस रूप में तोलकर हम अप्रत्यक्ष 


तेंतीसवां अध्ययन १९९ 


रूप से उस सोने का शासन खौकार कर लेते हैं, जोकि अनुभव हीन है । उसे शासक बनाकर समाज में से अच्छाईयों 
को देश निकाला देते हैं । पेतवा नौकर अच्छा है किन्तु उप्ते खवामी बनाकर तो हम अपने आपको मानसिक गुलामी की 
जजीरों में जकड़ देते हैं । /(०06ए 8 8 ए००व 8९7एक। 706 & 90 ॥9806/' पैसा नोकर अच्छा है किन्तु 
स्वामी के रूप में पेसा बहुत बुरा है । व्यक्ति की अच्छाई पैसे के द्वारा न मापी जाकर उसकी मधुर वाणी और अच्छे कार्यो 
द्वारा मापी जानी चाहिये। 
दुभासियाए भासाए दुकडेण य कम्मुणा | 
जोगक्खेम वहंत॑ तु उसु वायो व सिचति ॥ ३ ॥ 
अर्थ ;--दुर्भाषित वाणी और बुरे कार्यों के द्वारा जो योगक्षेम का वहन करना चाहता है वह मानो ईख को वायु 
से सिंचन करता है । 
गुजराती भापान्तर :-- 
जराण (९३) णोत्षी, जन भराण आाभे 5री पोतानी ७४६णीनी ॥०२णु 5२वा याध्नार भाशुस पक्‍नथी 
शेरहीन ( सियन 3री ) बता शणव। भाणे छे. 
मधुर वाणी में शक्ति बसती है और सुन्दर आचरण में पवित्नता रहती हैं | किन्तु जिसके पास दोनों का अभाव है 
वह मन का दरिद्री है। उसके पास योग और क्षेम दोनों ही नहीं आ सकते । असभ्य वाणी और बुरे कार्यों के द्वारा जो 
व्यक्ति योगक्षेम चाहता है उसका काये वायु के द्वारा इक्षु के सिंचन सा निष्फल है। 
टिप्पणी-- उसुवायो' शब्द अप्रचलित है | कोश में भी परिलक्षित नहीं होता । उसका एक संभावित अर्थ ऊपर 
दिया जा चुका है। दूसरा अर्थ यह भी हो सकता है-इक्षुपात-इछ्छु के पत्नों का सिंचन; यह भी एक निष्फल क्रिया ही है । 
सुभासियाए भासाए सुकडेण य कम्मुणा | 
पञ्ञण्णे कालवासी वा जस॑ तु अभिगच्छति ॥ ४ ॥ 
अर्थ :--छभाषित वाणी और सुन्दर कृद्यों के द्वारा मानव समय पर बरसनेवाले मेघ के सदश यश को प्राप्त करता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

भीही वाणी मोक्षी खने सार। इलो 3रनार भाणुस सभय पर खावेक्ष भेधर०्शनी व्ट्म सेब वणएणुय छे. 

जिसकी वाणी में अमृत बरसता हो और जिसके जीवन में सदाचार की सौरभ है उसका जीवन उतना ही यशखी 
होता है जितना कि समय पर बरसनेवाला मेघ । 

टीका :--सुभाषितया भाषया सुकृतेन च कमैणा । प्जैन्यः कालवर्षीव यशो5मिगच्छति । गताथः । 

णेव बालेहि संसग्गि णेव वालेहिं संथर्व। 
धम्माधम्मं व वालेहिं णेव कुज्ञा कडाइ वि ॥ ५ ॥ 

अर्थ :--साधक अज्ञानियों का संसग न करे और न उनसे परिचय ही रखे । उनके साथ धमाधर्म की चचा भी न करे । 
गुजराती भाषान्तर ;-- 

साध जरानी माणुसोथी छे> ०/ रहेवु न्ने् जे, खने तेषा माणुसी साथे पोतानों संजंघ पणु राणपो नहीं 
जने ते भाणुसी साथे घर्म-अघमभेत्री यर्था पशु अर२पी नी, 

प्रस्तुत गाथा में साधक को भज्ञानियों के संसग से दूर रहने की प्रेरणा दीगई है । क्योंकि मूख व्यक्तियों का परिचय 
भी कष्टप्रद होता है । कोयले का व्यापार करनेवाले के हाथ काले हुए बिना नहीं रहते । ऐसे ही अज्ञानियों से अति परिचय 
रखनेवालों का जीवन भी उज्वलता को खो बेठता है । 

“जैसा संग वैसा रंग” मनुष्य जिसके साथ रहता है वैसा बन जाता है। एक कहावत है यदि तुम भेड़िये के साथ 
रहोगे तो गुरोना भी सीख जाओगे । यह तो देखा गया है कि बकरी चरानेवाला बकरी की भांति झुककर पानी पीता है । 
इंग्लिश विचारक बोलता है- प'४॥ 76 जश्ञांण जञाणा परी०प शक गिषापे 

87 4 ज्ञ।] (६९) ४॥6०6७ शए0 ४0प था", 


२०७० हसि-भासियाईं 


यदि मुझे माल्म हो जाय कि तुम किसके साथ रहते हो तो में बता सकता हूं कि तुम कौन हो। प्याज का साथ 
करनेवाली थेली से प्याज की बस आयेगी और गुलाब के फूलों का साथ करनेवाली थेली में फूलों की सौरभ आयेगी । 

यद्यपि निश्चय दृष्टि में एक आत्मा न दूसरे को सुधार सकती है, न उसे बिगाड़ ही सकती है । यदि उसमें विक्ृति 
आने का गुण है तो बाहरी उसे विकृत कर सकता है । लक्कड़ में जलने का खभाव है तभी तो आग उसे जलाती है । 
पत्थर में बेसा खभाव नहीं है अतः दुनियां की कोई भी आग उसे जला नहीं सकती । इसी प्रकार जिसमें विकृत होने का 
स्भाव है उसे ही बाहरी संयोग बिगाड़ सकते हैं । साथ ही उसके पतन का समय है तभी उसे ऐसा संयोग मिलता है। 
यदि उसका उदयकाल है तो उसे निमित्त भी सुंदर मिलेंगे । 

फिर भी भावी भाव का ज्ञान न रखनेवाला जन सामान्य निमित्त से प्रभावित हो ही जाता है । हां, जिनकी चेतना 
जागृत है और जो विद्षिष्ट स्थिति तक पहुंच चुके हैं फिर बाहरी निमित्त उन्हें प्रभावित नहीं कर सकते हैं । गौशालक का 
निमित्त पाकर भी भगवान्‌ महावीर की आत्मा विकृत नहीं हो सकी, क्योंकि वे निम्न भूमिकाओं को पार कर गये थे और 
विकारों पर विजय पाने की उनमें क्षमता मी थी । इसीलिये अशुभ वातावरण भी उनकी शुभब्त्ति को अशुभ में मोड़ नहीं 
सका । फिर भी जन साधारण को चाहिये कि जब तक उच्च स्थिति पर पहुंच न जाए तब तक सुन्दर निमित्तों के बीच 
रहे, ताकि सुन्दर संस्कार मिलते रहें । क्योंकि यदि शरीर खस्थ और सबल है तो बाहर के कीटाणु उस पर आक्रमण नहीं 
कर सकते । उसके शरीर के कीटाणु रोग के कीटाणुओं से लड़ सकते हैं, किन्तु यदि शरीर दुबेल है और हार्ट कमजोर है 
तो रोग के कीटाणु बहुत जल्दी असर कर सकते हैं । इसीलिये तो डाक्टर रोगी को खच्छ वातावरण में रहने की खास 
हिदायत देते हैँ । इसीलिये जन साधारण को भी चाहिये, कि जबतक चेतना पूर्ण विकसित न हो तब तक्र दूषित वातावरण 
से अवश्य बचता रहे । 

इहेवाकित्ति पावेहि पेच्चा गच्छेह दोग्गति । 
तम्हा बालेहिं संसारिग णेव कुज्ा कदावि वि ॥ ६॥ 

अर्थ :--पापों के द्वारा यहां भी अपयश मिलता है और बाद में आत्मा दुगति को जाता है। अतः साधक अज्ञानी 
आत्माओं का संसग कभी न करे। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

पापी (जराण कागे ) 3रवाथी जा सवभां पशु सपथश भणे छे जने पछी ते जात्मा ६गतिने आप $रे 
8. भार साथ जरा।नी जात्मागोने साथे 5४ तरढनो संज॑घ ग्रर्श पशु संत्रेशभां न 3२पी «तर थे, 

पूर्व गाथा में साधक को अज्ञानी आत्माओं से दूर रहने की ब्ररणा दी गई थी । यहां उसका प्रतिफल बताया गया 
है। मूर्खी का संग यहां भी अथश को दिलाता है। जो मूर्खी के परिचय में रहता है और उनके इशारों पर काम करता है 
दुनियां उसे भी कभी सम्प्रान नहीं देती । साथ ही जब वह यहां से विदा लेता है तो परलोक में उसे सुन्दर स्थान नहीं 
मिलता । अतः वह उभयतो अ्रष्ट होकर अशान्ति पाता है। अतः विचारशील साधक अज्ञानियोंके संसग से दूर रहे। 
भगवान्‌ महावीर ने साधक को प्रेरणा दी थी: अज्ञानियों के संग से दूर रहो । 

साहूहिं संगम कुज़ा साहहिं चेव संथवं। 
धम्माधम्म च साहहिं सदा कुव्विज्ञ पंडिए ॥ ६॥ 

अर्थ :+--साधक साधु पुरुषों का संगम करे और साधु पुरुषों का ही संस्तव करे | प्रज्ञाशील पुरुष धर्म की चर्चा भी 
साधु पुरुषों के साथ ही करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

साथ स०ग्श्नो साथे० संगंध राणपी ब्वेर्ध जे, जने साइ५३पोनी ०४ स्तुति 3२वी, तेम०/ शुद्धिमान्‌ ५३े 
घर्मनी यर्यमा सब्_्श्नो साथे ०/ $२वी, 

साधुपुरुषों का परिचय जीवन का निर्मोण करता है । बबूल की छाया में कांटे मिलते हैं और नीम के निक्रट जाने 
पर झुद्ध वायु मिलती है। ऐसे ही जीवन के कलाकारों के पास जीवन-निमोाण की प्रेरणा मिलती है और अज्ञानियों के 
निकट जीवन को गिराने की बातें मिलती हैं । 


१ न जारजातस्थ ललाटझंंग॑ कुले प्रसृतस्य न पाणिपन्मम्‌ ॥ यदा यदा मुंचति वाक्यबाणं तदा तदा जातिकुलप्रमाणम्‌ ॥ 
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सेंतीसवां अध्ययन २०३ 


यद्यपि हमारे उत्वान और उत्थान का दायित्व हम पर ही है फिर भी निमित्त भी एक चीज है। अतः जब तक 
हमें जीवनधारा का सार्वभौम ज्ञान नहीं हे तब तक अशुभ निमित्तों से बचना आवश्यक हो जाता है । अतः साधक सर्देव 
कुत्सित 'पुरुषों के संग से बचकर सजनों का साहचय करे । भले ही वे उपदेश न दें, किन्तु सजनों का संग ही शास्त्र है । 
महापुरुष वाणी की अपेक्षा जीवन से अधिक उपदेश दे देते हैं' । और धर्माधर्म की चचा भी साधु पुरुषों के साथ ही करना 
योग्य है । क्योंकि मूर्खों के साथ की गई च्चा में कभी तत्त्व नहीं मिल सकता। उनके पास अपशब्द एवं गालियों का 
अजस्र प्रवाह मिला रहता है ओर वह सबके लिये समानरूप से बहता रहता है । अतः उनसे दूर रहना ही श्रेयस्कर हे । 
विचारकों के साथ तत्त्वचचा में उनक्रे मस्तिष्क का चिन्तन मिलता और नये विचार मिलते हैं । 
दीका ;--साधुप्रिः संगम च संस्तव च धर्म च कुर्यादिति स्पर्ट, कुतस्तु धर्मस्य विपरीतमधम कुर्यादिति न ज्ञायते। 
अथांत साधुओं के साथ संगम, संस्तव और धर्म करे यह तो स्पष्ट है । किन्तु धर्म से विपरीत अधर्म क्‍यों किया 
जाय यह समझ में नहीं आता । 
टीकाकार को सजनों के साथ धर्मावर्म करने में संदेह हो रहा छे । यदि यहां केवल धार्मिक क्रिया से सम्बन्धित 
बात हो तब तो यह प्रश्न योग्य है, किन्तु घर्माघर्म से यहां धर्म-चचा के साथ अबर्म-चर्चा भी आवश्यक बताया गया है । 
क्योंकि जब तक अधर्म को न समझा जायेगा तब तक धर्म का खरूप भी पुणतः समझा नहीं जा सकता । अहिंसा स्वरूप 
ज्ञान प्राप्त करने के लिये हिंसा को समझ लेना भी आवश्यक हो जाता है तो धर्म के साथ अधर्म का प्रश्न भी लगा रहता है। 
इह्देव कित्ति पाउणति पेच्चा गच्छद सोगाति । 
तम्हा साधूहि संसर्गि सदा कुब्विज्ञ पंडिए ॥ ८ ॥ 
अर्थ :--साधु खभावी पुरुषों के संग के द्वारा आत्मा यहां पर यश प्राप्त करता है और परलोक में ञुभ गति को 
प्राप्त करता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
सार। स्वज्ावना भानवीना सड्वासथी जात्माने जा थोष़्मां डीति भणे छे जने परक्षीटभां पणु सद्ृशतिनी 
आपति थाय छे. 
जीवन का सुन्दर साथी मानव को ऊरध्वैमुखी बनाता है । पानी नीम की जड़ों में पहुंचता है तो कट्ठु रूप छेता है 
और इछ्ु के खेत में पहुंचता है तो भधुर रस का रुप छेता है । खाती नक्नत्र की वे ही बूंदें सांप के पुख में गिरकर विष 
बनती हैं तो गाय के शरीर में दूध के रूप में परिणत होती हँ । जब कि सीव उसे मोती का रूप देती ऐ, साथी की अच्छाई 
ओर बुराई जीवन में भी अच्छाई और बुराई छाती ऐ । 
खद॒णं पमाणं वक्त च देज्ञा अज्जति जो धर्ण । 
सद्धम्म-वक्त-दाण्ंण तु अक्खयं अमतं मतं ॥ ९ ॥ 
अर्थ :--जों मनुष्य घन एक्थित करता है काल उसके लिये संदेश देता है कि यह मयादित है और एक दिन नष्ट 
होनेवाला है । जब कि सद्धम का वाक्य का दान तो अक्षय और अमृत तुल्य है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

गे भाणुस द्रव्य (पैसा)ने संघरे छे तेन ० भझेवरो संद्शे जापे छे 5 जा घन भर्वाक्ति ( जभुड समय 
सुपी ०/ 2$ना२ ) छे जने ओ ओे५ दिवसे जनों नाश तो थवानों ०४ छे, ब्यारे सकभेता वाजयनुं धान ते क्षांण। 
सभय सुधी «४ मे जने जगत ०ोबुं भी$ छे, 

बहिदष्टि मानव के लिये प्रस्तुत गाथा में महत्त्वपूर्ण संदेश है । वह घन एकत्रित करता है । मानता है अनंत काल 
तक के लिये यह मेरे साथ रहेगा । किन्तु वह बहुत बड़ी भूल करता है। संपत्ति मानव की छाया है, किस क्षण उसके पुण्य 
रूप सूये पर अशुभोदय के बादल आ जाएंगे यह कहा नहीं जा सकता, किन्तु बादल आते ही संपत्ति की छाया सर्व प्रथम 
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| कान+ २ ननमन+न- नम... >-मामकन«-+फ्मकाकनाक-»+>७०३७, "अमन, 


१ अल बालस्स संगेणं-आचारांग सज । २ परिचरितव्या: सन्‍्तो यथापि कथर्यन्ति नो सदुपदेशम्‌ | यास्तेषां स्वैरकथा ता एवं 
भवन्ति शास्ाणि। ३ पच्छा, ४ सड्म्मचकदाण् । 
२६ 








१०९ इसि-भासियाईँ 


साथ छोड़ देगी । इसीलिये एक विचारक ने कहा है-शरीर की सजावट करनेवाले पर रुत्यु मुस्कराती है। यौवन के क्षणों 
में इठलाने पर जरा हंसती है । धन को पृथ्वी में गाइनेवाले पर प्रथ्वी हंसती है । यह एक मिथ्या घारणा है कि संपत्ति के 
द्वारा हम सब कुछ प्राप्त कर सकते हैं। इंग्लिश विचारक बोलता है-+०॥6ए जश्ञ] )०: एपएए ०४९/एएा॥९2 
पैसा प्रत्येक चीज नहीं खरीद सकता । उसके द्वारा फाउंटन पेन खरीद सकते हैं, वर लेखनक्रला नहीं मिल सकती । पेसे 
से रोटी खरीदी जा सकती है, लेकिन भूख नहीं मिल सकती । पेसा आपको चश्मा दे सकता है, लेकिन आंख देने में 
असमर्थ है । 

हां, तो अहृतर्षि उसी संपत्ति की तुस्छता बता रहे हैं कि वह संपत्ति ढलते सय की छाया सी सीमित और क्षणिक 
है । संपत्ति के अजन करनेवाले को काल यही संदेश देता है । अथवा यदि संपत्ति का संग्राहक अपनी संपूर्ण संपत्ति 
भी आपको दे देता हैं तब भी वह आपको एक नाशवान वस्तु ही दे रहा है । दुनियां की नजरों में वह 
महान दानी न्तु तत्त्वद्रष्टा कहता है तू ने दी क्या एक सड़ी गली चीज ही न? कोई शाश्वत वस्तु तो तू नन दी?। 
दूसरी ओर एक संत विचार की किरण देता है वह विश्व को एक महान देन दे जाता है| महर्षियों का चिन्तन ओर मनन 
विश्व को नई दिशा देता है और वह विश्व की अमृल्यतम संपत्ति होता है । किसी को संपत्ति देने के बजाय उसे विचारों का 
दान देना उसके लिये सर्वश्रेष्ठ दान है। 

टीका $--क्षयि प्रमाणं वाता च दयाद्‌ यो धनमजयति । सद्धम॑वाक्यदान व्वक्षयमम्रत च मते भवति ॥ गतार्थः । 

पुण्णं तित्थं उवागम्म पेच्चा भोज्ञा हितं फर्ल । 
सद्धम्मवारिदागैण् खप्पं सुज्यति माणसं ॥ १०॥ 

अर्थ :--जिस पुण्य तीर्थ को पाकर परलोक में जिस फल को तुम भोगोगे उस फल की प्रसव भूमि हृदय सद्धर्म 
के पानी देने से जल्दी शुद्ध होता हैं । 
गुजराती भाषान्तर +-- 

7 पुएयलूमिने भेणव्या पछी परक्षो5भां ग्रे ० तने सोगशी ते 2णनी असवर्भू भिश्पी शुरू इब्यथने सार! 
घमंनुं पाणी जापवाथी ते तरत शुरू थाय छे, 

मानव पुण्य के मीठे फल खाना चाहता है। किन्तु जब तक उसकी जड़ों को सिंचन न मिले तब तक पुण्यलता 
फलवती नहीं हो सझती । हृदय वह भूमि है जहां फि पुण्य की लता फेल्ती रहती है । सद्भधर्म रूप जल देने से हृदयशुद्धि 
होती हे ओर पुण्यठता की जड़ें मजबूत होती हें | साधना के क्षेत्र में आंख की आवश्यकता नहीं है, कयोंक्रि आंख के अभाव 
में भी साधक साधना कर सकता है | साधना के पथ में जीभ की भी आवश्यकता नहीं हे, क्योंकि मूक व्यक्ति भी साथना 
कर सकता है । वहां पेर की भी आवश्यकता नहीं है और हाथ भी आवश्यक नहीं है । क्योंकि पंगु और दले व्यक्ति 
साधना कर सकते हैं । किन्तु आवश्यकता है छोटे शुद्ध हृदय की । हृदय की पवित्रता समस्त पवित्रताओं में श्रष्ठ है । 
वेदव्यास बोलते हेँँ- 

 तीर्थानां हृदय॑ तीथ ञचीनां हृदय शुचि 

तीर्थों में श्रेष्ठ तीर्थ हृदय है और पवित्र वस्तुओं में पवित्रतम हृदय ही है । एक इंग्लिश की विचारक भी बोलता है - 

॥8 2९0०4 ६806 48 8 ]60060/ 05 #60०गाधाशावद्र॥0, 8 200वं सश्छाक 48 8 ]6॥067 
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दि सुन्दर मुख सिफारिश पत्र है तो सुन्दर हृदय विश्वास-पत्र । पवित्र हृदय में धर्म के फूल खिलते हैं । भगवान 
महावीर कहते हैं सरल आत्मा ही शुद्ध होता है और धर्मशुद्ध हृदय में ही ठहरता है। ऐसा साधक परम शान्ति को उसी 
प्रकार पाता है जेसे कि घृतसिक्त अग्नि तेजखिता को' 
टीका $-+पुृण्य तीर्थेमुपागस्य प्रेत्य भुंज्याद्धित फल । सद्धमेवारिदानेन क्षिप्र तु झुद्धयति मनः । 
सब्भाववक्षविवेसं सावज्ञारंभकारके । 
दुम्मित्त ते विजाणेज्ञा उमयो लोगविणासणं ॥ ११॥ 
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१ सोही उज्जुय भूयस्स पम्मो सुद्धस्स चिट्ठुई । निव्वा् परम जाइ धमसित्तेग्य पायण | उत्तरा, अ. ४ २ विसेसं. 
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अर्थ ;+--अपने वक्र खभाव से विवश द्ोकर सावद आरंभ करनेवाले को दुर्मेत्र समझना चाहिये | क्योंकि वह दोनों 
लोकों का विनाश करता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

पोताना 309 स्वावने वश थर्श सावध ( सह्ेष) आरंभ 3रनारने 6श्भन सम०वो, 3भ्ठे ते ण॑न ( टके 
जा ६निया जने १२) कोेड्तो नाश ॥$रे छे. 

प्रस्तुत गाथा में दुर्भित्र की पहचान बताई गई है, जिसके जीवन में बक्रता है, जिसके विचारों में कोई दूसरी 
वस्तु है तो वाणी दूसरी ही बात बोलती है और आचरण दोनों से भिन्न है। ऐसा मित्र अपने साथी के दोनों लोक 
बिगाड़ता है । उसकी वाणी में माधुयं है, पर हृदय में हालाहल की लहरें हैं। ऐमा व्यक्ति अपने साथी को जीवन के गंभीर 
क्षणों में धो्वा देता है । परिणाम में उसका साथी संकल्प ओर विकल्पों से उतरेगा । फिर परलोक के लिये तो उसने 
तेयारी ही कब की है !। साथी की ओर से उसे सदेव सावद कर्मों की ही प्रेरणा मिली हे । आत्मा को भूलनेवाला परमात्मा 
को क्‍या याद करेगा ? और जिसका यह लोक सुन्दर नहीं है उसके लिये परलोक की सुन्दरता केंवल खप्न है [। 

अहंतर्षि बुरे मित्र से सावधान रहने की प्रेरणा दे रहे हैं । मित्रता जीवन की सबसे बड़ी कला हैं और मित्र 
जीवन का अमूल्य खजाना है । जीवन में मित्र बहुत हो सकते हैं । किन्तु मित्रों से सावधान रहो जो पक्षी के समान तुम्हारे 
फ्ों से लद्दे जीवन वृक्ष के चारों और मंडराते हैं । याद रखो उस दिन एक भी मित्र तुम्हारे पास नहीं आयगा जबकि 
तुम्हारे संवत्ति के फल समाप्त हो जाएंगे । 

इंग्लिश विचारक बोलता है - 

7] छत 70 ए00ए जश्ञा०॥ ए०0पा' ]प्रा86 8 पि|, 

जब तुम्हारा बटुवा तर है तो तुम्हारे पास मित्रों की कोई कमी नहीं है । ऐसे मित्र संख्या में हजार भी हैं तब भी 
तुम्हारे संकट में एक भी साथ नहीं दे सकता। किन्तु संकट में त्याग दे उसे मित्र कहना मित्रता का अपमान करना है। 

दूसरा विचारक बोलता है - 

"९ रण कशात 83 ॥6 ज्ञीघ0 ॥९0१पशा४ एप ॥ [#069900॥ए शाप॑ (68०४३ वा 
7४0 पा€, 

सबसे निक्ृष्ट मित्र वह हे जो अच्छे दिनों में पास आता है और मुसीबत के दिनों में त्याग देता है । 

“न स सखायो न ददाति सख्ये” (१०,११७.४ ) ऋग्वेद का वह वाक्य बोलता है वह मित्र ही क्या जो अपने 
सहायता नहीं देता और सबसे निकष्ट मित्र वह है जो तुम्हारी चापल्सी करता हैं और तुम्हारे अवगुणों पर पर्दा डालता 
मित्र को है | अहंतर्षि ऐसे मित्रों से दूर रहने की प्रेरणा दे रहे हें । 

सम्मत्तणिरय धीरं सावज्जारंभवज्जकं । 
त॑ मित्त सुद्ठ सेवेज्ा उभओ लोकसखुहावहे ॥ १२॥ 

सम्यक्त्व निरत सावद आरंभ के त्यागी ऐसे वैयेशील मित्र का अच्छी तरह साथ करना चाहिये | उसका साथ 
डभयलोक में सुखप्रद है । 
गुजराती भाषान्तर *-- 

सम्यपत्वनिरत ( शानी ), सावध जारंबनो साय उरनार जने घीरव्रवाणा हेस्तने साथे सारो संपड राजवा 
वेश जै, 3भ तेनो सद्यास ण॑ने क्षेत्रेने भा५े ३५५६ छे. 

जिसके पास सम्यक्त्व का प्रह्नाश है ऐसा पवित्र जीवन जीनेवाला साथी यथार्थतः कल्याणप्रद साथी है। 

इंग्लिश विचारक के शब्दों में - 

]॥6 88 ॥0 68202 ॥76 ॥ [-#'प्रवंशा #"०९४वे, 
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१, णीरगंभीर॑ #, मुह, सुदद । 


२०७ इसि-भासियाईं 


ज्ञानी मित्र के सदश जीवन में दूसरा कोई वरदान नहीं है । ऐसा साथी जीवन के उन कट प्रसंगों में जब कि तुम्हारा 
घैय जवाब दे बेठेगा और तुम अपने कर्तव्य की मंजिल से गिर रहे होंगे तब तुम्हें ज.वन की सच्ची राह दिखाएगा। क्योंकि 
उसके मन में खार्थ की छाया नहीं है । अतः वहां तुम्हें प्रकाश की ही प्ररणा मिलेगी । पाश्चात्य विच।रक बेकन ने कह्दा है- 
सच्चा मित्र आनंद को दुगुना और दुःख को आधा कर देता है” । 
मनुष्य जो दे उसे भूल जाय और दूसरे से ले उसे सदेव याद रखे यही मित्रता की जड़ है । और ऐसी मित्रता में 
उत्तम बंदर की सी निपुणता और परख हं.ती है, ओर अच्छी से अच्छी माता का-सा भैये और कोमलता होती है । 
संसग्गितो पसूर्यंति दोसा वा जइ वा गुणा । 
वाततो मारुतस्सेव ते ते गंधा स॒हावहा ॥ १३॥ 
अर्थ ;--दोष और गुण संसग से पेंदा होते हैं । वायु जिस ओर बहती है वहां की गंध को ग्रहण कर लेती है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
होष खने जुण जेड जीना संस|ेथी ० पेंच थाय छे; पवन के द्िशात२३ बे छे 
पणु साथे 6६ वे छे. 
वायु यदि सुरभित स्थान से गुजरती है तो वां की सौरभ लेकर आगे बढ़ती है और यदि वह गंदगी से गुजरती है 
तो वायु मी दूषित हो जाती है । जीवन भी एक वायु है । जो सजन पुरुषों के साहचये में रहता है तो वहां सह्दुणों की 
सुवास प्राप्त करता है और बुरे व्यक्ति के पास पहुंचता है वहां से बुराई ही ग्रहण करता है । 


यांना सुगंध 5 ६५घने 


) 


संपुण्णवाहिणीओ वि आवन्ना लवणोदाथि । 
पप्पा खिप्पं तु सब्या वि पावंति लवणत्तणं ॥ १७॥ 
अर्थ :--सभी नदियां लवणसमुद्र में मिलती हैं ओर वहां पहुंचते ही सभी अपनी खाभाविक मधुरता को छोड़कर 
खारापन प्राप्त कर लेती हैं । 
गुजराती भाषान्तर ;-- 
भी (भीका पाणीवाणशी ) नद्दीणी समुंधच्र्भां भणी व्यय छे, जने लां भणी ह/तां ० गयी नदीओ 
पाणुनी ४६२०ी भधुरता ( भी॥।स ) ने भुठी ६४ जा२। स्वाध्ने 4४ के छे 
एक संस्कृत उक्ति है “संसगेजा दोषगुणा भवन्ति” मनृष्य दूसरों के सद्गुग देर से ग्रहण करता है किन्तु दोष तो बहुत 
जल्दी ले लेता है। मानव ही नहीं प्रकृति का भी यही गुण है । इत्र की शीज्षी में दो बून्द मिट्टी का तेल गिर जाता है तो 
उसमें सौरभ स्थान पर मिट्टी के तेल की गंध आने लगेगी। अह्ंतर्पि सोदाहरण यही बता रहे हँ-नदियां मधुर जल राशि 
लेकर सागर में पहुंचती हैँ ओर मिलन के प्रथम क्षण में अपनी सारी मधुरिमा खो बेठती हैं । उनकी सारी जलराशि क्षार 
मिश्रित दो जाती है । 
समस्खिता गिरे मेरुं णाणावण्णा वि पक्खिणो । 
सब्बे हेमप्पभा होंति तस्स सेलरस सो गुणो ॥ १५॥ 
अर्थ ;+--विविध वर्ण-वाले पक्षिगग जब सुमेरु पर्वत पर पहुंचते हैं तो सभी खर्ण प्रभा युक्त हो जाते हैं, यह उस 
पर्वत का ही विशिष्ट ग्रुण है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


जन वशुवाण। पक्षी बारे सुभेरु पर्षत 3१२ व्यय छे, बारे तेगीनो ३० सोना ऋोेषो ० जनी व्यय छे 
ते पर्वुतनों जा भे४ भास ॥० छे. 

दोष और गुण संसग से आते हैं। प्रस्तुत गाथा इसी तथ्य को स्पष्ट कर रही है। पूर्व गाथा में संसगे जन्य दोष 
बताया गया था । प्रस्तुत गाथा उसके विपरीत संसगंज गरुण का निहूपण करती है । किसी भी वर्ण का पक्षी सुमेह के निकट 
पहुंचता है तो उसकी प्रभा से सभी खण्प्रभ हो जाते हैं । 
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कल्लाणमित्तसंसग्गि संजओो मिहिलाहिबो । 
फीत महितलं भोज्वा ते मूलाक दिये गतो ॥ १६ ॥ 
अर्थ +--कल्याणमित्र के संसगे से मिथिलाधिप संजय संपूर्ण प्रध्वीवठ को भोगकर ऊगते सय की प्रभावाले 
दिव्य लोक को प्राप्त हुआ । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
अव्याणुमित्रना संपञ्रभां रणेवाथी मिथिक्षाना संग्स्य नाभमनों राब्व संपूएू भथ्वी 8प२ राब्य्य भरी सांना 
भघा झोओी गोगीन 3६य पामता सुर०्शनी कोवी प्रभा भेणपवी स्व|भां सीचान्या ७ता, 
पूवैगाथा में अच्छे साथी की आवश्यकता पर बल दिया गया था। प्रस्तुत गाथा उसकी सोदाहरण व्याख्या 
करती है । मिथिलानगरी के सम्राद संजय ने कव्याग मित्र के द्वारा ही विजय पाई थी ओर उसी की संत्पेरणा के द्वारा वह 
निबृत्ति मागे में प्रविष्ठ होकर दिव्य लोक में पहुंचा । यह मिथिडाधिप संजथ कौन है ओर डसकी पूरी कथा क्या है यह 
ज्ञात नहीं हो सका । किन्तु हां, प्रस्रुत गाथा उस कथा की ओर संकेत करती है । 
टीका :--कल्पाणसित्रसंसग कृत्वा संजयो मिथिलाधिपः । स्फीत महीतरलं भुक्तवा तन्‍्मू्ल भोजने मूल भवति 
यथा तथा दिवं गत: । 
अर्थात्‌ कल्याणमित्र के संतरग को पाकर मिथिलाधिप संजय संयुणे प्रथ्वीतठ को भोगकर खगे गया जसे शरीर के लिये 
भोजन कत्याणप्रद है ऐसे जीवन के लिये कल्याण मित्र आवश्यक है । 
प्रोफेसर शुत्रिंग लिखते हैँ :--- 
सत्य और असद्य कार्यो ओर वचन के द्वारा चतुर और मूख की परीक्षा हो सकती है। किसी अज्ञात कारण से 
इस विद्वत्तानरे लेख का लेखक स्पष्टीकरण के अन्तिम श्छोक में अपना नाम देता है । मिथिठा नरेश संजय विशेष परिचित 
नहीं है । 
अरुणेण महासालपुत्तेण अरहता इसिणा बुदृत-- 
सम्मतं च अहिंसं च सम्मं णच्चा जितिदिए । 
कलाणमित्तसंस्ंग सदा कुव्वेज्न पंडिए ॥ १७॥ 
अर्थ ;:--महाशाल पुत्र अहृतर्षि अरुण इस प्रकार बोले-जितेन्द्रिय और प्रज्ञाशील साधक सम्यक्त्व ओर अहिंसा को 
सम्यकू प्रकार से जानकर सदैव कल्याण मित्र का ही साथ करे । 
गुजराती भाषान्तर : -- 
भरढाशाक्ष-पुत्र जहतषि जरुण जिम मोदय। | खतेन्द्रिय ुद्धिवान साध सम्पपत्व जने स्िसाने सारी 
रीते नणी छमेश। डिते*छु सम-ग्श्नना सभागभभां रठेवु प्मे४, 
आत्म विकास तक पहुंचने के दो साधन हें-एक बाह्य साधन दूसरा आम्यन्तर । बाह्य साधन में कल्याण मित्र 
आता है। कुशछ और योग्य साथी जीवन की नया को तीर पर ले जाने में सहायक होता है। लक्ष्य तक पहुंचने का 
आशभ्यतर साधन अहिंसा ओर सत्य का सम्यक्‌ अवबोध है | अहिंसा और सत्य के सम्यकू अवबोध के लिये साधक 
विचारक पुरुषों का सहयोग प्राप्त करे । 
पव॑ से सिद्धे बुद्धे० ॥ गतार्थम्‌। 
आरुणिज्जणामज्झ्चय ण 
इति त्रयत्रिशत्तमं आरुणीयाध्ययनम ॥ 


आति3>> 0-*ुकतनन 


इसिगिरि अहेतर्षि प्रोक्त 
चोंतीसवा अध्ययन 


जीवन उजले और काले धागों से बुना है । जीवन के हर क्षेत्र में कब्वे और मीठे घूंट मिलते हैं । दुनियां के दर 
विचार को पहले शल मिले हैं ओर जब वह शलों से भी प्यार करता है तो दुनियां उस पर फूल बरसाती है, किन्तु जो 
शूलों को देखकर घबरा जाता है, दुनियां की आलोचनाओं से जिसका घय समाप्त हो जाता है और जिसकी अपने कार्य से 
आस्था हिल उठती है वह कभी भी सफलता का दशन नहीं कर सकता । सफलता कायरों का साथ कभी नहीं करती । 
दुनियां की आलोचना से घबरा कर हम अपनी कर्तव्य निशा से अलग न हो जाए। क्योंकि दुनियां की आंखें केवल बाहरी 
रूप देखती हैं । विचारक ने ठीक कहा है। 
चला वा एमाशाबी [प्रवेश० ग्राण'8 #वा बूफ़श्वाष्रार0ड पक्का किणा ॥8कए, औ। शाशा 
]8ए९ ९ए९०४ 9प ४ 6 ॥8ए6 06 ९ रे [0806॥7/8॥४0॥.-मेकियावेली 


साधारणतः मनुष्य सत्य की अपेक्षा बाहरी आकार से ही अनुमान लगाते हैं। आंखें तो सभी के पास होती हैं 
किन्तु विवेक की आंखों का वरदान किसी को ही मिलता है। अतः जन साधारण हमारा विरोध और आलोचना करता है 
तो हमें उससे घबराना नहीं चाहिये । भें तो कहूँगा जब हमारे कार्यों का विरोव हो तमी समझना चाहिये काम में निखार 
आ रहा है। विचारक बक ने ठीक कहा है 'जो हमसे कुइती लड़ता है वह हमारें अंगों को मजबूत करता है हमारे गुणों को 
तेज करता है । विरोधी हमारी मदद ही करता है ।” शिल्गर कहता है- 

(20[0800 8फ्ञृ8ए8 ीक्ा08 4॥86 070प9880, 0ए९/" 20ए0॥8 |, 


विरोध उत्साहियों को सदेव उत्तेजित करता है, उन्हें बदलता नहीं। विरोध को सह लेने की भी एक कला होती है 
उसमें मन को साधने की आवश्यकता होती है। सेनिक का शिक्षित घोड़ा तोफों के गोलों से भी नहीं चमकता, जबकि 
गधा पटाखे की आवाज से ही बेकाबू हो जाता है । अतः विरोध सह लेने के लिये मन को साधने की आवश्यकता द्वोती है । 
अहेतर्षि उसी साधना की ओर साधक का ध्यान खींचने के लिए प्रस्तुत अध्ययन को उपस्थित कर रहे हैं - 
पंचेहिं ठाणेहिं पंडिते बालेण परी सहोवसग्गे 
उदीरिजञमाणे सम्मं सहेज्ा खमेज़ा तितिक्खेज़ा अधियासेज्ा । 
अर्थ :--पांच स्थानों से पंडित बालपुरुषों ( अज्ञानियों ) द्वारा उदीर्ण किये जानेवाले परीषह और उपसर्गों को 
सम्यक्‌ प्रकार से सहन करे, उनको धारण करे उसको क्षमाभाव रखे और उन पर विजय प्राप्त करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
पांय स्थानोथी पहित गाव पुरुष ( जरानी ) बड़े थनार परीष७ (६:५७) खने 8पसग (वास 3 ४४ ) 
जेगोनुं सदन 3२, (व090॥ (जणमवानी शक्ति) थी भा 3२वी खने ओेवी रीते तेना 3५२ 4०य (5०) भेणववो, 
यदि अज्ञानी किसी संत पर प्रहार करता है तो साथक पांच प्रकार के विचारों से उन कष्टठों वा खागत करे और 
उन्हें समभाव के साथ सहे । 
टीका :--पंचेषु स्थानेपु पंडितो बालेन परीपहोपसर्गान्‌ उदीयेमाणान सम्यकू सहेत्‌ क्षमेत्‌ तितिक्षेतर अधिवा- 
सयेत्‌ । गताथेः । 





बाले खलु पंडित परोक्‍ख फरुसं वर्देज्ञा, ते पंडिते बहु 
मण्णेज्ञा : दिद्ठा मे एस बाले परोक्ख फरुसं वद॒ति, णो पद्चक्खं । 
मुक्खसभावा हि बाला, ण॑ं किंचि बालेहिंतो ण विज्ञति' । त॑ 
पंडिते सम्म॑ सहेल्ञा खमेज्ञा तितिक्खेज्ञा अधियासेज्जा । 
अर्थ :--यदि एक अक्ञानी प्राणी किसी पंडित पुरुष को परोक्ष में कडोर वचन बोले तो पंडित उसे बहुत माने और 
वह सोचे कि यह प्रत्यक्ष में तो कुछ नहीं बोल रहा है। वे अजञानी व्यक्ति मूल खभाव वाले होते हैं ५ अज्ञानियों से कुछ 


चोतीसवां अध्ययन २०७ 


भी अछूता नहीं है यह सोचकर विद्वान पुरुष निन्दात्मक वचनों को सहन करे उनके प्रति क्षमाभाव रखे, मन के समाधि- 
भाव को नष्ट न होने दे। 


गुजराती भाषान्तर : -- 


व्ने जेड जनगएयो भाणुस ्री्पण पडित ५रुपने परेक्ष ( तेनी "२७॥०री ) भां आंपपएण थुदी बातो णोक्ष 
तो पढिते ते मरानी भाणुसने संभान उरपो जने भानी थेवु ब्वे्ध ने 3 ते भाणस बे आर मोध्यो 9 ते भारी 
गेरढा०रीमां ०४ जोद्यी छे, भारे साभेतो मोद्यो ०४ नथी, आरणु 5 जशानी भाणुस भूण स्वनावनो छोय छे. 
शरीनी भाणुस तो ७रणे5 विषयनी, 5 ७रखेड ण्यश्विनी ( पोते व्वणुडर सम९४ ) बातो 3२ छे, थे ध्यानभां क्षण 
तेना निध7भ5 वाश्योनुं सन 3रे खने तेने भा 3रे तेम:/ पोताना समाधिनावभां जक्षक्ष पडवा न हे. 


दुनिया ने हर विचारक का विरोध ही किया है । क्‍योंकि वह समाज की सड़ी गली परंपरा को तोडकर नया मागे 
प्रस्तुत करता है तो समाज चीखता है और चिहछ्लाता है। विचारविहीन लोग उसकी अप्रत्यक्ष आलोचना का आश्रय लेते हैं । 
उनमें इतना साहस नहीं होता कि वे प्रद्यक्ष में आकर कुछ कह सकें। ऐसे प्रसंगों में भी प्रज्ञाशील अपने विचार के प्रदीप 
को बुझने न दे ओर न उन पर आक्रोश ही करे । वह सोचे कि ये बेचारे अज्ञानशील हैं, इनकी आत्मा अंधकार में भटक 
रही है । ज्ञान की किरण का इन्हें दशन नहीं हुआ है। फिर भी ये बेचारे परोक्ष में मेरी आलोचना करके ही रह 
जाते हैं, प्रत्यक्ष में आकर बोलने का साहस नहीं करते । 


साथ ही ये मृर्ल खभाव वाले हैं यदि बातों का जवाब दिया जायगा तो इनकी आलोचना को बल मिलेगा । साथ ही 
हर मूखे अपने आपको राबसे बड़ा बुद्धिमान मानता है। उसकी जीम से तो वह भगवान भी नहीं बचा है फिर हम जैसों 
की तो कद्दानी ही क्या है ! ये विचार भी मानव की मनःस्थिति को सम रखने में सहायक होते हैं और निनन्‍्दा और 
अपमान के कड़वे घूंट उतार जाने का साहस भी देते हैँ और फिर विचारक दृढ़ता पूवेक अपने माग पर आगे बढ़ जाता है। 


टीका +--य्रथा बालः खलु पंडित परोक्ष परुष वदेत्‌ तत्पंडितो बहु मन्ये यथा रृष्येष बालों मे परोक्ष परुष 
वदति न प्रद्यक्ष । मूखस्वभावा हि बाराः न किंचिद्‌ बालेभ्यः कतृभ्यो न विद्यत इति तद्‌ पंडितः सम्यकू सहतीत्यादि । 
गताथः ॥ 

बाले खलु पंडित पतच्चक्खमेव फरु्स वरेजा, ते पंडिए बहु मण्णेज्ञा: “दिट्ठा मे एस बाले पच्चकर्ख 
फरुस वदति, णो दंडेण वा लद्ठिणा वा लेट्रुणा वा मुद्ठिणा वा बाले कवालेण वा अभिदणति, तज़ेति 
तालेति परितालेति परितावेति उद्दवेति, मुक्खसभावा हि बाला, ण किंचि बालेहिंतो ण विज्ञति' ते 
पंडिते सम्प॑ सहेज्ञा खमेजा तितिकखेज्ञा अधियासेज्ञा | 

अर्थः--यदि अज्ञानी व्यक्ति किसी प्रज्ञाशील पुरुष को प्रत्यक्ष में कठोर बचन कहे तब भी विद्वान्‌ उसे बहुत 
समझे और सोचे । मेंने देखा है यह अज्ञानी व्यक्ति प्रयक्ष में ककोर वचन कह रहा है। किन्तु किसी डंडे से, लाठी से 
पत्थर से मुष्टि से या छोटे कपाल ( घड़े का टुकड़ा ठीकारी ) आदि से मारता नहीं है, तजना नहीं करता है । लाइना और 
परिताइन। भी नहीं करता है न परिताप ही पहुंचाता है । ये अज्ञानी मूखे खभाव के होते हैं; ये न करें वही कम है । 


अतः विद्वान्‌ उन कष्टों को सम्यक्‌ प्रकार से सहन करे, क्षमाभाव रखे, शान्ति रखे ओर मन के समभाधिभाव को 
चलित न होने दे । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


ने भरानी भाणुस ओर जद्धिभान्‌ भाणुसना भोढ। 8प२ जपभान 3रे तो पणु पहिते तेवो अभीरताथी वियार 
3रपो बने थे 5 जा जरानी भाणुस इभरे उरोर वाणीथी जोक्षे छे परुतु क्षाहीिथी, क्षाइरीथी, पथ्थरथी सगर 
डपाक्षथी मारते नथी, पीड जापते नथी 3 मर्भ वयनथी ) खन्‍्य सापनोथी संताप उशबवतो नथी, न्मशानी 
भाणुसोी अवा० छोय छे, ते क्षोप्र ० सेव आम न 3रे ते८हुं०/ मोछु; भार शुद्धिभाव्‌ भाणुसे गे ते रीते तेष। 
इशेनुं सदन 3रवुं ब्ले््ट २, क_्ष्माभाव (भुक्ष 3रनारने जमवुं ), शांति जने सभाधिज्ञाव ( ध्यानस्थ पक्ृत्ति ) थी 
पे्टपणु डाले यवित ( भस्थिर ) थवा देपुं नी. 


“२०८ हसि-भासिंयाईं 


यदि मूख जनता विचारकों का अपमान करती है तो विचारक के लिये वह दया की ही पात्र है। जब बालक की 
आंखों का जाडा दूर करने के लिये डॉक्टर आपरेशन करता है तो बालक दद के मारे चीखता है और उन्हें गालियां भी 
देता है किन्तु डॉक्टर के मन में बालक के प्रति रोष नहीं आता । ठीक इसी प्रकार जब परंपरा और छझृढ़ियों के जाले 
आंखों में बढ़ जाते हैं और सत्य देखने की शक्ति लुप्त होती है तब विचारक तीखे तस्तर से ऑपरेशन करता है तो अज्ञानी 
चीखता है, चिक्लाता है, उन्हें गालियां मी देता है। परोक्ष में ही नहीं कभी कमी प्रत्यक्ष में भी उन पर ईष्यों ओर घृणा 
के शोले बरसाता है !। 
न्दा और अपमान के कड़वे घूट उतारते समय विचारक सोचेगा ये बेचारे अंबकार में भटक रहे हैं; इनकी आत्मा 
पर अज्ञान का आवरण है फिर भी ये केवल गालियां देकर ही संतोष मान रहे हैं, लाठी और डंडे से तो नहीं पीट रहे हैं । 
यही इनकी मेहरबानी हे । 
टीका :--बालः खलु पंडित प्रत्यक्षमेव परुषं वदेत तत्पंडित इत्यादि यावत प्रत्यक्ष वदति न दुडेन यश्या वा 
लेष्टना वा मुश्या वा बालः कपालेन वापइभिहन्ति तजेयति ताडयति परिताडयति उद्वापयति व्यापादयति । मूर्ख इत्यादि 
पुृ्वेवत्‌ । गताथेः । 
बाले य पंडित दंडेण वा लट्टिणा वा लेट्रणा वा मुट्टिणा वा कवालेण वा अभिहणेज्ञा एवं चेव 
णवरं अण्ण तरेणं सत्थ जातेण्ण अण्णयरं सरीर जाये अच्छिदई वा विचिछिदइ वा मुक्खसभावा हि 
बाला ण किंचि बालेहिंतो ण विज्ञति' त॑ पंडिते सम्म॑ सहेज्ञा, खमेज्ा तितिक्खेज्ञा अहियासेज्ा । 
अर्थ +--यदि अज्ञानी किसी प्रज्ञाशील पर अन्य उपरोक्त प्रकारों से प्रहार करता है, तब भी पंडित सोचे ये केवल 
दंडादि से प्रहार करके ही रह जाते हैं किन्तु किन्हीं शत्त्रादि से मेरे शरीर का छेदन नहीं करता और वह सोचे अज्ञानी 
मूखे खभाव वाछे होते हैँ । अतः पंडित उनके प्रहारों को सम्यक्‌ प्रकार से सहे । 
ब्ले मश।नी भाणुस झोर्धपणु शुक्धिभान्‌ भाणुस पर ड्रो्पणु ॥२एऐ| 8५२ 3छेवा भुब्श्ण अछ२ $रे ते तत्वर 
भाएुसे शेवी वियार 3२१ घ०े छे 3 भरण कोण सोटीथी ०४ भारे छे पशु शखत्रोथी (2पर्षेणु ७२) ५रीने 
भार। शरीरनुं छेघ्न उश्ता तो नथी, जने सशानी तद्दन भूरण ० छहोव छे जेभम सम ते अडारोनुं सदन 3रवु 
जब क्रान्ति आगे बढ़ती है और परंपरा की दीवारें ढहने लगती है तब परंपरा के पुजारी चीख उठते हैं। क्योंकि 
उनकी दुकानदारी लुट रही है ओर जब परंपरा की नींव डगमगाती है तो बड़ी बड़ी शक्तियां भी क्षुब्ब्र हो उठती हैं और 
उनके संप्रदायवाद की सुरा पिये हुए मतांध अनुयायी गद्दी की रक्षा के लिये लाठियां लेकर निकल पड़ते हैं और 
क्रान्तिकारी विचारकों पर अविचारका की रोषभरी लाठियां बरस पड़ती हैं । 
किन्तु उन ताइना ओर तजना के क्षणों में भी विच।रक अपने विचार सत्य से एक इंच पीछे नहीं उठता। साथ ही 
वह अपनी मन की शान्ति भी भंग नहीं होने देता । वह सोचता है इनके सिंहासन डोल गयग्रे हें, बेचारों की रोटी ओर रोजी 
छिनी जा रही है, फिर उनका बोलना अखाभाविक भी नहीं है, फिर भी ये बेचारे केवल दंड से प्रहार करके ही रह जाते 
हं, शनञ्न प्रहार तो नहीं करते, यही गनीमत है। य ही उदात्त विचार विचारक की आत्मा को लाठी बरसनेवाले पर भी 
क्षमा बरसाने के लिये प्रेरित करते हैं । 
टीका +--बालश्चवत्ति संयोजने चेदर्थ वा पंडित दंडेनेत्यादि यावड॒द्वापयेत्‌ तत्‌ पंडित इत्यादि यावद्‌ उद्वापयति 
न केनचिच्छख जातेन किंचिच्छरीरजातं शरीरभागमाच्छिनत्ति वा विच्छिनत्ति वा। मूख इत्यादि पुर्वव॒त्‌ । गता्थ:ः । 
बाले य पंडित अण्णतरेणं सत्थजातेणं अण्णतरं शरीरजायं अच्छिन्देज्ञा वा विच्छिन्देज्ञा वा, 
ते पंडिए बहु मण्णेज्ञा: 'दिद्ठा मे एस वाले अण्णतरेणं सत्थजातेणं अच्छिन्द्ति वा विच्छिन्दति वा, 
णो जीवितातो ववरोबेति | मुक्खसभावा हि बाला ण किंचि बालेहिंतो ण विज्ञति' त॑ पंडिए सम्म॑ 
सहेज्ञा खमेज़ा तितिक्खेज्ञा अहियासेज्ञा । 
अर्थ पंडित पुरुष के किसी अवयव का किसी शख्रादि से छेदन करता है भेदन करता है 
तब भी पंडित उनको बहुत समझे । वह सोचे मेंने देखा है वह बाल जीव किसी शख्त्रादि से छेदन भेदन ही करता है 
तु मेरा जीवन तो समाप्त नहीं करता । अज्ञानी का जीवन मूखता से भरा रहता है । अज्ञानी जो न करे वही कम है । 
अतः साधक उसको सम्यक्‌ प्रकार से सहन करे । 








१ अण्णतरेणं सत्था स अच्छिविचेहि. 


चोती + 
सर्वां अध्ययन २०९ 


गुजराती भाषान्तर +-- 

समभ्ते ४ जशानी भाणुस सब्ब्श्न प२ ऊीर्श शस्रथी पणु ढुभवी 3रे तो तत्व/ भाणुसे गे शांतिथी 
तेनो भावी रीते वियार उरवी ब्वे्ध भे 5 जा सरानी ( गाव ब्रवी ) भाणस शखथी भार। 3५२ €भक्षी ४ धा 
3२ छे, पणु भने भारी नाणते नथीन? जस, था भाणस साव भूरण छे ० थे न 4५रे तेथ्थु गोछु छे, 
शेभ सम शांत रछेवुं . 

एक सन्त की सीधी और सच्ची बात भी कभी कमी खार्थों सत्ताघीशों की दुनियां में भूकंप मंचा देती है । क्योंकि 
नम्म सत्य सुनने के लिये दुनियां के पास कान नहीं है । लेबनान के प्रसिद्ध विचारक खलील जिव्रान ने कहा है- 

“यदि तुम एक बार नम सत्य बोलोगे तो तुम्हारे ख्रेही साथी तुम्हें छोड़ देंगे। यदि दुबारा तुमने नम्न सत्य उच्चारा तो 
तुम देश की सीमाओं से बाहर कर दिये जाओगे और यदि तीसरी बार नम्न सत्य कहने के लिये तुम्हारी जीभ खुली तो 
फांसी का लटकता रस्सा गले में झूल जाएगा और दुनियां से तुम्दारा अस्तित्व समाप्त कर देगा। दुनियां के काम कब्चे हैं 
और सत्य की आंच सहनी पड़ती है” । 

एक विचारक ने कहा है- 

[फप्रणाड छत ॥#0868 ]9५४0 0078 800प60 ४॥0॥0. 

सत्य और गुलाब के पुष्प के चारों ओर कांटे होते हैं। विश्व कवि रवीन्द्रनाथ ने कहा है “सत्य अपने विरुद्ध एक 
आंधी पैदा कर देता है और वही उसके बीजों को दूर दूर तक फेला देती है””.। 

हर विचारक को अभ्ि परीक्षा से गुजरना पड़ता है। गालियां और उपहास तो सुधारक के लिये सर्व प्रथम उपहार 
हैं, किन्तु जब वे कामयाब नहीं होते तो खार्थ और सत्ता का आक्रोश हाथ में तलवारें लेकर निकल पड़ता है । किन्तु शस्त्र 
प्रहार के समय भी साधक अपनी अपनी समस्थिति को भंग न होने दे । वह सोचे ये बेचारे अज्ञान की अंधेरी गलियों में 
भूले भटके राही मेरे शरीर पर आघात करके ही रह जाते हैँं। मेरा जीवन तो समाप्त नहीं करते । मैंने इनके विचारों पर 
प्रहार किया है ओर ये तो शरीर पर प्रहार करके रह जाते हैं; पर यह निश्चित है कि शरीर के प्रहार की अपेक्षा विचार 
की देह का आघात मार्मिक होता है । 

चिन्तन की यह धारा साधक की मनःस्थिति को द्वेष से विक्रत होते बचाती ही है, साथ ही शान्ति के वे शीतल छींटे 
उनकी आत्मा में कषाय को प्रवेश नहीं करने देते और इसीलिये वह अपने प्रहार कतो को भी क्षमा कर सकता है । इसी 
पवित्र विचारों की प्रेरणा ने तेजोलेश्या के द्वारा मार्मिक वेदना देनेवाले गौशालक को भगवान महावीर के मुंह से क्षमा कराया था। 

टीका !--बालश्नेत्ति संयोजने चेद्‌ भर्थ वा पंडित केनचिच्छत्जातेन किंचिच्छरीरजात शरीरभागमाच्छिनत्ति 
विच्छिनत्त्यादि यावच्त्वविच्छिन्यात्‌ तत्‌ पंडिता इत्यादि यावद्‌ विच्छिनत्ति वा न जीविताद्यपरोपयति मूर्ख इत्यादि 
पू्वेवत्‌ | गताथे: । 

बाले य पंडितं जीवियाओ वचरोवेज्ञा, त॑ पंडित बहु मण्णेज्ञा, “दिद्ठा मे एस बाले जीविताओ 
ववरोबेति, णो धम्माओ भंसेति मुक्खसभावा हि बाला ण किंचि बालेहिंतो ण विज्ञति. ते पंडिते सम्म॑ 
सहेज्ञा खमेज़ा, तितिक्खेज्ञा, अहियासेज्ञा । 

अर्थ :---यदि कोई अज्ञानी व्यक्ति किसी पंडित का जीवन समाप्त करता है तब भी पंडित उसे बहुत माने और 
सोचे, मेने देखा है वह अज्ञानी मेरा जीवन ही समाप्त करता है किन्तु मुझे धर्म से पृथक्‌ नहीं करता । अज्ञानी मूल स्वभाव 
वाले होते हैं, वे जो न करे यही कम है। अतः पंडित उसको सम्यक्‌ प्रकार से सहन करे, क्षमाभाव रखे, शान्ति रखे, और 
मन को समाधि भाव में रखे। 
गुजराती भाषान्तर १-- 

भे४ जरानी माणुस डैपणु मुद्धिमान्‌ भाणुसनों आणु बर्ध थे तो पणु तेनी छेल्ठी बडी संधी भर्वु समण्य्वु 
ने थे ४ जा भूरण भारो तो ७बव ० के छे, मार धर्मथी भने रुछ्दे पाइती नथीने! जरशानी भाणुस ७भेश। 
भूरणवृतिना ० छोय छे, भाडे सम भाणसे तेनुं इल भमे तेम 3री सदन 3२बुं, #भा जने शांति 2४वषी 
खने समाधिलावत् ०८रापणु जक्षव्ष न पड़े झेवी रीते वत॒पुं. 

२७ 


२१० इसि-भासियाईं 


जब अज्ञान का आवेग तूफान पर होता है तो कभी कभी नम्न सत्य के वक्ता को अपने जीवन से हाथ धोना 
पढ़ता है और आश्चय नहीं यदि अज्ञानी मानव विश्व प्रकाश पुंज को अपने ही हाथों बुझा दे। इतिहास साक्षी है मानव के 
विकास के लिये जिन्होंने नया प्रकाश दिय।, क्रान्ति की नई लद्दर दी, उसके जीवन को नया मोड़ दिया, पर उस मानव ने 
उन्हें क्या दिया ? किसी युगद्रष्टा महापुरुष को उसने फांसी पर चढ़ाया तो किसी सत्य के प्रखर वक्ता को जहर का प्याला 
पिलाकर दुनियां के छ्ेटफार्म से हट जाने को विवश कर दिया तो किसी को गोली से वींध दिया । 


पर उस महापुरुष ने क्या दिया ?। उसने दुनियां का विष पिया और बदले में अम्गत दिया । दुनियां ने उसे घृणा 
और तिरस्कार दिया तो उसने दुनियां को प्रेम ओर करुणा दी। सल्वद्रष्टा विचारक मौत की घड़ियों में भी अपने 
मारनेवाले के प्रति आशीवाद बरसाता है। प्रथ्वी उन लोगों को भी आश्रय देती है जो उसे खोदते हैं, इसी प्रकार 
महापुरुष अपने हृदय में उन्हें भी आश्रय देते हैं, जो उन्हें सताते हैं । उदूं का शायर बोलता है-- 
“कातिछ का इरादा हे बिस्मिल को मिट देंगे। त्रिस्मिठ का तकाजा है कातिल को दुआ देंगे।”” 
और सच बात यह है अपने मिटाने वाले के प्रति आशज्ञीर्वाद बरसाकर ही मानव महामानव बनता है। क्रोध का 
बदल। क्रोध से लेने में क्या आनंद है? सारी दुनियां जानती है किन्तु क्रोध को क्षमा से जीतने का आनंद मह्दापुरुष ही 
जानता है। दक्षिण के महान संत तिशवल्ल्ूर बोलते हैं-घमंड में चूर होकर जिन्होंने तुम्हें हानि पहुँचाई दे उन्हें तुम अपनी 
भलमनसाहत से विजय कर लछो-बदला लेने की खुशी केवठ एक दिन रहती है, मगर जो पुरुष क्षमा कर देता है उसका 
गौरव सदा स्थिर रहता है। एक और महत्त्वपूणे बात वे कह गये हें-अतिथिसत्कार से इन्कार करना ही सबसे अधिक 
गरीबी है तो मू्खा की बेहूदुगी को सहन करना सबसे बड़ी बहादुरी है । 
एक विचारक अपने प्राण विधातक को भी इसलिये क्षमा कर देता है कि वह सोचता है इसने मेरे प्राण के दीप को 
बुझाया है किन्तु मेरे सत्य विचारों के प्रदीप को नहीं वुझाया और इसी विचारसष्टि ने करूस पर चढ़े ईसा से मुंह से कहलवाया 
था परमात्मा इन्हें क्षमा करना ये नहीं जानते कि ये क्या कर रहे हैं। इसी विचार ज्योति को पाकर गजसुकुमार की आत्मा 
ने सोमिल को क्षमा किया था और स्कंघक ने अपनी चमड़ी उतारनेवाले से कहा था - भाई ! तुझे कष्ट तो नहीं हो रहा है ? 
और इसी प्रकाश को पाकर राष्ट्रपिता गांधीजी की आंखों ने गोडसे को क्षमा किया था | । 
यह पूरी विचार रृष्टि समत्व साधना की है । अज्ञानियों के कष्ठों को हम सह सकें और मन में उनके प्रति दुर्भावना 
न आने पाएँ, उसकी यह साधना है इसके द्वारा हम कषाय पर विजय पा सकते हैं । 
ऐसा ही एक रूपक बौद्ध साहित्य में मी मिलता है | एक भिक्ष॒ भगवान बुद्ध से अनाये देश में विचरण की अनुमति 
मांगता है । तब कझुणावतार बुद्ध बोले --- 
भिछु ! वे अनाय लोक तुम्हें गालियां देंगे ओर तुम्दारा अपमान करेंगे तो * 
भन्‍्ते ! में समझंगा ये केवल गालियां ही देते हैं, दंड आदि से प्रहार तो नहीं करते ! 
भिछु ! यदि उन्होंने दंडे से प्रहार किया तो * 
भन्‍्ते ! में समझंगा इन्होंने दंडे से ही प्रहार किया है, श्र से शरीर पर आघात तो नहीं किया ! 
भिछु ! यदि किसी ने तुम्ह!रे शरीर पर शस्त्र से प्रहार किया तो £ 
भन्ते ! में सोचूंगा इन्होंने मेरे प्राण तो विसर्जित नहीं किये ! 
भिछ्ु ! यदि वे प्राण लेने पर उतारू हो गये तो १ 
भन्ते ! में सोचूंगा इन्होंने मुझे आत्महत्या के पाप से बचाया है ! 
दुजन पर सजनता की विजय की ऐसी कहानियां थोड़े परिवर्तन के साथ जैन, बौद्ध और वैदिक साहित्य में मिल जाती हैं। 
टीका :--बालश्व पंडित जीवितादू व्यवरोपयेत्‌ तद्‌ पंडित इत्यादि यावत्‌ व्यपरोपयति न धर्माद्‌ अ्रइयति। मुर्खे 
इत्यादि पूर्वेवत्‌ । गताथेः । 
इसिगिरिणामाहण परिव्वायेणं अरहता इसिणा बुइतं. 
जेण केणद्‌ उवाएणं पंडिओ मोहज्ज अप्पक । 
बालेण उदीरिता दोसा ते पि तस्स हिर्ज भब्रे ॥ १॥ 
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अर्थ +- “ ऋषिगिरि ” नामक ब्राह्मण परिवाजक अहंतर्षि बोले-पंडित अपने आपको हर प्रकार से प्रमुदित रखे। 
अज्ञानी के द्वारा किये गये द्वेष प्रयत्न भी उसके लिये हितप्रद होते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

ऋषिणिरिनाम5 आरक्षण परित्रा००४ जरतपि गेम मोद्या, शुद्धिभान भाणुसे भभे तेम 3री पोताने संत९ 
रण ब्ने््ठ जे, 5भप्े भरण भाणुसे ५रेक। १ विणेरे प्रयनों पणु तेने भारे सदाय४ जने हित५६ णने छे, 

ऋषिगिरि में दूसरे ब्राह्मण परिव्राजक हैं । वे साधक को लक्ष्य करके कह रहे हैं तेरे भीतर आनंद का ख्नोत बह रहा 
है तो दुनियां का हर कण तुझे आनंदित करेगा। अज्ञानियों के द्वेषभरे काये क्या तेरे भीतर की शान्तिधारा को लप्त कर 
सकेंगे? क्या वे तेरे भीतर द्वेष की आग प्रज्बलित कर सकेंगे ? यदि हां, तो तेरे भीतर तेरा अपना कुछ नहीं रहा ! तेरी 
शान्ति का तूं नियामक नहीं रहा ! किन्तु भूल रहा है साधक ! वास्तव में तेरी शान्ति का स्लोत तेरे भीतर ही है । इंग्लिश 
विचारक बोलता है-# ए0प ढक #680 एएप्राइश[त॥] धांड 0069 ० 9९806 | 0९ पडप॥| 70868 7 
॥0 ए07 ०७ ॥470॥ए 8००६ ए0प्र, यदि तुम अपने मीतर की शान्ति के सागर में आराम करते रहोगे तो दुनियां के 
शोक तुम्हारे पर असर न डाल सकेंगे। यदि मीतर शान्ति का स्रोत फूट पड़ा है तो अज्ञानियों के द्वेष-जन्य प्रयत्न भी आनंद 
देंगे जैसे कि बालक के काये माता को आनंद देते हैं। साथ ही उन प्रयत्नों से तुम्हारा तेज कम न हो सकेगा। गोशालक 
ने भगवान महावीर की अवमानता के लिये कितने प्रयत्न किये, किन्तु वे सभी प्रयत्न भ. महावीर के जीवन को अधिक से 
अधिक उज्ज्वल बनाते गये | विचारकों के लिये विरोध तो विनोद हे उसी में वे चमकते हैँ । एक विचारक ने कद्दा है- 

पाव॥ए ते कएणडशंएक॥णा 8७6 थी गरक्काए०0 जशों ए ग्राक्माा0ठ0व शापे इशॉ ॥०॥७॥7०९०, 
कठिनाई और विरोध वह देशी मिठ्री है जिसमें पराक्रम और आत्मविश्वास का विकास होता है। जसे कोई भी सरकार प्रबल 
विरोधी दल के बिना अधिक दिन टिक नहीं सकती, ऐसे विरोध के बिना व्यक्ति चमक नहीं सकता । पर आवश्यकता है 
उस विरोध को सह लेने की। जिसने विरोध सह लेने की कछा सीख ली है वह जीवन के मेंदान में विजय लेकर ही लौटेगा। 

टीका--येन केनचिदुपायेन पंडिताव्मान॑ मुंचेत्‌ दोषाह्लेनोदीरितादू तदपि स दोष एव तस्य पंडितस्थ हित भवेत्‌। 

टीकाकार कुछ भिन्न अभिप्राय रखते हँ--पंडित किसी भी उपाय से अज्ञानियों द्वारा उदीरित दोषों से अपने 
आपको मुक्त करे तो भी वह दोष ही पंडित के लिये हितप्रद होगा । 


अपडिण्णभावाओ उत्तर तु ण विज्जती । 
सईं कुव्वर वेसे णो, अपडिण्णे इह माहणे ॥ २॥ 
अर्थ :--अप्रतिज्ञभाव से उत्तर नहीं होता है। साधक खयय अनेक में नहीं पडता, अथात्‌ भविष्यकालीन संकल्प- 
विकल्पों से गुस्सा नहीं होता । साधक खब द्वेष नहीं करता है और जो अप्रतिज्ञ द्ोता है वही यथार्थ बाह्यण होता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 
अप्रतिश( राग-हवषविद्वीन )॥वथी ०/वाण भणवानों संक्षव नथी, साध5 पोते जने$ बस्तुओनो वियार 
भरती नथी, भेटदे सविष्यद्ाक्षमां थवाना आर्योनों सं४८५ ( 898 वियार ) 4४६८५ ($।भ थरे 3 नही झेने भादे 
संशय ) भेना वियारोभां भभ् रढेतो नथी, साध5 ओर्धनो द्वैष५ 3२तो नथी खने ०? भायुस सभश्नतिर ( प्रेभ 9 
द्रषथी रहित ) ढीय छे ते०/ भराक्षणु अछेवाय छे, 
अप्रतिज्ञ भाव रागद्वेष रहित भाव है। उसके सामने कितने भी परिषह आवे, अज्ञानी उस पर कितने भी प्रहार क्यों 
न करे वह उत्तर न देगा। अतः साधक अप्रतिज्ञात भाव में रहे और प्रहार कर्ता पर भी आशीवांद बरसाये ! यद्यपि 
यह एक कठिन साधना है। दक्षिण के प्रसिद्ध विचारक तिरुवह्वूर बोलते हैं-भूखे रहकर तपश्चयां करनेवाले निःसंदेह महान 
हैं, किन्तु उनका दर्जा उन लोगों के बाद ही है जो अपनी निंदा करनेवालों को क्षमा कर देते हैं। वास्तव में जो बदला 
न लेने की भावना से उपरत है वही यथार्थ ब्राह्मण है । 
अप्रतिज्ञ भाव का अर्थ है जो क्रोध का उत्तर कोध से देने की प्रतिज्ञा नहीं करना । बदला या प्रतिहिंसा की भावना 
हृदय की नीचता की दोतक है । प्रसिद्ध विचारक बेकन बोलता है--- 


ति6 परब्ाए #पव[ं०णा ए०एशा2०९ ०९००७) भरां3 ठज्ा ज़०्पराते$ 876९७ जाोंंगा ०00०7जञ्ञा8९ 
श0०परांव ॥69) 8॥प १0 एछ०), 
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जो बदला लेने की सोचा है वह अपने ही घाव को हरा रखता है जोकि अब तक कभी का अच्छा हो गया होता । 
एक दुसरा विचारक भी बोलता है:--- 
व ६89 ॥0४९०0९० 8 एाक्षा 78 7फ्र €पृपशे क्‍0 की8 शाथाए; 9प् गा 9988आ792 70 070' #९ 
3 8प]7९707', 
बदला लेने से मनुष्य शत्रु के समान हो जाता है, किन्तु बदला न लेने से उससे महान बनता है। 
अतः अहेतर्षि साधक को अप्रतिज्ञ भाव से रहने की प्रेरणा दे रहे हैं । 
टीका +--भप्रतिज्ञ भावादुत्तरं न विद्यते ख्वये पंडितों वेशान्‌ अनेकरूपान्‌ भविष्यद्‌ भावान्‌ न प्रकरोति। यदि वा 
वैसेत्ति दोषे दोषे त्ति स्थाने लेखकभ्रमात्‌ । भ्प्रतिज्ञ इद्द छोके भवति यथार्थों ब्राह्मणः । गताथेः । 
कि कज्जते उ दीणस्स णण्णत्थ देहकंखणं । 
कालस्स कंखण वा वि णण्णत्थं वा वि हायती ॥ ३॥ 
अर्थ:--दीन व्यक्ति देह कांक्षा के अतिरिक्त क्या करता है? अथवा कभी मृत्यु की आकांक्षा करता है किन्तु उसके 
अतिरिक्त दूसरे तत्व को नष्ट करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
साभान्य भाणुस पोताना (शरीरन ८॥वव। भारे ०/३री यीव्वेनी जपेक्ष/थी ) बचधारे शु 3री श्र छ? ते 
हाय 2६णीना खंतने ज्याव पणु 3२, १३७ णरी रीते ते तेना शिवाय जीव्ब तत्वीनो नाश रे छे. 
सामान्य मानव जब तक आराम में होता हे तब तक वह जीवन चाहता है और जब संकट के क्षणों से गुजरता 
है तब वह मौत मांगता है। वह दीनता लेकर चलता है। जीवन की कला से वह अनमभिज्ञ है तो मौत की मधुरिमा से 
भी वह अपरिचित है। मुसीबत से घबराकर मौत मांगना जीवन की बहुत बड़ी पराजय है। यह ठीक है मृत्यु से जब 
तक बन सके बचे रहना जीवन का पुरुषार्थ है। किन्तु साथ ही यह भी न भूलना होगा कि मृत्यु का यथार्थ वरण ही जीवन का 
चरम विकास है। दूसरे शब्दों में कहा जाय तो मनुष्य जीने का भरसक प्रयत्न करे, किन्तु जहां उसे मनुष्य की तरह 
जीने का अवसर मिले तो वह न चूके। मृत्यु मनुष्य की विवशता नहीं एक कला भी है। मृत्यु की गोद में सोकर सकरात 
साधारण प्रचारक से बढकर अमर विचारक हो गया। 
आराम में जीवन की चाह और संकट में मौत की चाह यह दीनता की भाषा है । विचारक न सुख में जीना चाहता 
है न दुःख में मौत मांगता है वह अपने लक्ष्य के लिये जीता है । यदि उसे मौत में लक्ष्य की सिद्धि दिखाई देती है तो 
वह मृत्यु को भी हंसते हुए वरण करेगा। 
टीका-सामान्येन पुरुषेण किं क्रियते देहकांक्षणात्‌ त्ति अन्यत्र न किंचिदित्यर्थ:, दीनस्य कालकांक्षण प्रायोपगमनादिना 
रुत्युप्रतीक्षण वा लोकादन्यत्वं वात्मस्वभावत्व हीयते न ज्ञायते। 
अर्थात्‌ सामान्य पुरुष देहकांक्षा के अतिरिक्त कया करता है।? “ णणत्थ ” अन्यत्र अर्थात्‌ दूसरा कुछ नहीं 
जानता है। दीन व्यक्ति की कालकांक्षा अर्थात्‌ प्रायोगमनादि के द्वारा मृत्यु की प्रतीक्षा करना भी संभव है, यह लोक से 
अनन्यत्व एकरूपता अथवा आत्मखभाव की हानि है कहा नहीं जा सकता। 
णच्चाण आतुरं लोक णाणावाहिहि पीलित॑ | 
णिस्ममे णिरहंकारे भवे भमिक्‍खु जितिदिये ॥ ४॥ 
अर्थ :--लोक को आतुर और नानाविध व्याधियों से पीड़ित जानकर भिक्ष॒ ममत्व और अहंकार रहित होकर 
जितेन्द्रिय बने । 
गुजराती भाषांतर $-- 
धषष्नेने जातुर ( पीडाथी ६:णित ) तब्वेधने तेभ०्/ नानाविष धरहोथी पीडायेक्षा व्वेधने साथ भभत् जने 
जछं॥२नोी लग 3री शितेन्द्रिय ( ४न्द्रियोनुं ६भन 3२वुं ) प्मे४थे, 
लोक आतुर है। दुनियां अपने खार्थों के पीछे भाग रही है । किन्तु यद्द आतुरता ही भय और रोग की परंपरा लिये 
खड़ी है । क्‍योंकि कोई भी भोग रोगशन्य नहीं है। प्रत्येक व्यक्ति को भोग का मूल्य रोग के रूप में चुकाना पड़ता है । 


१ काल अपगक्खं माणे विदरइ । उपासकदशा अ० १ 
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एक विचारक ने ठीक कहा है-- 

7]685प्रा'8 8 0082) 8 8 शा6ंप्र०!७ 2798ए९. 

भोग का सिंहासन सह्वुग की कत्र है । 

क्षणिक तुष्टि के पीछे आनेवाली संकटों की बाढ़ को साधक अपनी आंखों से देखता है। अतः जन मानस की उस अशान्ति 
में भी साधक प्रेरणा के बीज खोजे और आतुरता का परित्याग कर ममकार और अहंकार से विहीन हो जितेन्द्रिय बने । 


पंचमहव्वयजुत्ते अकसाये जितिदिये | 
से हु दंते सुहं सुयति णिरुवसग्गे य जीवति ॥ ५॥ 
अर्थ :--पंचमहात्रतों से युक्त, कषाय रहित, जितेन्द्रिय और दमनशील साधक सुख से सोता है और उपसग रहित 
जीवन जीता है । 
गुजराती भाषांतर :-- 
पय मछाजतोथी युक्त, अषाय बगरने, ४नद्रियो पर आग भेण१क्ष जने ६भनशीक१ष साथ$ सुभधी नीं६ क्षेछे 
खजने प्रीध२१०२नुं २४वन अुन्नरे छे, 
आत्मिक शान्ति कौन पा सकता है और किसका जीवन कष्टों और पीड़ाओं से मुक्त रहता है इसका उत्तर प्रस्तुत 
गाथा दे रही है । अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचय और अपरिग्रह के पंच महात्रत जिसकी आत्म-शान्ति की सुरक्षा कर रहे 
हैं । इच्छाओं की र॒स्सियों को जिसने तोड़ डाला है और कषाय की ज्वाला जिसकी शान्‍्त हो चुकी है; वही आत्म दमन- 
शील साधक सही अर्थों में सुख की नींद सोता है । वासना जन्य कष्ट उसके जीवन में प्रवेश नहीं पा सकते । 
“सु सुयति” यह एक मुहावरा है। मानव जब किसी बडे कष्ट से मुक्ति पाता है तब बोल उठता है-अब भे सुख की 
नींद सोऊंगा । इसी प्रकार जो साधक इच्छाओं की पीड़ा से मुक्त हो जाता है वही पूर्ण सुख की अनुभूति करता है । 


कामेहि | 6 


जे ण ल्ुब्भति कामेहि चिण्णसोते अणासवे | 
सब्व-दुक्ख-पहीणो उ सिद्धे भवति णीरण ॥ 

अर्थ--जो कामों में छब्ध नहीं होता है और जो छिन्नश्नलोत है और अनाश्रित द्वोता हे, वह समस्त दुःखों से 
मुक्त हो कर्मरज रहित सिद्ध होता है । 
गुजराती भाषांतर :-- 

गे भाणुसने वासनाओी जाउपित ४री शड्ता नथी, खोतोने छेट्टी नाणी जनाश्रिित गनी गयी छे ते० 
भाणुस जा ६:णोथी अुडत जनी अभेरण्श्थी रहित सिरछ्ध जने छे, 

वासना में जिसे लभा नहीं सकती वही वासना के श्लोत को सुखा सकता है और कमोशस्नव को रोक सकता है। जो 
आखस्रव रहित है वही दुःख-परंपरा को रोक सकता है और वही आत्मा कर्म-रज-रहित हो, शाश्वत सिद्ध स्थिति पा सकता है। 

प्रोफेसर शुत्रिंग लिखते हैं-- 

तेंहतीसवें अध्याय की भांति ही यहां पर भी घटनाओं का निश्चित संख्या के हूप में वर्णेन करते हैं। स्थानांग सूत्र में 
भी यह संख्या के रूप में आया है, किन्तु वहां इतना स्पष्ट नहीं है। श्रद्धावान्‌ को अज्ञानी के सामने रखा है और विद्वान 
पुरुष अज्ञानियों के प्रहार से अपने आपको केसे मुक्त करे यह इसमें बताया गया है। जो उस पर प्रहार होते हैं सद्‌- 
विचारों के द्वारा उन्हें अच्छे रूप में स्वीकार करता है, क्योंकि वह समस्त बंधनों से मुक्त है। आचारांगसूत्र में “ अवदिन्न ” 
शब्द अनेक बार आया है। उसमें बताया गया है कि बेर के कार्यों का परिणाम सुन्दर नहीं आता'* है । 

तृतीय शछोक में दीन शब्द छट्ठी विभक्ति में आया है जिसका मतलब यह है कि वह ( साधन ) शरीर को टिकाये 
रखने के लिये वह जीता है, पश्चात्‌ इच्छाओं की समाप्ति एवं ज्ञान प्राप्ति के बाद वह आत्मा संसारी जीवों फे साथ नहीं रहता । 

एवं से सिद्धे बुद्धे गतार्थः । 
इृति इसिगिरिअहैतर्षि प्रोक्त 
चौतीसमं अध्ययन 
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१ वेराउ वेरं वड्ढ्ध३ । 


अदालक अहंतर्ष प्रोक्त 
पेंतीसवां अध्ययन 


अनंत युग से आत्मा शान्ति की खोज में भटक रहा है। किन्तु शान्ति के लिये किये गये वे सभी प्रयत्न शीतल हवा 
के लिये ज्वालामुखी पर आरोहण से हो रहे हैँ। हिमालय के बदले ज्वालामुखी को चुनकर शान्ति की आशा केवल खप्र 
है। दूध के बर्तन को आग पर रखकर उसे उबालने से बचाना संभव नहीं है, इसी प्रकार कषाय की ज्वाला के निकट 
रहकर शान्ति की सांस लेना भी संभव नहीं है । 

मानव मुक्ति के लिए सो सो प्रयत्न करता है किन्तु जब तक वह अपने हृदय से कषाय को दूर नहीं करता तब तक 
मुक्ति नहीं पा सकता । मुक्ति न वेष बदलने में हे, न किसी संप्रदाय विशेष के खुंटे से बंध जाने में ही मुक्ति है। 
मुक्ति है कषाय विजय में । 

विश्व के हर महापुरुष ने क्रोध की निन्दा की है । आचाये विनोबा कहते हैं-संपूणे संसार को एकता के सूत्र में 
बांधने की योजनाएं बनाना सरल है, किन्तु अपने हृदय में रहनेवाले क्रोध पर विजय पाना अद्यन्त कठिन है। क्रोध की 
खुराक है मानव का मनोबल। क्रोध मानव की विचार शक्ति को दुबेल बनाता है, इसीलिये तो उसका अख्न सर्व प्रथम उसके 
चालक को ही घायल करता है । 

आग ठंडे पानी से भी बुझ सकती है और गरम से मी । किन्तु विश्व के तीन मानवों में एक भी ऐसा मूखे न होगा 
जो आग लगने पर पानी को गरम करने बेठे । ठीक ऐसे ही समाज या परिवार की समस्या शान्त दिमाग से भी हल होती है 
और कभी गर्म दिमाग भी उसको सुलझा देता है किन्तु जो समस्या को सुलाझने के लिये पहले क्रोध के द्वारा मस्तिष्क को 
उबालने लगे उसे क्या कहा जाय १। 

क्रोध पाप का जनक और पुण्य का भक्षक है। एक विचारक ने कहा है- 
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हमें सोचना है क्रोध क्‍यों आता है? क्रोध की जड़ अहंकार में हैं । जब मनुष्य के “अहं” पर चोट लगती है तो 
दप का सर्प फुफकार उठता है। उसके खून में उबाल आ जाता है और मस्तिष्क की दिशा सूचक सुई भी घुम जाती हे 
वह सही रास्ता नहीं दिखाती । उसकी जीभ भी ठीक काम नहीं देती। वाणी और देह की यही विक्ृति क्रोध है। 
प्रकृतिस्थ होने के लिये विक्रति को समाप्त करना होगा। प्रस्तुत अध्याय कषाय-विजय की प्रेरणा देता हे । 

चउहिं ठाणेहिं खलु भो जीवा कुप्पंता; मजंता गृूहता लुब्भंता वज्ज़ं समादियंति, वज्ज समादित्ता 
चाउरंत संसारकंतारे पुणो पुणो अत्ताणं पैरिविद्धंसंति, ते जहा कोहेणं माणेणं मायाए लोमेणं । 

अर्थ--क्रोध करते हुए, मद करते हुए, छिपाते हुए और लोभ करते हुए जीव इन चार स्थानों से पाप को ग्रहण 
करते हैं और पाप ग्रहण करके चातुरन्त संसार वन में पुनः पुनः अपनी आत्मा को (आत्म गुणों को ) नष्ट करते हैं । 
वे ये हैं क्रोध के द्वारा, मान के द्वारा, माया के द्वारा और लोभ के द्वारा। 

गुजराती भाषांतर: -- 

अुस्सावाणो, भध्थी ठन्‍मत्त, छुपावनारों जने वीशभी भाणुस पोतपोताना थार अमेंधी पापोनों संअ७ 
४रे छे, पापोनो संथय 3री यातुरनत संसाररूपी बणक्षमां जावी घड़ी बडी जात्मा( ना अणी )ने नाश $४रे छे. 
ते 3र्ता (अशाबनार ) जा छे, ड्ोघ, भाव, भाषा, जने ध्षोत्न जेटक्षे जा यारथी० पापनो संयय थाय छे, 

क्रोध मान माया और लोभ ये आत्मा की विभाव परिणतियां हैं। आत्मा खभाव से हटकर जब इन विभाव परि- 
णतियां में जाता है तब सावग को ग्रहण करता है। वह सावद्य पाप आत्मा को पुनः विभाग की ओर ले जाता है और 
इस रूप में आत्मा की भवपरंपरा की लता सदेव पक्ृवित और पुष्पित रहती है । दशवैकालिक सूत्र में भगवान महावीर की 
वाणी गूंज रही है । 


१ कषायमुक्ति: किरू एवं मुक्तिः, २ पडि, 
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कोहो य माणो य क्षणिग्गहिया माया य लछोभा य पपड्ठुमाणा ॥ 
एए य चत्तारि कसिणा कसाया, सिंचन्ति मूलाइं पुणव्भवस्स ॥--दुशवे ० । 
यदि क्रोध और मान निग्रहित नहीं है माया और लोभ की ज्वाला धधक रही है तो यह कषाय चतुष्क भव- 
परंपरा की जड़ को सदेव सींचता रहेगा । क्योंकि जन्म परंपरा के मूल केमे हैं और कर्म रागद्वेष प्रेषित होते हैं । रागद्वेष 
कषाय में अंतमुक्त हैं । स्थूछ दृष्टि से क्रोध और मानद्वेष प्रेरित हैं और माया और लोभ रागप्रेरित हैं । 
श्रीजिनभद्रगणि “ क्षमाश्रमण ” नय विचार से राग और द्वेष में कषाय का विभाजन करते हुए कहते हैं :- 
कोई मार्ण व5प्पीह, जाइओ बेह संगहो दोस । माया लोसेय सपीइ, जाइ सामण्णओ राग ॥ 
माय पि ज॑ दोसमिच्छह ववहारो जं परोवधायाय । नाओ वा दाणेश्विय मुच्छा लोभोत्ति तो राग । 
उज्जुसय मय कोहो दोसो सेसाण मय णेगन्तो । रागो त्ति व दोसो त्ति व परिणामवसेण उविसेओ ॥ 
विशेषावर्यक भाष्य २६६६-२६७१, 
संग्रह नय के विचार से कोध और मान द्वेष रूप हैं जब कि माया और लोभ राग हैं । क्योंकि प्रथम दो में दूसरे की 
अहित भावना है और अन्तिम दो में अपनी खार्थ साधना का लक्ष्य है । व्यवहार नय की दृष्टि से क्रोध मान और माया 
तीनों द्वेष रूप हैं, क्योंकि माया में भी दूसरे की विधात के ही विचार हैं । केवछ लोभ ही अकेला रागात्मक है, क्‍योंकि 
उसी में ममत्व भाव है । 
ऋजुसूत्र नय केवल क्रोध को ही द्वेषरलप मानता है। शेष कष्राय त्रिक के सम्बन्ध में एकान्ततः ऐसा स्वीकार नहीं 
करता है, कि वे केवल राग प्रेरित हैं या केवल देष प्रेरित । 
अध्यवसाय विशेष से प्रेरित मानादिक भी द्वेषात्मक प्रवृत्ति करते हैँ तो कभी राग की ओर भी झुकते हैं, जब वे 
सहित की सुख में प्रवृत्त हों तब इनका खार्थप्रेरित रूप रागात्मक वृत्ति का द्रोत_ है और जब वे दूसरे के विनाश में प्रबृत्त 
होते हैं तब द्वेष रूप हैं। ऋजु सूत्र नय वर्तमान क्षणग्राही हैं, अतः वह कोच और मान को द्वेप रूप एवं माया और 
लोभ राग रूप हैं ऐसा भेद मानने को वह तैयार नहीं हैं । 
शब्दादि तीनों नय इनसे भिन्न मत रखते हँँ। उनकी दृष्टि में कोच, मान, माया और लोभ जब खग्रुण उपकारा- 
त्मक उपयोग में होते हैं तब्र तीनों मूरच्छात्मक भाव में हैं, अतः राग ही है। और जब वे दूसरे की अनिष्ट भावना से 
प्रेरित होते हैं तब द्वेष रूप है। 


कषाय चाहे रागछरूप हो या हेषरूप, अन्ततः ये समी भवपरम्परा की बृद्धि करते हैं । 


टीका --चतुर्षु स्थानेषु खलु भो जीवाः कुप्यन्तो माग्चन्तो गुद्यन्तो लुभ्यन्तो वद्नं समादयन्ति वच्चे 
समादाय चातुरन्तसंसारकान्तारे पुनःपुनरात्मान प्रतिविध्वेसंति, तत्‌ तथा फ्रोधेन मानेन मायया छोसेन । गताथे; । 

तेसि च णंअहं परिघातहेउं, अकुप्पंते, अमज्जंते, अगूहंते, अल॒ब्भंते, तिगुत्ते, तिदंड-बिरते, 
णिस्सले, अगारबवे, चउविकह॒विवज्िए, पंचसमिते समिए, पंचेंदियसंवुडे, सरीर सद्धरणद्वा जोग- 
संघणट्रा, णवकोडीपरिसुरूं द्सदोसविप्पम्नुके उग्गमुप्पायणसुद्ध तत्थ तत्थ इतरा इतरा कुलेहि 
परकर्ड परणिट्वितं विगतिंगाल॑ विगतधूम, सत्थातीतं, सत्थरिणतं, पिड सेज्ज उचहि च एसे 
भावेसित्ति अद्दालेणं अरहता इसिणा बुहृत । 


अर्थ ;--अब में कषायों के प्रतिघात के लिये क्रोध नहीं करता, मान नहीं करता, छल से दूर रहता और लोभ 
नहीं करता । त्रिगुप्तियों से गुप्त जिदंड से विरत शल्य-रहित, गर्ब-रद्धित, चार विकथाओं से विवजित, पंच समितियों से 
युक्त, पंच इन्द्रियों से संब्रत होकर, शरीर धारण के लिये और योगों के संधान के लिये, नवकोटि परिशुद्ध दस दोषों से 
विप्रमुक्त उद्म और उत्पाद के दोषों से शुद्ध यहां वहां अन्यान्य कुलों से दूसरों के लिये बनाया हुवा अभि और धूम 
रहित शत्रातीत और शस्त्र परिणत आहार शय्या और उपाधि को ग्रहण करता हूं और आत्मा को भावित करता हूं। 
उद्दालक अह्वेतर्षि ऐसा बोले । 


१ कर्म चू जाहथ्मरणस्स मूलं- दुक्ख॑ च जाइ मरणं वर्यति ॥ उत्तरा० अ० ३२ 


२१६ इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर ; -- 

७&भण[ हुं उपायों ( १२ विष्श्य भेणवी ते )नो नाश (घात5 अब्ृत्ति ) 3२व। भाडे अुस्सो 3२तो नथी, भान 3२ते। 
नथी, ७4थी टूर रएुं छु खने ध्षौत् 3२तो नथी, जिशुप्तियोथी अु्त जि६३ ( भन, वाणी जने ६७ ) थी विरत, शब्य 
( भाया निधन, इध्षनी जशिवाषा, जने मिथ्याध्शेन ) रहित, सश्तिभान २६७ित, ॥२ ( स्रीनी, देशनी, २०४नी भने 
भोग्शननी ) अथायोथी रहित, पांय ( ४र्या, भाषा, जेषणु, जाद्यन, निक्षेप, 3थ्यार असवणु ) समितिणीथी थुआ्त, 
पांथि ६द्रियोथी सं३१, देबघारणु भाटे खने योगना संघान भांथे नवष्नीटि परिशुरू होषोथी परिभुछ्त, 88भ जन 
उत्पाध्ना होषोथी शुरू, जहींथा जगर णीऋ 3॥ऐ। जीवन इवीथी जीवव्मीने भादे जनावेधा सथि जने घुवा- 
डथी रहित, शजातीत जने शज्रपरिणुत, जाढार, शय्या जने 3पापिने ६ स्वीड२ 3२ छु ने जात्माने शावित 
४२ छु जेभ 86६85 ऋषि जोध्या, 

कषाय पर विजय पाने के लिये साधक को कषाय की परिणति से दूर रहना चाहिये । उसे क्षमा विनय सरलता और 
निर्लॉभता के भावों में रत रहना चाहिये । साथ ही उसकी आहार और व्यवहार शुद्धि भी आवश्यक है । समिति और 
गुप्तियाँ उसे साधना में लीन रखती हैं। मन, वाणी और काया को अशुभ से हटकर शुभ की ओरे प्रव्नत्त करना ग्रुप्ति 'है। 

तिदंड :--मन वाणी और काया की आत्म विघातिनी प्रद्ृत्ति दंड है । 

निःशल्य ;--माया निदान ८ फलासक्ति और मिथ्यादशन ये शल्य हैं, इनसे विरत निःशल्य कहा जाता है। 

चउविकहा :--ख्री-कथा, देश-कथा, राज-कथा, भाक्त 5 भोजन कथा ये चारों विकथा व्यर्थ कथाएं हैं । 

पंचसमिति :--ईयो 5 विवेकपूर्वक चलता, भाषा ८ विवेकपूर्वक सीमित बोलना, एषणा ८ झुद्ध भोजन की शोध, 
आदान निक्षेप निजी सीमित सामान को यत्न के साथ लेना और रखना. 

उच्चार प्रसख्रवणादि ८ परिस्थापन ८ एकान्त स्थान में विवेकपूर्वक मल मूत्रादि विसजन करना। ये पांचों समितियां हैं । 
उपयुक्त प्रवृत्ति समिति है। गुप्ति निद्तत्ति है तो समिति प्रग्नत्ति है । साधक जीवन निवृत्ति और प्रद्कत्ति के दो तठों के बीज 
बहता है, किन्तु दोनों में ही उसका विवेक जागृत रहना चाहिए । 

मूल और उत्तर गुणों से संयमित जीवनवाले साधक को भी भोजन की आवश्यकता होती है, किन्तु भोजन नवकोटि 
शुद्ध हो । एषणा ८ गवेषणा भोजन प्राप्ति के दोषों से रहित तथा उद्गम और उत्पादक के दोषों से मुक्त हो । जिस भोजन 
के निर्माण और उसके संस्थापन में मुनि का संकल्प हो वह मुनि के लिये अग्राह्म है। उद्रम और उत्पादन के क्रमशः 
सोलह दोष हैं । विशुद्ध भोजन भी मुनि एक ही घर से ग्रहण न करे, किन्तु विविध कुलों में जाकर शुद्ध भोजन ले । मुनि की 
मिक्षा भ्रमरतत्ति है । दशवेकालिय सूत्र के प्रथम अध्याय में मुनि की भिक्षा-विधि का सुंदर निरूपण किया गया है । 

जैसे भ्रमर ब्ृक्ष के फूलों का रस ग्रहण करता है, किन्तु वह इतना कुशल है कि उस के रस ग्रहण से न पुष्पों को पीड़ा 
होती है, न वह खयय ही अतृप्त रहता है। साधक की भिक्षा भी ठीक इसी प्रकार की हो। वह समाज उद्यान में पहुंचे 
ग्ृहस्थ पुष्पों से रस ले किन्तु उसके द्वारा वे फूल मुझनि भी नहीं चाहिये ।*. 

भोजन दूसरों के लिये बनाया गया हो अभि और धूववें से रहित हो। भोजन शस्त्र परिणत हो साथ ही शत्र से 
रहित भी हो । 


१ सम्यग्योगनिग्रहीगुप्ति : तत््वाथ॑ अ० ५ सू० ८, २ जो भोजन मुनि ने बनाया न हो, न दूसरे से बनवाया दो ओर न 
उसके लिये अनुमोदन ही किया हो । जो काय मन वाणी और देह तीन्हों से एथकू है वह नवकोटि शुद्ध कहलाता है, मन से न करना, न 
करवाना, न अनुमोदन्न करना ऐसे ही वाणी और काया के द्वारा ये नव कोटियां हैं। 
रे जहा दुम्मस्स पुप्फेसु भमरो आ वियइ रसं | 
णयपुप्फ॑ किलामेइ सोय पीणइ अप्पयं ॥ 
एमे ए समणामुत्ता जे लोए संति साहणो । 
विदगमा व पुष्फेसु दाण भत्तेसणे रयी ॥--दशवे. अ, १, गाथा २-३ 
४ शस्त्र से यहां चाकू आदि अभिप्रेत नहीं हैं किन्तु एक द्वव्य में विजातीय द्रव्य का मिश्रण; जिस आघात को द्रव्य जीव सह न 
सके जैसे शाक आदि में नमक मिश्रण हो वह द्वव्य शर्रपरिणत है। ५ उस द्रव्य के साथ नमकादि शस्त्र प्रथकू रूप में उपस्थित न हो । 
अन्यथा वट सचित एवं अनेषणीय होगा | 








पेतीसवां अध्ययन २१७ 


, टीका-त्तेषां च कषायाणामह परिधातहेतोरकृप्यन्नमायश्नगुद्यन्नलुभ्येखिगुप्तल्लदंड-विरतो, निःशल्यो5गारवः 
खी-भक्त-देश-राज विशेषिततचतुर्विकथाविवर्जितः पंचसमितः पंचेनिद्रयसंवृतः शरीरसंघारणार्थ योगसंधानार्थ नवदोष- 
कोटिपरिशुदूं दशदोष-विप्रमुक्ते, उद्गमोत्पादनदोषशुदू तन्न तत्नेतरेषु कुलेषु पराथ कृत निष्ठितं, विगतांगारं, विगतसर- 
साहारधनवद्‌ दातृवर्णने, विगतधूर्म विरसाहारक्ृपणदातृ-निन्दन-वर्जित शख्त्रातीत शस्त्रपरिणते पिंडं शय्यामुवर्धि चेषा 
भावयामीत्य्षिणा भाषितं । गताथेः । 

विशेष विगतागारं और विगत धूम के साथ कुछ विशेषण और जोड़े हैं। सरसा आहार और घनवान दाता का वजन 
करना चाहिये । क्योंकि धन का पूजारी गुण पूजा को महत्व नहीं देता और वह अपने यहां आगंतुक संत को भी रसलोलप 
भिछुक ही समझता है । कृपण के यहां भी मुनि भिक्षा के लिये न जाए, क्योंकि जिसका दिल संकुचित है उसके पास भी 
कुछ नहीं मिल सकता । कृपण का दूसरा अर्थ गरीब भी होता है । दीन-दुःखियों के उद्देश्य से बनाये गये भोजन को मुनि 
ग्रहण न करे । साथ ही मुनि निन्दित गृह में भी प्रवेश न करे । 
अण्णाणविप्पमूढप्पा पच्चुप्पण्णामिधा रए । 
कोवे किदच्चा महाबाणं अप्पा विधर अप्पकं ॥ १॥ 
अर्थ :--अज्ञान से घिरा हुआ मूढ़ात्मा केवल वर्तमान को ही देखता है क्रोध को महाबाण बनाकर उसके द्वारा 
अपने आपको बांघ डालता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
जशानथी पेरायेदी भू भानव उेवथ याथू्‌ ७।क्षत तर३ 7 ध्यान जापे छे, अुस्साने भछाजाएु (शस्त्र) जनावी 
तेनाथी ० पोते धायक्ष जनी व्यय छे. 
अज्ञानशील आत्मा की दृष्टि केबल वर्तमान तक ही सीमित रहती है । इसीलिये उसके वर्तमान सुख में जरा भी 
कमी होती है, या उसके खार्थ को ठेस लगती है तो उसका क्रोध उबल पड़ता है। क्रोध मानव का विवेक दीपक बुझा 
देता है । एक इंग्लिश विचारक ने कहा है :- 
॥) 897'ए गाक्षा। 00078 8 प्र0प 80ते हप(७ भीं38 ०७५०४, क्रोधी मनुष्य आंखें मूंद लेता है और 
मुंह खोल देता है । 
वह यह नहीं सोचता कि मेरे इन शब्दों का परिणाम क्या आयेगा । क्रोध के प्रारंभ में मूलता है ओर उसके अन्त 
में पश्चात्ताप रहता है। क्रोष जब अलग दरवाजे से प्रवेश करता है तो विषेक पीछे की ओर से भाग खड़ा होता है । 
क्रोधी म।नव क्रोध के बाण से स्वयं अपने आपको वींध लेता है। हजारों की संख्या में होनेवाली आत्महतद्याएं 
इसी की साक्षी है | दूसरे को जलाने के लिए जो आग फेंकने की चेष्टा करते हैं, उस आग से दूसरा जलेगा या नहीं यह्द 
दूर की बात है किन्तु आग अपने फेंकने वाले के हाथ को जरूर जलाती है। 
क्रोध पर विजय पाने के लिये क्रोध विजेताओं को स्मृतिपथ में लाना चाहिय्रे । आग बुझाने के लिये फायर ब्रिगेड को 
बुलाया जाता है तो क्रोध के उपशमन के लिये क्षमा के देवता गजसकुमाल को याद करना चाहिये। उनका उज्बल 
इतिहास क्षमा की पुड़ियां दे जाता है । साथ ही क्रोध के उपशमन के लिये क्रोध आने बाद विचार करना चाहिये । कोध 
क्यों आया ? उसमें गलती किसकी थी १ यदि मेरी गलती थी और उसने बताई तो फिर क्रोध की आवश्यकता क्‍या थी: 
यदि गलती दूसरे की थी फिर भी उसे गुस्सा आयगा तो मुझे शानन्‍्त रहना था । 
मण्णे बाणेण विद्धे तु भवमेक्क विणिज्जति । 
कोधबाणेण विद्धे तु णिज्जती भवसंतर्ति ॥ २॥ 
अर्थ :--बाण से वींचे जाने पर एक भव बिघड़ता है। क्रोध बाण के प्रविष्ट होने पर भव-परंपर। ही बिगड़ 
जाती है ऐसा में मानता हूं । 
गुजराती भाषान्तर $-- 
जीव्व जाणुथी घायथ थया पड़ी जे३०४ शव जभड़े छे, अुस्सानों जाणु वाग्या पी अवपरेपरा। (भने४ १) 


जभाड़े छे, भेम & भाव ४. 
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दूसरे बाण शरीर को लगते हैं, शरीर धराशायी हो जाता है और जीवन की यात्रा समाप्त हो जाती है । किन्तु 
क्रोध का बाण हजारों भवों को विक्ृत करता है | यह क्रोध का ही परिणाम था कि गौशालक ने भ० महावीर जेसे पवित्र 
सन्त पर तेजोलेश्या फेंकी | विश्व के महायुद्ध और संहार का इतिहास भी क्रोध की कलम से लिखा गया है। विपाक सूत्र 
की कथाएं भी कषाय का परिणाम बता रही हैं । 


अण्णाण विप्पमूढप्पा पच्चुप्पण्णाभिधारणए | 
भाणं किच्चा महाबाणं अप्पा विधह अप्पर्क ॥ ३॥ 
मण्णे बाणेण विद्धे तु भवमेक॑ विणिज्ञति । 
माणबाणे विद्धे तु णिल्ञती भवर्संतति ॥ ४॥ 
अर्थ +--अज्ञान से घिरा हुआ आत्मा वर्तमान को ही पकड़ कर रखता है और मान को मद्दाबाण बनाकर आत्मा 
अपने आपको वींध लेता है । 


बाण से वींधा हुआ व्यक्ति एक ही भव को नष्ट करता है, किन्तु मान के बाण से वींधा हुआ व्यक्ति अनेक भवों को 
विकृत करता है, ऐसा में मानता हूं । 
गुजराती भाषान्तर : -- 
जअरोनथी घेरायेवी भाणस याधू्‌ छाक्षत ने प४डी राजे छे जने जरं&रनो मद्ाणाणु णनावी पोते ०४ पोतानो 
शोध ( भोटो ण्या4 ) 3री क्षे छे. 
जीव्व जाणुथी घायक्ष थयेत्ष भाणुस रे४०८ भवनों नाश 3रे छे, ब्यारे जल॑डआरवा जाणुथी धायव थशेथी 
भाणुस घणु०४ भपीन मणड़े छे, अभ दुं भाषुं छुं. 
अहंकार मानव-मन का नागपाश है । दप का सप जब मानव को डसता है तो उसके नशे में अपने आपको सर्वश्रेष्ठ 
मान बेठता है। मगरूर की हवा उसे फूला अवश्य देती हे, किन्तु चेन से कहीं बेठने नहीं देती । यह भी निश्चित है मनुष्य 
जितना छोटा होता है उसका अहंकार उतना ही बड़ा होता है । पश्चिमी विचारक फ्रैँकुलिन ने कहा है-घमंडी व्यक्ति भी 
दूधरे के घमंड से नफरत करता है। फिर भी उसे अहंकार से नफरत नहीं है, क्योंकि वह अपने आपको बहुत 
बड़ा मानता है। 
नम्रता ने शंतान को फरिश्ता बनाया है तो अहंकार ने फरिरते को शतान बनाया हे! । 
अहंकार ज्ञान का सबसे बड़ा अवरोधक है। बाहुबली को अल्प अहंकार भी उनकी साधना का सबसे बड़ा बाधक 
बन गया था। 
अण्णाणविप्पमूढप्पा पच्चुप्पण्णामिधारण । 
मायं किच्चा महाबाणं अप्पा विधद अप्पके ॥ ५॥ 
मण्णे वाणेण विद्धे तु भवम्ेक॑ विणिज्जति । 
मायाबाणेण विद्ध तु णिज्जती भवसंतर्ति ॥ ६॥ 
अर्थ +--भज्ञान के आवरण में रहा आत्मा वर्तमान को ही पऋइता है। माया को महाबाण बनाकर आत्मा अपने 
आपको वींधता है। 
दूसरे बाण से वींचे जाने पर एक ही भव नष्ट होता है, किन्तु माया के बाण शे बीघा गया व्यक्ति भवपरंपरा को 
विक्ृृत करता है, ऐसा में मानता हूं । 
गुजराती भाषान्तर १-- 
खसशानना जावरणुथी 6ंडयिदीं जात्मा छाक्षती परिस्थितिन पड्डीन ० भेसे छे, ते भाणुस भायानों 
भछाणाए णनावी पोते० पोताने घायक्ष $री क्षे छे. 
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पेंतीसवां अध्ययन २१९ 


जीवन जाएुथी घायक्ष थयेक्षा माशुसनो जे४०/ शव गगड़े छे; परंतु भाषाना जाणुथी घवायेक्षी भाणुस 
सवपरंपर। ( भेटते जने; सपो )ने जगादी हे छे, जम ७ भाजुं छु 

सरलता की भूमि में धर्म का पौधा लगता है। जीवन की वक्रता सरल वस्तु को विक्ृत बना देती है। डाक्टर से 
कपट रखकर कोई भी रोगी स्वस्थ नहीं हुआ है। अध्यापक से छल कर कोई भी व्यक्ति शिक्षा नहीं पासका । वकील से 
दुराव छिपाव छुपाकर कोई भी मुवक्कील विजय नहीं पा सका। 

आलोचना जैसी पवित्र क्रिया भी दूषित हो जाती है । जो आलोचना शुद्ध हृदय से की जाती है तो जिस पाप का एक 
मास का प्रायश्वित्त आता है, किन्तु छल के द्वारा की हुई आलोचना करने पर उसी अपराध का दो मास का प्रायश्वित्त आता है' 

आगम में मायाशील आत्मा को मिथ्या दृष्टि बताया गया है। 'मायी मिच्छादिट्टी अभायी सम्मदिद्वी' | साथ ही 
माया को तियंग्योनि का बन्ध हेतु बताया गया है । जीवन की वक्ता शरीर को भी वक्र बना देती है । 


अण्णाणविप्पमूढप्पा पच्चुप्पण्णामिधारए । 
लोभं किच्चा महाबाणं अप्पा विधद्द अप्पक ॥ ७॥ 
मण्णे बाणेण विद्धे तु भवमेक॑ विणिज्ञति । 
लोभबाणेण विद्धे तु णिज्ञती भवरसंतति ॥ ८ ॥ 
अर्थ ;--अज्ञान से आव्रत आत्मा वर्तमान को ही ग्रहण करता है । लोभ को महाब।ण बनाकर उसके द्वारा आत्मा 
खय को वींध लेता है । 
अन्य बाण से वींधा हुआ आत्मा एक भव को ही खोता है, पर लोभ बाण से विद्ध व्यक्ति अनेक भवों को खो बठता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
खशानथी जावत ( घेरायेवी ) भानव याथू्‌ परिस्थितीने ०/ वणभणी रछे छे. बीौम्न भछाणाणु ( भोट।भा 
भोई साधन ) सम» पोताना ० इलोथी पोताने घायक4 3री भेसे छे. 
जीवन जाणुथी घायथ थयेयी गात्मा $दय जे5 खबने णोर्ठ भेसे छे, पणु क्षीमररूपी जाएुथी घायथ थयेत 
जात्म। ॥रणु। ० भषोन भो्ध भेसे छे. 
लोभ यह चतुर्थ कपराय है जिसके लिये आगम बोलते हैं. “ लोहो सव्वविणासणों ।” लोभ समस्त विनाश का हेतु 
है | इंग्लिश कहावत है-/ए७॥06 ]8 #00+ ० 9) ०७॥४. लोभ सप्रस्त पापों की जड़ है । 
चेड़ा ओर कोणिक के बीच हुए युद्ध और भीषण नरसंहार के पीछे एक हृदय का लोभ ही तो बोल रहा था। 
विभिन्न राष्ट्रों में होनेवाली रक्त-क्रान्तियों की जड़ में लोभ ही बोल रहा है । संग्रह और शोषण वृत्ति के पीछे मी यही 
काम करता है । 
टीका :--अज्ञानविप्रमूढात्मा प्रस्युत्पक्षाभिधारकः कोप मान मायां लोस कृत्वा महाबाणमात्मा विद्धव्यात्मानं । 
मन्ये बाणेन वि एकमेव भव विनीयते क्रोधमानमायालठो भबाणेन विद्धुस्तु भवसंततिं नीयते जनः । गतार्थेः । 
तम्हा तेसि विणासाय सम्मम्रागम्मसस्माति । 
अप्पं परं च जाणित्ता चरे5विसयगोयरं ॥ ९ ॥ 
अर्थ ;--अतः साधक के कपषाय के नाश के लिये सम्यक्‌ रूप से सन्‍्मति को प्राप्त करे ओर ख और पर का ज्ञान 
करके अविषय गोचर वातावरण में रहे । 


गुजराती भाषान्तर $--- 
भाटे साधना अषायनों नाश अरवा भा सारी रीते सन्‍्मति भेणवी देबी लैस जने स्व तथा परनु 
शान 5री क्ष् जविषयगोथर ( व्य्यां विषयोनुं शान धद्चियोने थाय नही खेव। ) १तावरणुभां ० रहेवुं प्नेर्धे। 


जन टिक अा + ऑअवनलभ 
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१ जे भिक्‍खु मासियं परिह्दारं ठाण पडिसेवित्ता आलोएज्जा अपलिओचियं आलोणमाणस्स मासियं, पलकिओचिय आलोणएमाणस्स 
दोमासिय । व्यवद्यारसज्ञ उ० १ सू० १, २ माया तैयैग्योनमस्य । तत्त्वार्थ अ, ६ सू. १७ 


२२० इसि-भासियाईं 


साधक कषाय के स्वरूप का परिज्ञान करे । जब उसकी विघातक शक्ति का ठीक ठीक अबोध होगा तभी आत्मा 
उसके विनाश के लिए प्रव्गत्त होगा । कषाय मेरी ख्वभाव-परिणति नहीं है, वह मेरे निज गुणों का विधातक है। इतना 
निश्चय होने के बाद ही साधक विभाव परिणति को दूर कर सकता हैं। अत एवं वर्तेमान सुख के लिये आकुल बुद्धि की 
चचलता को दूर करना होगा । 
किसी वस्तु की प्राप्ति और उसके संरक्षण के लिये मनुष्य क्रोध के हथियार का उपयोग करता है । उसके लिये दो 
बातों का चिन्तन आवश्यक है; जिस वरतु को पाने के लिये क्रोध किया जाता है वह खद्न्य है या परद्रव्य ? यह निश्चित 
है आत्मा के अतिरिक्त सभी वस्तुएं परद्रव्य हैं, फिर पर के लिये इतना आक्रोश क्‍यों ? दूसरी बात कोध के द्वारा किसी 
वस्तु का संरक्षण हम कर सकें यह भी संभव नहीं है। क्योंकि वस्तु खय॑ विनाशधर्मी है और अशाश्वत को शाश्वत 
बनाने की ताकद किसमें है ? अतः साधक ख और पर का मभेदविज्ञान करे । यह भेदविज्ञान उसे कषाय-विजय के लिये 
बहुत बड़ा सहाय्यक होगा। 
कषाय-विजय के लिये भेदविज्ञान के साथ अन्तर्निरीक्षण भी आवश्यक है। क्रोध के उतार के क्षणों में आत्म- 
निरीक्षण करें । हरएक व्यक्ति दूसरे की गलती देखता है'। इसीलिये तो उसे क्रोध आता है यदि उसका आत्म-निरीक्षण जारी 
रहा तो वह अपनी भूल भी देखेगा और फिर क्रोध का स्थान सहज सुलभ लजा ले लेगी । 
क्रोधोपशमन के लिये विषयोपरति भी आवश्यक हैं। क्योंकि विषयों की ओर घूमनेवाला मन जब अपने प्रिय पदार्थों की 
प्राप्ति में किसी को बाधक पाता है तभी उन्हें दूर करने के लिये क्रोध का आश्रय छेता है। 
जेखु जायंते कोधाती कम्म-वंधा महाभया | 
ते व॒त्थू सव्वभावेणं, सब्वहा परिवज्जए ॥ १०॥ 
अर्थ :--जिन व्यक्तिओं अथवा वस्तुओं में कर्म बन्च के हेतु और महा भयोत्यादक क्रोधादि उत्पन्न द्वोते हैं साधक 
उन समस्त वस्तुओं को सर्व भावों से सवैथा छोड़ दे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
 भाणुसीमां जगर पहाथोभां अमेणंघना आरए भोई सय 3त्पन अरनार डोध ब्रेवा वि॥२ पे६े। थाय छऐे; 
साध गभे तेम 3री तेव। पद्वार्थाने सहंतर छो॥ देव वन थे, 
पुद्दल यद्यपि जड़ है उसमें कषाय भाव नहीं हे, फिर भी कषायोत्पादन में वे निमित्त हो सकते हैं । यदि आत्मा में 
कषायभाव है तो पदार्थ भी कषाय के लिये निमित्त हो सकता है। अतः साधक कषाय के निमित्त से बचता रहे। 
यद्यपि निमित्तों से बचना बाहिरी दवा हे, अन्तर की औषधि तो आत्मा में से कषाय की परिणति का क्षय कर 
देना है । फिर भी जब तक मोह क्षय नहीं द्वो जाता तब तक कषाय के निमित्तों से बचते रहना आवश्यक है । 
भगवान्‌ महावीर ने कहा है - 
संकिलेशकरं ठाणं दूरओ परिवज्जए । 
--दशवेकालिक सूत्र. 
साधक ! कषायोत्पादक वातावरण को दूर से ही छोड़ दे । 
सत्थं सलं विस जंत॑ मज्ज वाले दुभासणं । 
वज्जेतो त॑ निमित्तेणं दोसेणं ण वि ल्ुप्पति ॥ ११॥ 
अर्थ :--शत्न, शल्य, विष, यंत्र, मद्य, सपे और कटुभाषण का वजन करने वाला व्यक्ति उस निमित्त से आनेवाले 
दोषों से लिप्त नहीं होता है । 
गुजराती भाषांतर १-- 
७थियार, शब्य, ०७२, यंत्र, ६२, साथ खने न भमभे तेवी बातोथी ६२ रडेन:र भाणुसने तेने ॥२ऐ 
जावनार जे४॑पणु होषनों संसण (०्स्वागदारी ) ते भाणुसने थते नथी, 
पूर्व गाथा में बताया गया है कि साधक कषाय से बचने के लिये उसके निमित्तों से दूर रहे, यहां उन निमित्तों का 
निर्देश किया गया है । 


पेंतीसवां अध्ययन २२१ 


. श्र हिंसा का बहुत बड़ा साधन है । क्रोत्र आया और पास में शत्र है तो वह शीघ्र हिंसा के लिये तैयार हो 
जायगा । पर यदि आबवेश के क्षणों में शत्न पास में नहीं है तो वह उस समय प्राण-घात से बच जाएगा । संभव है कुछ 
देर बाद उसके आवेश का तुफान ही शान्त हो जाए । 

शल्य वह अन्तःशखत्र है। जो कि भीतर ही प्रहार करता है। विष भी क्रोध को उत्तेजना देनेवाला है। आवेश में बहुत 
से अविवेकी जन आत्मघात की सोच लेते हैं और विष का प्रयोग करते हैं अथवा उसका उपयोग दूसरे की हत्या में करते हैं । 
इसी प्रकार यंत्र, मय, सप और दुर्वचन कषाय के प्रमुख निमित्त हैं | आत्मशान्ति के गवेषक को इनसे बचते 
रहना चाहिये । 
आते पर च जाणेज्ञा सव्वभावेण सब्वधा | 
आयहटं च परटट च पिये जाणे तहेव य ॥ १२॥ 
अर्थ +--साधक 'ख' और “पर” का सर्वभाव से सर्वथा परिज्ञान करे, साथ ही आत्मार्थ और पदार्थ को भी जाने । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
साथ “स्व खने 'पर'नुं सर्षेभावे ( सारी रीते ) शान 3री बषेबुं वव्जे; जने साथे साथे जात्माथ पेम० 
प६थनुं श।न ५० ५री क्षेवुं ब्वे४थे, 
कषायों से उपरत होने के लिये साधक ख और पर का भेदविज्ञान प्राप्त करे । जब तक यह भेदविज्ञान नहीं 
आयेगा तब तक संधर्षों का अन्त नहीं हो सकता । क्योंकि पर में ख की बुद्धि ही संघर्षों की जड़ है । साथ ही खहित 
और परहित का भी विवेक आवश्यक है । केवल खहित को आगे रखकर चलनेवाला दूसरों के हितों को कुचलता है ओर 
इस प्रकार वह परोक्ष रूप से कषाय की ज्वाला भडकाने का ही काम करता है । दूसरे के अधिकार छीनकर उनकी संपत्ति 
दबाकर शान्ति की बात करना शान्ति का उपहास है । 


सए गेहे पलित्तम्मि कि धावसि परातकक॑ ?। 
सं गेहं णिरित्ता्णं ततो गचछे परातर्क ॥ १३ ॥ 
अर्थ :--जब अपना घर जल रहा है फिर दूसरे के घर की ओर क्‍यों दोड़ रहे हो ! । खय॑ के घर का निराकरण 
करने के बाद दूसरे की ओर जाओ । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ग्रे पोतानु ०/ भड्डांचन सणगवा भांड्युं छे बारे तमे जीव्नना घेर तरह 5 छोडी छो ? पोताना घेरनुं 
निरा$२ण"ु ( जाजथी संरक्षण ) अर्या पछी०४ जीव्मना घेर १२३ «्व॑पी, 
कषायोत्पत्ति के हेतुओं में एक प्रमुख हेतु परनिन्दा का है। दूसरे के आलोचना बहुत सस्ती होती है, क्योंकि हमारे 
आंख की काली कीकी दूसरों की कालिमा बहुत जल्दी देख लेती है । मानव की आंखें देखती हैं उसका घर जल रहा है 
किन्तु एक क्षण भी मुड़कर अपनी ओर नहीं देखता कि मेरे पेरों के नीचे भी आग जल रही है। 
भारत के भक्त कवि सूरदास बोलते हैं--- 
पगतर जरत न जानत मूरख । 
पर घर जाय बुझावे । अचंभा इन छोगन को भावे। 
दूसरे की आग बुझाने के लिये आप दौड़ पडे हैं, आपकी इस परोपकरारिता का खांगत है । आपके दिल में दूसरों के 
उद्धार के लिये बहुत बड़ी बेचेनी है, किन्तु जरा रुकिये, आपने अपना उद्धार तो कर लिया है न १ आपका अपना घर तो 
कहीं आग की लपटों में नहीं है ? पहले अपने घर का फेसला कर लें फिर दूसरे के घर की ओर कदम बढ़ाएं । 
टीका +--खस्मिन्‌ ग्रृहे प्रदीसे किं परं गृह धावसि ? स्वमेव ग्रहे निरिच्य ततो गच्छेत्‌ पर॑ ग्रहम्‌ । 
एक इंग्लिश विचारक बोलता है--2074 ००गफ्ोश्ा। #00प0 06 शा0ज्ज ० फठप्रा' ग्रशंश00प्रा"5 
70 जञा0॥ ए०प्राः ठज्ा 00०0-09. 8 पा06७॥, जब आपके अपने द्वार की सीढ़ियां मेली हैं तो अपने 
पड़ोसी के छत पर पड़ी हुईं गंदगी का उलाहना मत दीजिये । 


२२२ इसि-भासियाई 


आतट्टे जागरो होही परद्वाहिधारण । 
आतट्टो हावए तस्स जो परद्वाहिधारएण ॥ १४ ॥ 

अर्थ :--आत्मार्थ लिये जागृत बनो, परार्थ को धारण न करो । जो दूसरे के अर्थ (कार्य ) को अपनाता है वह 
अपना अर्थ ( काये ) खो बेठता है। 
गुजराती भाषान्तर : -- 

जात्माथ पोताना (अब्याणु भांडे ७भेशा व्वअत रहो, गीन्बनी ही8२भां पडीने तभे पोते नजणा जनों नहीं, 
न्ने तभे जीवनी थिता( ही5२ )भां०्/ इणी रछदेशो तो परिणामे तभाई हित (अब्याएु ) तभे भोर्ध भेसशे, 

साधक तुम अपने कल्याण के लिये जागत बनो । दूसरों की चिन्ताओं से दुबले न बनो । यदि दूसरों की चिन्ताओं में 
डबे रहोगे तो अपना हित खो बेठोगे। 

प्रस्तुत गाथा साधक को खहित के लिये जागृति का संदेश दे रही है, किन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि साधक 
स्वार्थी बनकर अपने आप में विश्व के हित को भूल जाए । यदि वह केवल अपने हित को ही आगे करके चलता है तो वह 
अपने उत्तरदायित्व से अलग हटता है। 

किन्तु प्रस्तुत गाथा का हाद कुछ दूसरी कहानी कह रहा है। यहां उन साधकों के लिये करारा व्यंग है जो दूसरों 

के उद्धार के लिये चल पडे हैं, पर जिनका अपना कोई ठिकाना नहीं है । दूसरों के उद्धार की फिक्र में आज का साधक 
साधना का तत्त्त खो बठा है। उसकी शक्ति का मोड पर के सुधार की ओर है, आज का श्रमण वग चला है 
गहस्थों को सुधारने ओर श्रावक्र समुदाय चला है साधुओं को सुधारने, पर इस पर सुधार की उघेड़ बुन में घर उजड़ा जा 
रहा है । दूसरे के कल्याण की चिन्ता में वह अपना खो बैठा है । 

यह जैनदशन का मूल स्वर रहा है कि दर आत्मा अपने पतन और विकास के लिये खय॑ उत्तरदायी है। अनंत तीर्थ 
को मिलकर भी अन्य आत्मा के एक कर्मप्रदेश को कम नहीं कर सकते। निश्चय की यह भाषा अपने आपमें बहुत बड़ा सत्य 
रखती है । व्यवहार की दृष्टि में दूसरे के विकास में आप निमित्त भले बन सकें, किन्तु उसके लिये भी पहले अपने आपको 
विशुद्ध बनावें फिर दूसरे की आत्मा का फेसला करने चलें । 

टीका +--भास्मार्थ जागृहि मा भूः परार्थाभिधारकः तादश्यात्मार्धों हीयते । गताथेः । 


जद परो पडिसेवेज् पावियं पडिसेवर्ण । 
तुज्ञ मोणं करेंतस्स के अट्टे परिहायति ? ॥ १५॥ 
अर्थ :--यदि दूसरा कोई पाप की प्रतिसेवना कर रहा है तो तुझे मौन करने में क्या द्वानि होती है ? । 
गुजराती भाषान्तरः -- 
न्ने कर्ण जीने भाणुस पापनुं जायरणु ४ अतिसेषना 3शतो छोीय तो तने थुपयाप रछेवाभा शु वंंधी छे १ 
अहंतर्षि आलोचकों को बहुत बड़ी फटकार बता रहे हैं । माना दूसरा व्यक्ति गलत कदम उठा रहा है वह पाप या 
अनाचार की ओर बढ़ रहा है और आपकी आंखों ने देख भी लिया है । फिर भी आप मौन रह जाइये। क्योंकि सारी 
दुनिया को सुधारने का ठेका आपने नहीं लिया है । फिर उसके पुण्य पाप की जिम्मेदारी आप पर नहीं है। जैनदशन 
बोलता है प्रत्येक आत्मा खकृत कर्म को ही भोगता है परक्ृत नहीं । फिर आप दूसरे के जीवन की आलोचना करके 
कौनसा पुण्य कर्म कर रहे हैं! । 
यदि दूसरे की आलोचना पुण्य कर्म होता तो आगम पिट्टीमंस न खाएज्जा का पाठ न ह्वोता। वहां तो स्पष्ट शब्दों 
में पर निनदा का निषेध किय। गया है । इतना ही नहीं परनिन्दा को नीचे गोत्र का बन्ध हेतु बताया हे । 
परास्मनिन्दाप्रशंसे सदसदूगुणाच्छादने नोद्भावते च नीचे गात्रस्य । 
तत्तवार्थ अ० ६ खू० २४. 
दूसरों की निन्दा और आत्म-प्रशंसा, दूसरों के सद्गुणों को ढकना और दुगुणों को प्रकट करना नीच गोत्र का बन्धहेतु है। 
आज मानव दूसरों को खुला करता है अपने दोषों पर पर्दा डालता है। आगम कहता है अपने दोषों की आलोचना 
करो और गुणों पर पर्दा डालो, किन्तु आज उत्टी गंगा बह रही है; वह दान का शिलालेख लगाता है और दोषों पर शिला 
जड़ता। उसके शिलालेख भी अधिकांशतः अपने पापों को शिला के नीचे दबाने के लिये ही होते हैं । 


पंतीसवां अध्ययन २२३ 


यों तो दूसरों के पाप पुण्य की जिम्मेदारी हम पर नहीं है तो उसकी आलोचना करने का अधिकार भी नहीं हे । 
विचारक डेल कारनेगी कहते हैं --- 


(#ाठंज 78 00 0008प956 [60 एप४ ७ गाक्मा णा ह6 वर्शशाशर6 थापे प्रश््णकीए 79705 
जी 2#ए6 ॥00 ]प्रष्माए शागाइशा[ ढ्ाणंशा 8 वेब्ा/0"0प्5 0008प086 [0 भ्रठ्प्रातें छ गाक्वा5 
[7#९००प5 9"046 ॥प्रा५8 रोड 80786 ् ॥7707&706 क्षापै 90'8 प४९४ ]8 ४७70॥॥0॥/. - डेल कारनेगी. 


आलोचना व्यर्थ द्वोती है क्योंकि इससे दोपी प्रायः अपने को निर्दाष सिद्ध करने का प्रयत्न करता है । आलोचना 
भयावह भी है। क्योंकि वह मनुष्य के बहुमूल्य गये पर ध्यान करती है। उस्तकी महत्ता के भाव को पीड़ा पहुंचाती है और 
उसके क्रोध को भडकाती है । ु 

अतः विवेक्शील साधन आलोचना से बचें; आलोचना ब्रक्ष की शाखा से फूल और किड़े दोनों को प्रृथऋ्‌ कर 
देती है। कभी कभी आलोचना के द्वारा हम अपने मित्र को भी शत्रु के शिबिर में भेज देते हैं । 


आतट्टो णिज्नरायंतो परट्टो कम्मबंधर्ण । 
अत्ता समाहिकरणं अप्पणो य परस्स य ॥ १६॥ 


अर्थ :--आत्मार्थ (ख की ओर दृष्टि ) निजरा का हेतु है और परार्थ ( दूसरे की ओर दृष्टि ) कर्मबन्धन का हेतु 
है आत्मा ही ख और पर के लिये समाधि का करनेवाला है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

जात्मा4 मेटक्षे स्वाथनो वियार निराबुं आरणु जने छे, जने पराथ जेट जीव्तने भार वियार 
प्रभेण॑घननुं 3२ए णने छे. जात्मा, ०/ स्व जने पर! भांटे सभाषि ४रनार छे. 

स्व की आलोचना विकाश का हेतु है तो पर की आलोचना आत्मा को विनाश के पथ पर ले जाती है। विश्व की 
प्रत्येक वस्तु गुण और दोपों से रहित नहीं है । जेसी दृष्टि लेकर आप चलेंगे बेसा तत्व आप पा सकेंगे दोष दृष्टि लेकर 
चले तो स्वेत्र दोष दिखाई देंगे । गुलाब की डाल पर तीखे-शूल भी है तो महकते फूल भी । कांटे की दृष्टि लेकर चलेंगे 
तो कांटों में उलझ जाएंगे पर फूल की मधुर सुवास नहीं पा सकेंतो । 

हमारी दोषदष्टी दूसरों के दोष हमारे पास छाती है । खामी रामतीर्थ ने एक बार कहा था जब तक तुममें दूसरों के 
दोष देखने की दृष्टि मौजूद है तब तक तुम्हारे लिये ईश्वर का साक्षात्कार करना कठिन है । एक इंग्लिश विचारक भी 
यही कहता है-- 

[7)0 (0७४6७॥७ किपरौ(8 ज्ञ6 .0088088 0प्रा5ट ए९8 06 |6858 67680 छ९ ॥8ए0 था |णा0ग] 
0०प४ 060 9पर(8 07 0007/ |९०)|९. 


अपने मन के दोष कम होने पर ही हमारे छिद्रान्वेषण की प्रश्नत्ति कम हो सकती है । अर्थात्‌ हम दूसरों पर दोषा- 
रोपण तभी करते हैं जब स्वयं हमारी ही मनोदृत्ति दूषित होती है । 


इसीलिये अहेतर्षि पर की आलोचना से परे हटने की प्रेरणा दे रहे हैं। हम अपनी अ।लोचना करके आत्मिक शान्ति 
पा सकते हैं ओर पर की आलोचना कर्म बन्ध करते हैं । क्योंकि आत्मा स्व और पर के बीच समाधिकारक है । 


आण्णातपम्मि अद्टालकस्मि कि जग्गिएण वीरस्स ? । 
णियगम्मि जग्गियव्वे इमो हु बहुचोरतो गामो ॥ १७ ॥ 


अर्थ :--अज्ञात अट्टालिका में वीर के जागने से क्‍या होगा! । खय॑ को जागना होगा। क्योंकि यह ग्राम 
चोरों का है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 


जवब्वएय। जिद्चाभां सैनि3 जगतों रहे तो शु थाय? पोतान ०४ 8न्त्शरें थशे, उम | जा आम तो 
योरोनो ० छे 
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अज्ञात कोट में घिर जाने पर हमें खय॑ को जाग्रत रहना चाहिये | एक वीर जग रद्दा है उसके विश्वास पर सब 
छोड़ा नहीं जा सकता । हमें खय॑ को जगना चाहिये, क्योंकि यह तो चोरों की नगरी है। जैनदशन का खर है हजार युग की 
सुषुप्ति की अपेक्षा जागृति का एक पल श्रेष्ठ हे । 

किन्तु वह जागृति की आत्मा जागृति हो । भगवान्‌ महावीर की आत्मा जाग्रत है, किन्तु उनकी जागृति हमारे घर 
को नहीं बचा सकती । जब तक आत्मा की जागणशति नहीं होती सम्यग्दशन की ज्योति प्राप्त नहीं करता तब तक कषाय और 
वासना के तस्करों से दुनियां की कोई ताकत हमें बचा नहीं सकती । 


जग्गाहि मा स॒वाहि माते धम्मचरणे पमत्तस्स । 
काहिंति बहु चोरा संजमजोगे हिडाकम्म॑ ॥ १८॥ 


अर्थ :--जाग्रत बनो, सोओ नहीं, धर्माचरण में प्रमत्त होने पर तुम्हारे संयम योग में बहुत से चोर लूट न करें । 


गुजराती भाषान्तर ६-- 
न्वैशृत २छी, भे६२४२ रछो. नहीं, घर्मना जायरणुमां भेदर॥२ रडेवाथी संयभ योगभां घणा। भर। योरे 
( पांय ध॥्रियो) थू०१।८ ४री श्र नढी भेनी 80५० राणे, 
साधक (धार्मिक अनुष्ठानों में प्रमाद न करो ) आत्मिक जागृति के क्षेत्र में प्रमाद के चोर को प्रवेश न पाने दो 
क्योंकि आत्मिक साधना के लिये प्रमाद बहुत बड़ा छटेरा है । एक विचारक ने कहा है “"आल्स्य जीवित मनुष्य की कब्र है। 
प्रमाद जीवन का जंग है । जंग लोहे को खाजाता है एसा ही प्रमाद जीवन को नष्ट करता है'। एक विचारक ने १हा है- 
[0]07688 $8 गए ध6 +९पि2० ० ज़ोर गरंगतें3 ॥0त ॥0]08ए 0० 008, आलुस्य दुबेल मनवालों 
का एक मात्र शरण है, और मूर्खों का अवकाश दिवस है । - चेस्टर फील्ड 
टीका :--जागृहि मा स्वपिहि मा धर्माचरणे प्रमत्तस्य तव चोराः पंचेन्द्रियादयः कबायान्ताः संयमयोगयोदुगति- 
गमने वा बहु कमे कार्षू: | हीडत्ति कमविदेषणं स्वज्ञातार्थम्‌ । 
अथात्‌ - जागो, सोओ नहीं; धर्म कार्यों में प्रभत्त होने पर तुम्हारी प॑चेन्द्रियां और कषाय तक के चोर संयम और 
योग का अपहरण करते हैं और दुगंति गमन के लिग्रे बहुत कर्म करोगे । हीड यह कर्म का विशेषण है, उसका 
अर्थ अज्ञात है । 
पंचेंदिय।इ सण्णा दंड सल्लाइ गारवा तिण्णि । 
बावीसं च परीसहा चोरा चत्तारि य कसाया ॥ १९ ॥ 
अर्थ ;--पांच इन्द्रियां, संज्ञा, दंड, शल्य, तीनों गवं, बावीस परीषह और चारों कषाय सभी चोर हैं। 
गुजराती भाषान्तर 
पांय धद्धियो, ( जाढार विभेरे ) पांय संशाजी, ( भन विणेरे ) वएु ६३, शब्य ( भाषा, निधन भिश्याधशन ) 
(+%छि, रस जने सुणनो ) गर्ष तेम०्/ जावीस परीषढ जने डघाहि यार उपाय था गधा योर छे. 





पूर्वगाथा में साधक को आत्मनिधि के अपहर्ताओं से सावधान रहने की प्रेरणा दी गईं थी । प्रस्तुत गाथा में उन्हीं 
आत्मतस्करों का उल्लेख किया गया है । पांचों इन्द्रियां आहारादि चार संज्ञाएं, मनादि तीन दंड, माया, निदान और 
मिथ्यादशन के शल्य, ऋद्धि रस और सुख के गये, वाईस परिषद और क्रोधादि चार कषाय ये हैं आत्मनिधि के प्रमुख 
तस्कर । जरा सी असावधानी चोरों को रास्ता दे देती है। 


विभाग दशा ही आत्मा को पतन की ओरे ले जानेवाली प्रमुख बृत्ति है, उसी के द्वारा आत्मा खभाव को छोड़कर 
पुद्दलों में आसक होता है । इंद्रियादि का निरूपण क्रमबद्ध रूप से श्रमण सूत्र में आता है । जहां पर कि एक से तेहतीस 
तक की संख्या के पद दिये गये हैं। उत्तराध्ययन सूत्र के चरण विधि नामक इकतीसवें क्रमबद्ध आता है। 
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१ माहुते, ३ हिंडाकम्मं, 


पेंतीसवां अध्ययन २२० 


दंडाण गारवाणं व सल्ला्ं व तिय तिय॑ । 
जे भिक्‍खू चयई निच्य से न अच्छह मंडले । 
विहगाकसायसक्नाणं झाणाणं च दुर्य तहा । 
जे भिक्‍खू वज्जई निच्च से न अच्छद मंडले ॥ 
उत्तरा० अ० ३१ गा० ४-५, 
संज्ञा :--मन की मूल अभीप्साएं संज्ञा कहलाती हैं जो अल्पाधिक रूप में समस्त संसारी आत्माओं में व्याप्त हैं । 
वे आहार, भय, मैथुन और परिग्रह की वृत्तियां संज्ञा हैं । 
गोरव :--वे बाहिरी संपदाएं जिनको पाकर जन सामान्य गे की अनुभूति करता और दूसरों को हीन 
समझता है। 
जागरह णरा णिच्चं मा मे धम्मचरणे पमत्ताणं । 
काहिंति बहचोरा दोग्गतिगमणे हिडाकम्मं ॥ २० ॥ 
अर्थ :--मानवो ! सदैव जाशत रहो । धर्माचरण में प्रमत्त न बनो ! तुम्हारे ये बहुत से चोर दुगेति गमन के लिये 
निकृष्ट कर्म करते हैं । 


गुजराती भाषान्तर १-- 

भानवी ) ७&२७भेश। सावधान रहो. घर्मायरणुभां उच्चम (अक्षत्ति ) राणो, तभारा जा घणा ७२ योर 
हगतिभभनने भांटे ढीन इलो $रे छे. 

साधक को सजग रहने को फिर प्रेरणा दी गई है । चतुर चोर कोने में दुबक जाते हैं और रात्रि के निस्तब्घ क्षणों में 
जब कि मालिक गहरी नींद में होता है तब वे बाहर आते हैं और संपत्ति का अपहरण करते हैं। ठीक इसी प्रकार वासना 
के चोर जाग्रति में आते सहमते हैँ । सामाजिक भय या खजन परिजनों का भय उन्हें बाहर आने से रोकता है और 
इसीलिये वे अवचेतन मन की अंधेरी गुफा में जा छिपते हैं, किन्तु रात्रि के प्रशान्त क्षणों में जब कि व्यक्ति निद्रा की गोद 
में होता है न समाज का भय रहता है न खजन परिजनों के सामने खुले जाने का ही उस समय खप्र के रूप में वासना 
के चोर प्रवेश करते हैं । 

स्प्न क्या है? मन के छुपे चोरों की क्रीड़ा ही तो । हमारे स्वप्न हमें अपने आपको परखने का मौका देते हैं | यदि 
खप्न में वासना के चित्र आते हैं तो समझना होगा मन के भीतर काम का चौर बेठा है । यदि खप्न में भोजन का दृश्य 
आता है समझना होगा मन अभी मिठाईयों से अतृप्त है । 

ये दय सिद्ध करते हैं कि वासना के चोरों को दबाया गया है निकाला-नहीं गया। जैसे कफ्यू आडेर के 
समय सेना के चौराहे पर आते ही उपद्रवी तत्व गली कूचों में दुबक जाते हैं और उसके दृटते ही पुनः खुलकर खेलने 
लगते हैं । ऐसे ही संयम के जीवन के चौराहे पर आते ही वासना और विक्ृतियों के चोर मन की अंधेरी गुफाओं में दुबक 
जाते हैं और मौका पाते ही पुनः मंच पर आ जाते हैं । 

अत; साधक सजग रहे । जागृति की भांति निद्रा में भी उसका विकारों पर अनुशासन रहे । खप्न उसके जीवन का 
सही चित्र देते हैँ कि विकारों के साथ संघर्ष में उसे विजय ने कहां तक साथ दिया है । वह अप्रमत्त रहकर साधना करे । 
अनुचित ढंग से दमन न करे । अन्यथा वे मन में घुटती हुई अतृप्त कामनाएं साधक को दोनों ओर से छे बेठेंगीं । 
आशगमवाणी है - ु 
कामे य पत्थमाणा भकामा जति दोग्गई ।--उत्तरा० शअ० ९ 

बाहर से निष्काम बन। साधक अन्तर से काम की अभ्यर्थना करता है तो वे अतृप्त इच्छाएं उसे दुगेति का 
पथिक बना देंगी । 

अणप्णायकम्मि अद्टालकंसि जग्गंत सोयणिज्ञोसि । 
णाहिसि वणितो संतो ओसदमुल अविदं तो ॥ २१ ॥ 


२९ 
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अर्थ ;--इस अज्ञान अद्वलिका में तू जागता हुआ शोचनीय है। जैसे कोई निधन व्यक्ति घाव हो जाने पर. भी 
औषध के मूल्य को न जानता हुआ औषध खरीदने में असमर्थ रहता है, उसी प्रकार तुम भी समझो कि भाव जागृति 
अभाव में तुम तत्त्व को पा न सकोगे। 


गुजराती भाषान्तर :-- 


य। जब्नएया उिन्ञाभां तू ने छे (भरो, प०) ते ताई इल हिक्षणिरीलय छे. ०2मभ जे5 गरीण भाणुसने 
वायु छोय 3 तेने घ। पव्यो छोय तो पणु तेनी ६वानी डीमत भाहुम न छोवाथी ६५। णरीध्वाभां॑ खसभथ गने 
छे तेभ०/ साव व्नभृतिनों जनाव छोथ तो तू तत्तने भेणवी शष्ठीश नही, 


प्रस्तुत गाथा में अहंतर्षि भाव जागृति के लिये प्रेरणा दे रहे हैं, केवल आंखें खुल रहना ही जागृति नहीं है। भाव 
जागृति का मतलब है वरतु के खरूप का ज्ञान । जब तक वस्तु तत्त्व को नहीं पहचाना तब तक देख लेना कोई महत्त्व 
नहीं रखता। वनस्पति को देख लेने मात्र से वह ओषध के रूप में काम नहीं दे सकती । गुण न जाना जाय तब तक 
नाग दमनी ( विषनाशक वेल ) भी केवल जढ़ मात्र है। अहंतर्षि सोदाहरण इस तथ्य को पुष्ट कर रहे हैं। एक पीड़ित 
व्यक्ति जिसके शरीर में चारों ओर घाव हो रहे हैं, वद औषधिविक्रेता के पास भी पहुंचता हे, किन्तु औषधि का मूल्य 
वह जानता नहीं है और वह पहले ही घबरा जाता है मुझे निधेन के पास इतने पैसे कहां कि में इसे खरीद सकूं ? वह 
औषधियों के भण्डार के निकट बहकर भी खास्थ्य लाभ प्राप्त नहीं कर सकता । अतः साधक वस्तु तत्त्व को समझे वही 
भाव जागृति है और अज्ञात अद्ालिका में वही रक्षण दे सकती है । 


टीका :--अज्ञातादह्टालिके जाग्रच्छतोचनीयोडईसि नहिसित्ति यथा कश्रिडनहीनो त्रणितः सम्नोषधमूल्यमविन्दन्‌ 
दातु न शक्य:। गतार्थ । 
जागरह णरा णिच्चं ज़ागरमाणस्स जागरति सुत्तं । 
जे सुवति न से सुहिते जागरमाणे सुही होति ॥ २२ ॥ 


अर्थ ;--मनुष्यों ! सदा जाग्रत रहो | जागृत रहनेवाले के लिये सूत्र भी जाग्रत रहता है, जो सोता है उसके लिये 
सुख नहीं है । जागृत रहनेवाले पास ही सुख है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

भानवी ! छ७भेशा सावधान रहो. क्वभृत रडेनारने भारे सूल पणु व्वभृत रछे छे. ० भाणुस सुझे छे तेन 
सुण भणरी नहीं, ०? वन्वभृत रछ्े छे तेन पासे सुण ७भेशा रछे छे. 

साधक को जाग्रति का संदेश देते हुए अहृतर्षि ने एक मदत्त्व पूणे बात कही है कि सूत्र भी उसी के लिये जाग्रत है 
जिसकी आत्मा जागृत है । आचाये संधदासगणि व्यवहारभाष्य में “सूत्र? शब्द की व्याख्या करते हुए एक स्थान पर 
लिखते हैं सुत्त का एक रूप सुप्त भी बनता है। अर्थात्‌ सत्र तो सुप्त रहता है उसे जगाने की आवश्यकता है। सूत्र को 
वही जगा सकता है जिसकी आत्मा खय॑ जागृत हो । 

दूसरी ओर जाग्रत आत्मा को ही सूत्र प्रकाश दे सकता है। किन्तु जिसकी आत्मा सुप्त है उसके लिये सम्यक्‌ शात्र 
भी प्रकाश नहीं दे सकते । खप्रकाश के अभाव में पर प्रकाश का कोई महत्व भी नहीं हे । अंधे के हाथ में रही हजार 
पावर की बैटरी भी कोई उपयोगी नहीं है, वह उसे कांटों और कंकरों से बचा नहीं सकती; क्योंकि उसके पास खतः प्रकाश 
नहीं है । ठीक इसी प्रकार प्रकाशहीन दृष्टि लेकर आप आगम के पास पहुंचेंगे तो वहां भी प्रकाश प्राप्त न होगा । साथही 
यदि दृष्टि प्रकाशमती है तो आगम ही नहीं । आगमोत्तर साहित्य भी आपको सम्यग्ज्ञान प्रकाश देगा, क्‍योंकि खप्रकाश के 
अभाव में सम्यकू श्रुतं भी मिथ्याश्रुत है । भ० महावीर के विचार सूत्रों में यह तथ्य दिन के उजाले की भांति स्पष्ट है । 


सम्मदिद्विस्स सम्मसुयाईं मिच्छादिट्टिस्स मिच्छा सुयाई । - नंदीसूत्र 


सम्यक्‌ दृष्टि संपन्न के लिये श्रुत सम्यक्‌ है और मिथ्यादृष्टि के लिये यही श्रुत मिथ्या भी हैँ । रसज्ञ हृदयवाले व्यक्ति 
के लिये ही गुलाब एक महकता पुष्प है तो जब्र कि गुबरेले के लिये गुलाब सडी गन्ध देनेवाल। पदार्थ मात्र है। अतः 
अह्दतर्षि कह रहे हैं खुली दृष्टि लेकर चलें तो सत्र प्रकाश मिलेगा । 


पेंतीसवां अध्ययन २२७ 


जहां सुषुप्ति है वहां सुख नहीं है। यद्यपि निद्रा विश्राम के लिये आवश्यक है, क्योंकि विश्रान्तिकाल में ज्ञायुतंत्र 
नये'काम करने के लिये शक्तिसंचय करता है, किन्तु दुपरी दृष्टि से निद्रा अल्पकालीन मृत्यु भी है। वह कोई सच्चा सुख 
नहीं है, क्‍योंकि उसमें अज्ञान है। यथार्थसुख जाग्रति में हे, इसीलिये तो छः या आठ घंटे निद्रा लेकर हम फिर से 
जागृति में आ जाते हैं । 
टीका :-- हे नराः ! जाग्रत नित्य । जाग्रतो हि सुप्ते स्वप्नमेव जागरति। धमम जाग्रतो5प्रमत्तस्यालस्यं न विद्यते 
सखप्नकल्पमित्यथः । यः ख्रपिति न स सुखी, जाग्रत्तु सुखी भवति। 
अर्थात्‌ - हे मानवो ! सदेव जागृत रहो । भाव जाग्रति के अभाव में जागते हुए भी सुप्त है। धर्म में जागृति है 
वही यथार्थ जागृति है। जो यथार्थतः जागृत होता है वह धर्मीचरण में अप्रमत्त होता है। आल्स्य उसके पास फटकता 
भी नहीं है। जो सोता है वह सुखी भी नहीं है, जो जागृत है वही छुखी है । 
जागरंतं म्लुणि वीरं दोसा वज्लेति दूरओ । 
जलंत जातवेयं वा चफ्खुसा दाहभीरुणो ॥ २३॥ 


अर्थ :--जाग्त वीर मुनि को दोष उसी प्रकार दूर से छोड़ देते हैं जेसे कि जलने से डरनेवाले जाज्वल्यमान 
अम्नि को आंखों से देखते ही दूर हट जाते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


न्नयृत ( सावधान ) र२ढेनार भुनिने होष तेः/ अ्रभाएे छोडी लय छे ब्रेभ 3 जअभीनों भडओे "वेश ने 
अभिद्वडनी घ्डेशत गोने छोय तेवी ( जी४ए ) भाणुस तरत% नासी वन्नय छे, 


अह्ैतर्षि जागृति का फल बता रहे हैं। जाग्त आत्मा के निक्रट दोष कभी नहीं आते, वे उनसे उतने ही डरते 
हैं, जितना कि एक दाहभीरु ज्वलंत अम्मि से। जिसकी आत्मा में तेज है दोष उसके निकट आने का साहस नहीं कर 
सकता । क्योंकि वह जानता है उनके निकट पहुँचा कि तप की आग में भस्मदेह हो जाऊंगा । 


विचार की दीपशिखा सदेव प्रज्वलित रहे तो वासना और मिथ्या विश्वासों के जुगनू उनके निकट नहीं पहुंच सकते । 
प्रोफेसर झ॒त्रिंगू प्रस्तुत अध्याय पर टिप्पणी करते हुए लिखते हैं । स्थानांगसूत्र के चोथे स्थानपर जीवन की भूलों के 
संबंध में जो चार उदाहरण प्रस्तुत किये गये हैं उनमें समर शब्द जिस समस्या को खडी करता है प्रस्तुत अध्ययन भी 
हमें उसी तरफ ले जाता है। धार्मिक नियमों के अनुसार जीवन में परिवर्तन हो सके तो इन मूलभूत दृषणों को रोका 
जा सकता है। इस विषय का स्पष्टीकरण प्रस्तुत विषय को पुष्ट करता है । 

प्रत्ेक व्यक्ति को अपना घर साफ रखना चाहिये। जिससे कि बाहर की असर उसकी नेतिक निधि का अपहरण 
न कर सके । 

अद्ठारहवीं और बीसवीं गाथा में “ हिडा ”” कम्म शब्द आया है, उसके लिग्रे झु॒ब्रेंगू लिखते हैं हित्थभ की भांति 
८ कर्म ओर अधस्तात्‌ कर्म का अर्थ नीच कर्म होना चाहिये । 

२१ वी गाथा में णाहिसि शब्द आया है वह नज्जसि का ही एक टुकड़ा लगता है। पठमचर्य ( जेकोबी की भवि- 
स्सत्तकहा ६१ ) के ज्ञायते के अर्थ में प्रस्तुत कर्मणि वाच्य आया है। भविष्य के कर्मणि प्रयोग अथवा सामान्य 
भविष्य के विकल्प के रूप में भी ऐसा पाठ आता है । णाहिसि आर को परम सूयगडे ?” १२, १, ८ में भी णाहिसि शब्ट 
आता है। जेकोत्री ने शिलांकाचार्य के अनुसरण कर इस पद की जरा भिन्न रूप में व्याख्या की है। 

इसिभासियाईं जन प्रति पृ० ५६९ 


प॒व से सिद्धे बुद्धे ( गताथेः ) ॥ 
इति अद्दालक अहेतर्षिंभाषित पंचात्रिशत्तम अध्ययन समाप्तम्‌ 


न«-«-मम-«»-«-»»ममा८-- >> 2, <-" मनन 


तारायण अहैतर्षि प्रोक्त 
छत्तीसवां अध्ययन 


पूवे अध्ययन में कषराय का खरूप बताकर भाव-जाग्ति का संदेश दिया गया था। प्रस्तुत अध्ययन में कषाय 
विजय की प्रेरणा है । जब तक मोह है तब तक क्रोध आता रहेगा, फिरभी उस पर विजय पाने के प्रयत्न आवश्यक हैं। 
क्रोध आया और लड़ लिये और मिल गये यह मानव का चित्र है, किन्तु कोष आया और लड़े और क्रोध शान्त होने के 
बाद एक दूसरे को मिटाने में जुट गये यह भेड़िये का चित्र है। लड़ाई शत्रुओं की अपेक्षा मित्रों में ज्यादा होती है । 
मित्रों में आये दिन लड़ाई होती है जबकि शत्रु एक बार लड़ते हैँ। शत्रु लड़कर जिन्दगी भर के अछग हो जाते हैं 
जब कि मित्र लड़कर भी एक हैं । 

क्रोध में मी एक आग है और जितनी जल्दी हो सके उस भाग को बुझा देना ही ठीक है, क्योंकि वह शुद्ध गर्मी 
नहीं, ज्वर की विकृत गर्मी हे । शरीर में गर्मी तो आवश्यक है किन्तु एक सौसात डिग्री की गर्मी मृत्यु का वारंट है। 
इसी प्रकार आत्मा में शुद्ध तेज तो आवश्यक हे किन्तु क्रोध की गर्मी विक्ृत गर्मी है और वह नरक की गर्मी है! । 

तलवार को देखकर वीर की याद आ जाती है । तराजू को देखकर व्यापारी की याद आ जाती है । इसी प्रकार क्रोध 
की ज्वाला को देखकर विचारकों को नरक की ज्वाला की याद आ जाती है। उस नरक की आग से भी क्रोध की आग 
अधिक भयावह है जो जीवन भर क्रोध की आग में झुलसा है, जहां पहुंचा वहां सर्वत्र जिसने आग लगाने का काये 
किया है उस आग में परिवार समाज और राष्ट्र भी झुलसा है क्‍या उसके नसीब में खगे के फूल हैं ! नहीं, आग लगाने- 
वाले के भाग्य में आग है। नरक की आग उसका मूर्त रूप है । 

अतः साधक अपने क्रोध पर विजय पाये इस रूप में वह अपने भीतरी तेज को वश कर सकता है और उसके द्वारा 
महान सकलता पा सकता है । विज्ञान की सफलता आज तेज तत्त्व पर निभर है। बिजली को काबू में करके वह अनंत 
गगन में रेंकिट और उपग्रह छोड़ने में सफल हो सका है । 

इसी प्रकार साधक अपने भीतरी तेज को काबू में रखकर आध्यात्मिक उपग्रह छोड़ सकता है । भारत के राष्ट्रपिता 
महात्मा गांधी ने एक बार कह्दा था 0 ॥680 ००ा8९/ए९व ॥8 (एक्ाशापाण्ते 00 शाशएए 80 धाएुए' 
९०ाफगीोहत 68॥ 06 फ्रथाशापा6तप 0 8 0906" फ्रांथा वा प्राएएछ ४6 ज070, जेसे ताप 
सखरचित रहकर शरक्ति में परिवर्तित किया जा सकता है जो विश्व को हिला दे । 

अहंतर्षि उसी क्रोध पर विजय पाने की प्रेरणा दे रहे हैं- 

उप्पतता उप्पतता, उप्पयंत पितेण वोच्छामि । कि संत वोच्छामि? 

ण संत वोच्छासि कुछुसया, वित्तेण तारायणेण अरहता इसिणा बुइते ॥ 

अर्थ :--उप्र रुप में उत्पन्न होनेवाले क्रोध से उबलते हुए व्यक्ति को प्रिय वचनों से बोलूगा, क्या शान्त वचन 
कहूँगा अथवा कुत्सा से कुत्सित होकर ( क्रोध में जल भुन कर ) कुत्सित वचन कहूंगा ? इस प्रकार आध्यात्मिक लक्ष्मी से 
युक्त तारायण अह्दतर्षि बोले । 
गुजराती भाषांतरः -- 

84 स्वरूपभां पेह। बरेक्ष जुस्साथी ग२१ थयेक्षा माणुसपासे भीही बातो 3२, 3 शान्त वयनोश्री सभआवुं 
मै जुस्ताना शुस्साभां सूद बाते 3२ १ जा अप्रे जाध्यात्मिष-कब्मीसंपन तारायणु मरंतषि मेध्षया, 

शब्द की ठक्कर लगते ही क्रोध उबल उठता है। कोष के क्षणों में मनुष्य सोचता है जिसके प्रति क्रोध आ रहा है 
उसको अधिक से अधिक पीड़ा पहुंचाई जाय और इसीलिये वह मर्मवेधी शब्दों का प्रयोग करता है। किन्तु सोचना यह कि 
क्या यह जरूरी है।क्रोधी को देखकर हम भी कोध में उबल जावें। दूसरे को धूलिधुसरित देखकर हम तो अपने ऊपर धूल नहीं 
डालते। दूसरे को निधन देखकर हमें निधेन बनने का खप्त नहीं आता, फिर दूसरे को क्रोधी देखकर हमें क्‍यों क्रोध आ जाता 
है / इसका मतलब यह हुआ क्रोध हम में भरा है यदह्द तो एक बद्ााना है “ कि उसे क्रोधित देखकर मुझे गुस्सा आ गया।” 


१ एस मारे एस न रये ।-आचारांगसूत्र, 


छत्तीसवां अध्ययन २२९ 


आवश्यकता यह है हम अपनी शान्ति उसके भीतर जगा दें । यदि दीपक अपने सामने फेले अनंत अंधकार को 
देखंकर खय॑ भी अंधकार रूप हो जाय फिर उस दीपक की कीमत क्या है? उसका मृल्य वहीं है वह अंधकार में भी अपनी 
ज्योति को कायम रखता है । दूसरे को गुस्से में देखकर हमने अपनी शान्ति छोड़ दी तब फिर हमारी शानिति का कोई मूल्य 
नहीं है। यदि हमारे पास शान्ति की सुधा है तो उसका उपयोग हम क्रोध के क्षणों में करें । मधुर एवं शान्त वचनों के 
द्वारा उसकी क्रोध की आग को शान्त कर सकें तमी हम उसके सच्चे चिकित्सक हो सकेंगे। अन्यथा यदि उसकी अशान्ति 
हममें प्रवेश कर जाय तो यह जीवन की विडंबना होगी । यदि ज्वरग्रस्त रोगी को देखकर डॉक्टर को ज्वर चढ़ जाय तब तो 
दो चुका। अहंतर्षि इसी लिये प्रेरणा दे रहे हैं कि हम आत्म-निरीक्षण करें की आवेश के क्षणों में लिखे शब्दों के 
द्वारा उसकी ज्वाला को बढ़ाई है या मिठे शब्दों के द्वारा आग में पानी का काम किया है। विचारशील तो यही चाहेगा 
कि गर्म वातावरण में भी मेरा दिल और दिमाख शान्त रहे और में दूसरों के गर्म विभाग को ठंडा कर सकूं । 


टीका :-- भ्श उत्पतता क्रोधेनेति शोषः । उत्पतंते कंचित्‌ प्रियेण प्रियवचनेन वक्ष्यामि कि शान्त पापमिति 
सान्त्वन वक्ष्याग्युत ण संतति अशान्त ते पुरुषमिति शेषों वक्ष्यामि यथाह-“ तुष-तुष कल्प ”” निःसारजनेति। एतत्तु मुनेने 
युज्यत इति भावः । 
अर्थात्‌ प्रबल उत्पन्न होते हुए क्रोध से फुफकारते हुए किसी व्यक्ति को प्रिय से अर्थात्‌ प्रिय बचनों से कहूंगा क्या 
पाप शान्त है इस प्रकार उसे सांत्वनाभरे शब्द कहूँंगा अथवा “न शान्त ” अथात उस अशान्त पुरुष को यह कहूंगा 
कि यह तुष समान निःसार है; ऐसा समझो अर्थात्‌ यह मुनि को योग्य नहीं ऐसा कहूंंगा । 
टीकाकार कुछ भिन्न अभिप्राय रखते हैं । 
प्रोफेसर झुर्त्रिंग लिखते हैं कषराय की थियरी में संज्वलन कोच जो स्थान है वही यहां उत्पतंत शब्द का है । 
उग्रता से क्रोध प्रकट होता है किन्तु में उसके साथ प्रेम भरे शब्द ही बोलूगा । किन्तु शान्त पुरुष के लिये क्या कद्दना ? 
उत्तर होगा नहीं । 
पत्तस्स मम॒ य अन्नोसि मुको कोवो दुह्ावहो | 
तम्हा खलु उप्पतंतं सहसा कोव॑ णिगिण्हितव्वे ॥१॥ 
अधथैं--क्रोब-पात्र ( व्यक्ति ) के इस प्रति छोड़ा गया क्रोत्र मेरे ओर उसके लिये दुःखरूप होता है इसलिये 
उत्पन्न होते हुए क्रोध को सहसा ( जल्दी ही ) रोक देना चाहिए । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

शोप सभु5 ज्यड्ति अत्ये थयो छोव तो ते माणुस भागे जने तेना २३ अस्सी ४२ना२ भां>े वास६य५ णने छे. 
भारडे डोषनी 36पत्तिना बणते०/ ( समय अुभाग्या बण२ ) तेने खटड्ावव। ब्वेर्श ओे, 

क्रोधी व्यक्ति क्रोध के द्वारा प्रतिपक्षी को दुःख में डालना चाहता है। इसीलिये तो वह क्रोध का उपयोग करता है और 
ऐसे विष बुझे बाण जेसे तीखे शब्दों के द्वारा प्रतिपक्षी के हृदय को वींध देना चाहता है और जब वह तिलमिला उठता है 
तो उसके दिल में प्रसन्नता की लहर दौड़ पड़ती है, अपने प्रतिपक्षी के दु.ख में उसे आनंद मिलता है । किन्तु यह निरी 
भूल है कि क्रोध एक पक्ष को ही दुःखी करता है । वह दोनों को झुलसाता है। जिसके दिल में उसने प्रवेश किया है उसे 
भी वह चेन से नहीं बैठने देता । उसके मन में भी संकल्प-विक्त्पों का जाल छाया रहता है। उसके मन की शान्ति भी 
लुप्त हो जाती है । 

पड़ोसी के झोंपढ़े में आग लगानेवाला मन में इठलाता है । आग की लपटों में उपका अहंकार हंसता है, किन्तु कभी 
उन्हीं रूपटों में उसकी अपनी झोंपड़ी के साथ अहंकार भी भस्म हो जाता है । इसीलिये अहंतर्षि साधक को प्रेरणा दे रहे 
हैं यह न समझो कि क्रोध की आंच तुम्हारे प्रतिपक्षी को ही झुलसा के रह जाएगी यदि उल्टी हवा चली तो उसकी झ्ोंपड़ी 
बच जाएगी ओर तुम्दारा महत्व राख की ढेरी हो जायगा । अतः क्रोध को उसके उत्पत्ति के क्षण में ही रोक देना चाहिये, 
क्योंकि नन्‍्हीं-सी चिनगारी उपेक्षित होकर ज्वाला का रूप ले सकती है । 


टीका :-- मम चास्येषं च कोपः पात्र प्रति-कंचित्‌ पुरुष मुक्तो दुःखावहों भवति। तस्मात्‌ खलत्पतन्ते सहसा 
कोप निग्नहन्तु सुनय;! यदि वा उत्पतन्‌ कोपो निग्रह्लीतब्यः । 


२३० इसि-भासियाईं 


अर्थात्‌ कोप पात्र किसी पुरुष के प्रति छोड़ा गया क्रोध मेरे और उसके लिये दुःखावह होता है । अतः हे मुनिगण ! 
उत्पन्न होते हुये क्रोध का एकदम निग्नहीत कर छो । अथवा आते हुए क्रोध का निग्रह करना चाहिये । 


प्रोफेसर झुब्रिंग लिखते हैं कि अहेतर्षि बता रहे हैं क्रोध मेरा और उसका दोनों का नाश करता है । यद्ञपि इस 
छोक में तीन छट्टी विभक्तियां आई हैं, किन्तु वहां दीधे के स्थान पर एक सातवी और दो तिसरी विभक्तियां अपेक्षित हैं । 
गद्य के मूलपाठ की रचना भी ठीक नहीं है। “ निगिणिस्सामि ” अथवा निगिण्हामि के लिये कोव॑ दूसरी विभक्ति में 
आवश्यक है । 
कोवो अग्गी तभो मच्चू विस वाधी भरी रयो। 
जरा हाणी भये सोगो, मोहे सल्ल॑ पराजयो ॥ २॥ 
अर्थ :--क्रोध अभि है, अंधकार है, मृत्यु है, विष है, शत्रू , रज, व्याधि, जरा, हानि, भय, शोक, मोह, 
शल्य और पराजय है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
घोष मजञ्ि छ, अघडर छ, भत्यु ७, ०९७२ ७, ६श्मन, २०८, रोग, बाध्य, ७ानि, खथ, शे४, भोड, शब्य 
जभने ५२०४4 छे. 


क्रोध को चौदह उपमाओं से उपमित किया गया है । कोध में आग की ज्वाला है। अंधकार की विड- 
म्बना है तो मोत की विभीषिका है। क्रोध खयं॑ एक विष और व्याधि है। आत्मा का वह सब से बडा शत्रु है। 
उसमें जरा की दुबेलता है तो उसकी बहुत सी द्वानियां भी हैं। क्रोध में भय और शोक भी है । क्योंकि क्रोध के 
प्रारम्भ में मूखेता है। अन्त में पश्चात्ताप है। भय और शोक अज्ञान के ही पुत्र है। क्रोध रजरूप हैं । वैज्ञानिकों ने खोज 
परिणामों में बताया है कि क्रोध के क्षणों में शरीर से तलवार और बी आदि की आक्ृतिवाले शत््र निकलते हैं साथ ही 
कर्म रज को लाता है । सूक्ष्म दृष्टि से क्रोध खय॑ कर्म है और आगम में उसे भावकर्म कहा गया है। क्रोध में मोह भी 
काम करता है । मोह का तो बह पुत्र है । वह शल्य है। क्य्रोंकि शल्य की भांति चुभता है । साथ ही वह जीवन की सबसे 
बड़ी पराजय हैं। क्रोध की खुराक है आत्मा का सात्विक बल। जब आदमी का बल समाप्त हो जाता है तो बह अपनी 
दुबलता को क्रोध के आवरण में दबाना चाहता है | पर यह पारदर्शी है। उसमें पराजय स्पष्ट प्रतिबिम्बित होती है । 

“जरा हाणी ” का पाठान्तर “जग हाणि” मिलता है। उसका अर्थ होगा क्रोध ने सारे विश्व को हानि पहुंचाई है। 
विश्व की आधी से अधिक समस्या क्रोध ने खड़ी की है । 

वण्हिणो णो बले छित्त कोहग्गिस्स पर बलं। 
अप्पा गती तु वण्हिस्स, कोवग्गिस्सासिता गती ॥ ३ ॥ 

अर्थ +--अप्रि का बल महान है। पर क्रोधापि का बल उससे मी अधिक है। अप्नि की गति अल्प है पर क्रोध की 
गति अमर्यादित है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

अभिनुं ज। भोई छे, पणु तेनाथी डधना जमिनो मड्ओे घणशे०/ शयं४२ छे. जशिनी जति स्वृध्प 
( सीमित ) छे, पशु डोधनी गति तो जभर्यहहित छे. 

प्रस्तुत गाथा में अप्नि से क्रोच की तुलना की गई है। मनुष्य आग से डरता है। उसे स्वप्न में भी कहा जाय आग 
में हाथ डाल दे तुझे चक्रवर्ती का पद मिलेगा किन्तु उसके लिये वह तैयार नहीं होगा, क्योंकि वह जानता है आग मुझे 
जला डालेगी । जितना विश्वास आग पर है उतना क्रोध पर नहीं है। अन्यथा मनुष्य अभि से मी अधिक क्रोध से बचता । 

अप्मि को सर्वेभक्षी कहा जाता है फिर भी उसका बल सीमित है । पर क्रोध का बल तो उससे भी अधिक है । 
अप्नि तो निकटवर्ती को ही जलाती है। जबकि क्रोधामि निकट और दूरवर्ती सबको जलाती है । अग्नि की गति सीमित है 
जब कि क्रोध की गति असीम है। पानी के निकट पहुंचते ही आग की गति रुक जाएगी किन्तु क्रोध की आग पानी भी 
नहीं बुझा सकती । 


छत्तीसवां अध्ययन २३१ 


अहंतर्षि अगली गाथा के द्वारा प्रस्तुत विषय को सुन्दर ढंग से रख रहे हैं । 
टीकाः-- वहेबेलं न क्षिप्त नावमन्तव्ये, क्रोधामेस्तु बल परं परम । वद्धेरल्पा गतिः क्रोधाप्नेरमिता । गतार्थ: । 
सक्का वण्ही णिवा रेतुं वारिणा जलितो बहि। 
सब्वोदहिजलेणावि कोवर्गी दुण्णिवारओ ॥ ४॥ 
अर्थ :--बाहर की जलती हुईं आग पानी से बुझाई जा सकती है पर क्रोध की आग सभी समुद्दों के जल से भी 
बुझाई नहीं जा सकती । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जभणता जश्निनों भडप्े पाणीथी शभी (5री ) श्र छे पणु छ्रोषनी ब्य्वाक्षा जधां समुद्रोना पाणीथी पी 
श४।५ नी. 
द्रव्य आग पर काबू पाना सरल है। पानी की एक बालटी उसे बुझा सकती है, किन्तु वह भाव अप्नि क्रोध जिसमें 
तन और मन दोनों जल रहे हैं उस आग में सारा परिवार झुलस रहा है, सारे समाज में उसकी चिनगारियां उड़ 
रही है । राष्ट्र क्या विश्व तक उस ज्वाला में घध्रक रहा है। यदि उस क्रोध की आग पर बाल्टीभर पानी डाल दिया 
जाय तो क्या परिणाम आयेगा उसका ? आग अधिक भड़क उठेगी । 
पर्क भव दहे वण्ही दड्स्स वि सुह भवरे। 
इम पर च कोवग्गी णिस्संक दहते भव ॥ ५॥ 
अर्थ :--अम्रि केवड एक भव को जलाती है और दग्ध व्यक्ति बाद में ठीक हो सकता है पर यह क्रोधाम्मि तो 
निःशेक होऋर यह लोक ओर परलोक दोनों को जलाती है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

अजि ३5५७ जे४० सबने णाणी श्र छ, जने धग्व (धाजी गये। ) भाणुस पाछणथी सारे थर्श व्यय छे; 
पणु शषाओि तो भरेणर भा वीड़ने जने परक्षी: (ना शब )ने जाणी (नाश 3$री ) नाणे छे, 

अप्रि और क्रोधामि की तुलना करते हुए अहंतर्षि नया तथ्य सामने रख रहे हैं। अभि केवल एक ही भव को 
जलाती है और जलनेवाला भी उपचार के द्वारा खस्थ होकर शान्ति का अनुभव करता है, किन्तु क्रोधामि तो न यहां 
शान्‍्त होती है न वहां। इस जन्म की ज्वाला जन्म जन्म तक साथ जाती है । 

अग्गिणा तु इहं दड्ढा संतिमिच्छेति माण वा । 
कोहग्गिणा तु दड्डाण दुक्ख संति पुणो विहि॥६॥ 

अर्थ :--- आग से जलनेवाला मानव शान्ति चाहता है पर क्रोधाप्मि से जले हुए पुनः उस दुःख को निमंत्रण 
देते हैं । 
गुजराती भाषांतर :-- 

जश्िथी धाबी भाणुस शांतिनी जपेक्षा 3रे छे, पणु ड्ोषाओिथी धाजेती भाणुस हरी (&५ री ) 
ते०/ शणने नोतरु जापे छे. 

आग से जला मरहम चाहता है और क्रोध से जला फिर उस ज्वाला के पास पहुंचता है। कितना अबोध है आत्मा ! 
जिप चीज को उसने सौ सौ बार जांच देखा उसकी असफलता पाकर पछताया फिर भी विश्वास उसी का करता है। 
जीवन में सौ सौ बार उसके क्रोध का उपयोग किया है पर कभी क्षमा का भी उपयोग करना नहीं चाहा ! | उससे क्षमा 
के गीत गाये हैं | क्षमा श्रमणों के जयनाद से आकाश गुंजाया है। क्षमा पर उसने बड़े बड़े भाषण दिये हैं । बड़े बड़े 
ग्रन्थ रचे हैं, पर जब कोई समस्या उलझी तो उसने क्षमा को दरवाजे से बाहर धकेल दिया और क्रोध को भीतर बुला 
लिया | बाहर खड़ी क्षमा अपने साथी के व्यवहार पर सिसक्र रही है और क्रोध मुस्कुरा रहा है। वह बोल रहा है 
मुझे लाख धुत्कारा, वुराभला कहा, गालियां भी दीं, जीभर कर कोसा, पर अब तो तुम्हारे ऊपर मेरा शासन है। 

जब तक दिल में शेतानियत भरी है तब तक मन भर क्रोध का शासन रहेगा। इसीलिये तो मानव ने उसे ऐसा 
अपने सीने से,लगा रथ्वा है कि उसे क्रोध छोड़ने की बात कही जाय तो लड़के भिडन को तैयार हो जायगा । आदमी 


२३२ इसि-भासियाई 


पैज्ा छोड़ सकता है, बीडी सिगारेट भी छोड़ सकता है और कभी कभी रोटी भी छोड़ देता है पर क्रोध नहीं छोड़ 
सकता । क्रोध छोड़ने को कददनेवाला क्रोध का भाजन बन जायगा। वह ऐसे चिढ़ जायगा मानों किसी हिंदू या मुसलमान 
से कह दिया हो कि तुम हिन्दू या इस्लाम धर्म छोड़ दो । 
सक्का तमो णिवारेतुं मणिणा जोतिणा वि वा। 
कोवे तमं तु दुल्लेयो, संसारे सब्बदेहिणं ॥ ७ ॥ 
सत्तं बुद्धि मती मेधा, गंभीरं सरलक्तण । 
कोहग्गहामभिभूतस्स स्वयं भवति णिप्पमं ॥ ८॥ 
अर्थ/:--मणि और ज्योति के द्वारा अंधकार का निवारण किया जा सकता है, पर क्रोध का अंधकार संसार के 
समस्त देहधारियों के लिये अजेय है । 
क्रोध रूप ग्रह से अभिभूत व्यक्ति के सत्व बुद्धि मति मेधा गांभीय और सरलता सभी निष्प्रभ हो जाते हैं । 
गुजराती भाषांतर :-- 
रतनी जने ब्यीति अघड्ारनुं निवारणु 5री शहर छे. पणु छोषनों अघा्ार संसारना मधां आणुीशे। भांडे 
जवब्शेय ( निवारणु 3२१ जश<य ) छे. 
घेष३पी यदुथी पराव्श्य पाभेक्षा माणुसनी साति5 शुद्धि, भति, भेघा, गांभीय जने सरक्षतापएुं निष्प्रण 
(न$।|_ ) णनी व्यय छे, 
क्रोध की अम्नि के तुलना के बाद अब क्रमप्राप्त अंधकार से उसे उपमित किया जा रहा है । छोटासा दीपक घर के 
अंधकार को दूर कर सकता है पर क्रोध का अंधकार ऐसा अंधकार है जिसे संसार का कोई दीपक दूर नहीं कर सकता 
क्रोध एक राक्षस है, वह आता है तब तुफान साथ छाता है। आप बुलाते हैं तभी वद्द आता है, आते ही वह खुराक 
मांगता हैं। उसका भोजन है सदसदूकी विवेक बुद्धि, तत्वग्राहिणी प्रज्ञा, वाणी की प्रखरता और शरीर की कार्येक्षमता । 
बेचारी के सरलता और गंभीरता तो उसके आते ही भाग खडी होती है । 
ऐसा कहा जाता है कि खटमल का खून लगते ही हीरे की चमक समाप्त हो जाती है । यही कहानी आत्मा की है । 
उस पर क्रोध का दाग लग जाता है तो उसकी सारी चमक समाप्त हो जाती है । 
पर आश्रय तो यह है इतना सब कुछ जानकर भी मानव क्रोध से चिपटा हुवा है, आज घर क्षमा की नहीं-क्रोध की 
पाठशाला हो गया हैं । पुत्र गलती करता हैँ तो पिता उसे क्षमा के बदले क्रोध की भाषा में समझाता है । छोट। भाई गलती 
पर है तो बडा भाई क्रोध का उपयोग करता है। यह है क्रोध का फलाव । मनुष्य रामझता है में क्रोध की भाषा से 
उसे समझा दूंगा पर यह आआरांति है। क्रोध्र की कडवास शिक्षा की मधुरिमा मिलती है तो शिक्षा की मिठास खा जाती है, 
और फिर सारी शिक्षा विष मिले दूध की भांति फेंकने काम की रह जाती है । 
प्रसिद्ध विचारक महात्मा भगवानदीनजी ने लिखा है क्रोध की जगह हमने बालकों को क्षमा का पाठ दिया 
होता और क्षमा का प्रयोग सिखाया होता तो न अवतारों की जरूरत होती न रसूल पेगम्बरों की न महापुरुषों की । 
गंभी रमेरूसारे वि पुव्वे होऊण संजमे । 
कोउग्गमरयो धूते असारत्त मतिच्छति ॥ ९. ॥ 
अर्थ ः-- पहले संयम सुमेर के समान गंभीर सारशील रहा हो फिर भी कोधोत्पत्ति की रज से आशृत द्वोकर 
निःसार हो जाता है । 
गुजराती भाषांतर :-- 
अथम संथभ भेरुपबेतनी ०्2म गंभीर ( ज३०) रहो छे; तो पणु डोपोत्पतिती ले5 स्विनगारीथी अरुभी- 
९0 थर्श व्वय छे. 
मोत शरीर को मारती है, तो क्रोध संयम की मात है | सुमेह से विशाल और सारशील संयम को क्रोध की नन्‍हीं 
चिनगारी भस्म कर सकती है । रूई के ढेर के लिये ननन्‍्हीं चिनगारी पर्याप्त है। चंडक़ोशिक की जीवन कहानी इसका 


ज्वरुंत उदाहरण है । 
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क्रोध आग है । आग का काम है जलाना । दुर्गुण सह्कणों की राख है और वह राख आई है क्रोध की 
चिनगारी से । 
टीका: --पूर्व मेरुवद्‌ गंभीरसारेडपि संयमे भूतल्वा स्थिस्वा कोपोह्रमरजसा धूत आधवृतो5सारत्वमतिच्छ- 
त्यभिगच्छति । गताथे: । 
महाविसे वा5ही दित्ते चरे दत्तंकुरोदये। 
चिट्ठे चिट्टे स रूसंते णिव्विसत्तम्रपागते ॥ १० ॥ 
प॒र्व॑ तवोबलत्थे वि णिउ्च॑ं कोहपरायणे। 
अचिरेणावि कालेणं तवोरित्तत्तमिच्छति ॥ ११॥ 


अर्थ :--जेसे महाविषधर सर्प अहंकारित में होकर वृक्ष को डस लेता है, और उसमें अंकुर भी नहीं फूटने देता, 
अथवा किसी महापुरुष को डसता है और उन्हें जब रोमांच भी नहीं होता है तब वह क्रोधित होकर रह जाता है, क्योंकि 
उसका विष ब्रथा चला गया ओर अब वह निर्विष बन गया। उसी प्रकार महान्‌ बल शाली तपस्वी भी नित्य क्रोध करत है 
तो शीघ्र ही उसका तप समाप्त हो जाता है । 


ग्भ भय५४२ ०/७री ॥ण्शुसप पोताना धपेने आरणे आडउने पणु ६१ ४रे छे, परिणभे तेने खडुर पण पेद। 
थर्ध शप्रता नथी, जन ब्ते हर्श वीतरागने ६श 3रे छे जने ते भछापुरुष 3५२ ०१२ पणु खसर थती न छोय ते 
जस्साथी 8९४ छे ने निश्चतन जनी व्यय छे; 5म 3 तेना ०/७छरनी ०२ पणु ते मछापुरुषपर जसर थ्ध नथी 
ने ते पोते निविष जनी व्वय छे ते ०४ अनभाएँ मक्षवान्‌ तपसवी पुरुष पणु ब्ये ७&र२७भेश। रोष 3रे ते थे॥।०४ सभ- 
यभां तेचुं तप सभाप ( जक्षास ) थर्श व्वय छे. 

प्रस्तुत गाथाओं में क्रोध को महा विषघ्रर सपे उपमित किया गया है । सपे का दपे जब किसी वृक्ष को डसता है 
किन्तु उसका परिणाम उसे शज््य मिलता है तो और भी क्रोधित हो उठता है। किन्तु बादमें उसकी विष की शक्ति भी 
समाप्त हो जाती है । अब उसे हर कोई सता सकता है । तपस्व्री साधक कुपित होकर दूसरे को भस्म करने के लिये क्रोध 
का उपयोग करता है तो उसका तप और तेज दोनों नष्ट हो जाते है। 

गोशालक ने भगवान महावीर को भस्म करने के लिये तेजोलेश्या का उपयोग किया । परिणाम यह आया गौशालक 
अपनी वर्षों की साधना से अर्जित तपःशक्ति को खो बेठा । इतना ही नहीं वह उलट चली तेज: शक्ति ने उसी पर आक्रमण 
कर दिया । भर्यकर दाह ज्वर ने उसे अशान्त कर डाला और उसे तेजोहीन होकर लोट जाना पडा* । 


प्रसिद्ध दाशनिक सौना ने कहा है क्रोध में पहले जोश होता है शक्ति की अधिकता का अनुभव होता है पर उसका 
खुमार ठुटने पर मनुष्य शराबी की भांति कमजोर हो जाता है। न्यूयेंकि में वैज्ञानिकों ने कोध के परिणामों की जांच के' 
लिये एक क्रोधी व्यक्ति का खून चुहे के शरीर में डाला । बाईंस मिनिट के बाद वह चूहा मनुष्य को काटने दौड़ा, ३५ वें 
मिनिट पर अपने आपको काटने लगा और एक घंटे में तो सिर पटक पटक कर मर गया। एक दूमरे वैज्ञानिक ने बताया 
है की पन्द्रह मिनिट के क्रोध से शरीर की उतनी शक्ति क्षीण हो जाती है जितनी कि नौ घंटे कडी मेहनत के बाद । 


क्रोध के प्रारम्भ में मनुष्य अपने में शक्ति से भी दस गुना बल का अनुभव करता है किन्तु उसके चले जाने पर 
शिथिलता का अनुभव करता है। मानों नशा उतर गया हो । इसका अर्थ हुआ क्रोध के क्षणों आई गरमी ज्वर की गरमी 
है जो अपने उतार के साथ नस नस को ढीला कर देती है । 

टीका :--महाविष इवाहि: सर्पो इृप्तो5दत्तांकुरोदयों5कुरायाप्युदयो न दत्तो येन स तथा चरेत्‌ स रुष्येस्ति- 
छति विषे च बृथा मुक्तवान्‌ निर्विषस्वमुपागतो भवति। एवं तपोबलस्थो5पि नित्य क्रोचपरायणो5चिरेणापि कालेन 
तपोरिक्तत्व ऋच्छति । गतारथेः । 

प्रोफेसर श॒त्रिंग लिखते हैं--( अ) “दत्तंकुरो-दयो-चिद्ठ ” के स्थान पर “ अंकुरायाप्युदयो न दत्तो येन विद्धे ” 
शब्दावलि अधिक उपयुक्त है । 








१ देखिये भगवुती सत्नशतक १५, २ इसिभासियाईं जमैन प्रति पृष्ठ ५७, 
३०” 


२३७ हसि-भासियाईं 


गंभीरो वि तवोरासी जीवा्ण दुक्खसंचिओ । अक्खेविणं द्वग्गि वा कोवग्गी न दहते खणा ॥ १२॥ 


अर्थ :--गंभीर तपोराह्षि जिसे कि प्राणी महान कष्ट साधना के बाद एकत्रित कर पाता है क्रोधामि उसे उसी 
क्षण उसी प्रकार भस्म कर डालती है जैसे प्रज्वलित दावामि सूखे लकडों को जला डालती है। 
गुजराती भाषान्तर $-- 

भरछा।न्‌ अयत्नोथी साध्य 3रेवी तपश्चर्याने क्षुद्र डषाशीथी ते” ॥एऐ जने लां ०८ न४ 3रे छे 5 ्2भ 
गगब्ां प्ेथ्ायेबी जसि ब्गबा ध्ांडडीनुं सस्म $$ सभयम[% 3री नाणे छे, 

पूर्व गाथा में बताया गया था कि कषाय की ज्वाला तपकी साधना को नष्ट कर डालती है । प्रस्तुत गाथा उसी की 
पुष्टि में आई है । यहां अहंतर्षि उसके लिये सुन्दर-सा रूपक भी दे रहे हैं। जैसे दावानल वन के सूखे वृक्षों को अविलंब 
भस्म कर देता हे । इसी प्रकार क्रोधष की आग साधककी कष्ट साधना को मिनिटों में भस्म कर डालती है । 


महान कष्ट ओर परीषहों के सहने के बाद जो साधना की संपत्ति अर्जित की उसे राख मौल राख बनते देख 
अहंतर्षि का दिल अकुला उठा और वे कद्द उठे साधक तेरी संपत्ति को यों छुट न जाने दे एक गरीब धूप और भूख की 
भार सहकर पहली तारीख को उसे श्रम के प्रतिफल में तीस रुपये मिलते हैं वह जब घर आता है पेर सड़क पर दौड़ते हे । 
मन सता्रों में दोंड़ता है यह लाना है वह लाना है । घर पहुचा रुपये पत्नी के हाथों में थमाये और दुसरे कमरे में ज्लान 
करने के लिये गया है । पत्नी भोजन बनाने के काम में व्यस्त थी, रुपये लिये और पास ही रख दिये । इधर चार वर्ष का 
नन्हा मुन्ना आया और खेल ही खेल में उसने नोट उठा लिये और जलते जूह्हे की आगे में झोंक दिये । मां ने देखा वह 
क्षपटी उन्हें बाहर निकाले इतने में तो वे राख की ढेर हो गये। वह चिह्काई पति बाहर आया नोटों की राख देखी तो उसका 
दिल उबल पड़ा । आवेश में कांपते हाथों उसने बालक को भी पक्ड़कर चुल्हें में झोंक दिया । वह रोया चिल्लाया । मां उसे 
बाहर निकाली तब तक आग कपड़े पकड़ चुकी थी। अध झुलसा बालक बाहर निकला वह दवाखाने पहुंचा तो पिता जेल की 
काली कोठारी में । फिर कितनी रोई थी पिता की आत्मा । यदि दीवार को आंखें होती तो वह भी सिसक उठती । 
यह सब क्या हुवा ! किसने किया । बालक के अज्ञान ने नोट की राख की तो पिता के क्रोध ने नन्‍्हें बालक को 
आग की लपटों में झांक दिया। कठिन श्रम से आर्जित संपत्ति कितनी प्रिय होती है तो कषाय परिणति कितनी बुरी 
होती है । प्रस्तुत घटना दोनों तथ्यों को स्पष्ट करती है । 
टीका +--गंभीरो5पि तपो-राशिरजीवानां साधुभिः पुरुषेदु:खेन कृच्छातेः संचितः, कोपाभिस्ट्वाक्षेपिणां आक्षतां 
तपःकाष्ठानि दह्दति क्षणाद्‌ वनकाष्टठानीव दावारिनः । 
कोहेण अप्पं डहती परं च अत्थ च धम्मं च तहेव काम । 
तिव्व च बेरं पि करेंति कोधा अधरं गाति वा वि उबविति कोहा ॥ १३ ॥ 
अर्थ :--क्रोध से आत्मा ख और पर दोनों को जलाता है। अर्थ, धर्म और क्रोध को भी जलाता है। क्रोध तीत्र 
वेर भी करता हे और क्रोध से आत्मा अधोगति प्राप्त करता है। 


गुजराती भाषान्तर :-- 
ज्रोपथी जात्मा सवा जने परे गाणे छे, तेभष्० जथने, घसेने जन जुस्सान गाणे छे जने पोते पशु 
जणी जय छे, डओोच सय5२ बेर 3२े छे जने तेने 3२ए जात्माने जधोगत अआप्त थाय छे. 


प्रस्तुत गाथा में कर के द्वारा संभावित द्वानियां बताई गई हैं। क्रोध से आत्मा ख और पर दोनों झुलसा।ता है। एक 
जलता हुआ कोयला खुद को भी जला रहा है और उसके निकट जो भी आता है उसे भी जलाता द्दे और वह जह्दां पहुंचता 
है या जो भी उसके निक्रट आता है उसे भी वह जलाता है। क्रोध की आग में जलता हुआ व्यक्ति सबका शान्ति-भंग 
करता है । क्रोधी का दिमाग मानों बारूद का कारखाना है, जरा सी टक्कर लगते ही भड़ाका होते देर नहीं लगती । 

दूसरे को जलाने के लिये चलनेवाला खय॑ भी पहले उस आग में झुलसता है। दिया सलाई पहले खय॑ जलती है, 
उसके बाद ही वह दूसरे को जला सकती है। क्रोधित में व्यक्ति अपने अर्थ घर्म और काम की भी हानि कर बेठता है। 
यह तो आम तौर पर देखा जाता है, गुस्से में आकर आदमी कांच की ग्लास दे मारता है। उस भले आदमी को कौन 


छत्तीसवां अध्ययन २३५ 


समझाये कि तैने अपने ही आठाने बिगाड़े हैं साथ ही राष्ट्र की संपत्ति को भी क्षति पहुंचाई है !। कोध आंख मूंद 
कर चलता है । इसीलिये तो वह ठोकर खाता है और ऐसा गिरता है कि पृथ्वी मी उसे रोक नहीं सकती । क्रोध की आग 
नरक की आग लेकर ही आती है । इसीलिये अहंतर्षि साधक को बार बार सचेत कर रहे हैं । 


कोबाविद्धा ण याणंति मातरं पितरं गुरु । अधिक्खिवंति साधू य रायाणो देवयाणि य ॥ १४ ॥ 


अथे  --क्रोधाविष्ट प्राणी माता पिता और गुरु को भी नहींसमझते । वे साधु राजा या देवता का भी अपमान कर 
सकते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

छोघाधीन भानव भाता, पिता जने जुरुने पशु भानता नथी; ते सब्म०्श्न, राब्व 3 देबतानों पु खपभान 
४री श३ छ. 

मायावी का कोई मित्र नहीं हैं। अहंकारी के लिये कोई बडा नहीं है । क्रोधी का तो वह खुद ही नहीं है । क्रोधका 
शेतान जब मानव के दिम।ग में प्रवेश करता है तो उसकी आंखें मुंद जाती हैं और ओंठ खुल पडते है । उस समय वह न 
माता को देखता है, नपिता को, न गुरू को, वह साधु को भी अपमानित कर सकता है। राजा और देवता का भी 
तिरस्कार कर सकता है । 

कोवमूलं णियच्छंति धणहाणि बंधगाणि य | पिय-विप्पओगे य वहू जम्माई मरणाणि य ॥ १५॥ 

अर्थ ;--क्रोध धन-हानि और बन्धनों का मूल है । प्रिय वियोग और अनेक जन्म मरणों का मूल भी वही है । 
गुजराती भाषान्तर :-- ह 

द्रग्यनाश जने ज॑घननुं भूण ज्ोच ० छे, वढ्क्षानों वियो+ जने जन: “नम तेभ०/ भरणुनुं 3२०" पण 
४5५ ० छे, 

क्रोध सारी विपत्तियों के लिये निमंत्रण है। क्रोध में घन और जन दोनों हानियां हैं । वर्षा की जमी जमाई नोकरी 
को क्रोध एक क्षण में बिगाड देता है और उफान शानन्‍्त होने पर फिर वह नौकरी के लिये चक्कर लगाता है। मनुष्य 
समझता है में क्रोध से काम निकाल रूंगा किन्तु क्रोध से काम लेना ऐसा ही है जैसा कि घडी का पेंडुलम हिलाकर उस घडी 
से काम लेता है। जिसकी कमान टूटी हुई है क्रोध से काम बनते नहीं बिगडते जरूर हैं । प्रिय वियोग उसमें है बहुत से 
व्यक्ति आवेश में आकर घर छोडकर ऐसे गये कि फिर घर की ओर झांका तक नहीं | जन्म और मृत्यु तो कोध के साथ 
लगे हुए हैं ही । 

जेणामिभूतो जहती तु धम्मं, विद्धंसती जेण के च पुण्ण । 
स 'तिव्वजोती परमप्पमादो, कोधो महाराज ! णिरुड्जिझयव्वों ॥ १६ ॥ 


अर्थ :-- जिसके द्वारा अभिभूत होकर यह आत्मा धर्म को छोडता है और जिसके द्वारा कृत पुण्य नष्ट होता है । 
हे महाराज ! वह तीत्र अभि और परम प्रसाद रूप क्रोध निग्रह करने योग्य है । 
गुजराती भाषांतर :-- 

ने 3२ए भाणुस पराप्श्य पाभीने घमेनो लाग 3रे छे जने ने धीघ पुएयनो धषोप थर्श व्वय छे, छे 
भछं।२०४ | जशि वा भयं$२ जने याक्षाण जेव झ्ोघनों संयम 3२पो ० व्ने४थे, 


क्रोध से होनेवाली दो बडी हानियां बताई गईहे। पहली है उसके द्वारा आत्मा का ख-धर्म समाप्त करना । क्षमा 
आत्मा का खधर्म है और क्रोध पर धर्म । दूसरा वह कृत पुण्य को नष्ट करता है। क्रोध हमारा हाथ तो इस ढंग से 
पकडता है मानों वह हमारा हक्क बहुत बडा साथी हो किन्तु वह इतना चालाक है कि काम हमसे ही कराता है 
इसीलिये तो क्रोध उतारने के बाद हम दूनी थकान का अनुभव करते है । 


अहंतर्षि कह रहे हैं यह क्रोध तीव्र ज्योति अमि रूप है और परम प्रमाद है। अर्थात्‌ पंच प्रमादों में इसका स्थान 
प्रमुख है। अतः यह सदेव निरोध करने योग्य है । क्रोध विजय का एक अलूग तरीका है। क्रोध की आग मिट्टी के 
तैलसे लगी आग है ; वह पानी से काबू में नहीं आ सकती । उसे बुझाने के लिये मिट्टी चाहिये । वह मिट्टी है रत क्रोध की - 


श्वेद.. इसि-भासियाईं 


नकली क्रोध की । क्रोधी व्यक्ति को आप शान्ति से नहीं समझा सकते उसके । लिये नकली क्रोध की आवश्यकता है । गरमी 
से गरमी दबती है किन्तु ध्यान रखें वह क्रोध की आग आपके दिल में न आ जाय, अन्यथा वह दबेगी नहीं भडक उठेगी । 
दो लडते हुए व्यक्तियों की लडाई रोकने के लिये पहले उनकी लडाई को कुश्ती में बदल देना होगा, फिर मह्न॒युद्ध को खेल 
युद्ध में बदल दें । कुछ देर में आप देखेंगे वे हाश्य की सरिता के निक्रट आ गये हैं। क्रोध के हंसी में बदलते ही क्रान्ति 
शानित में बदल जाएगी । 

दीका : -- महाराज त्ति संबोधन छोकस्यान्यस्माद्‌ कस्माश्ििदन्‍्वायादिहावतरितत्व प्रकटीकरोति । 

कप छोक में आया हुआ महाराज का संबोधन यह प्रकट करता है कि यह शछोक अन्य किसी स्थान से लिया 

गया | 

प्रोफेसर शुर्त्रिग भी लिखते है-पन्द्रहवें छोक में आया हुआ मद्दाराज का संबोधन का मूल दूसरे अनुसंधान में 
होना चाहिये, क्योंकि प्रस्तुत प्रकरण के शछोकों में यह संबोधन ठीक नहीं बेठता' । 

हट करेतीह णिरुज्ञमाणो भासं करेतीह विमुद्यमाणों । 
हट च भासं च समिक्ख पण्णे, कोव॑ णिरुंभेज्ञ सदा जितप्पा ॥ १७॥ 

अर्थ ;--जो निरोधित किये जाने पर मनुष्य को हृष्ट करता है और छोड़े जाने पर प्रकाश ( भड़का ) करता है । 
समीक्ष्य प्रश्ाशील जितात्मा साधक दृष्ट और प्रकाशित दोनों प्रकार के क्रोध को सदैव रोके । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

शोध ( अ१्४८ ) संयभित थया पछी भाणुसने ते संतोष जापे छे जने डोप (५४० ) छोडी प्रीचा पछी ते 
भडफ छे, भुद्धिवान जने वियारी भायुसे ६४ जने अ्रड्भाशित ( जेटवे ॥४० जञ्र४० ) भे5 तररना डधनो साध 
छभेश। २०४।१ 3२१). 

क्रोध के दो रूप हँ-एक प्रकट, दूसरा अप्रकट । पहला प्रज्वलित आग है, दूसरा दबी हुई आग है । क्रोध का एक 
वह रूप है जब कि उसकी ज्वालाएं बाहर फूटती दिखाई देती हैँ, दूसरा एक वह क्रोध है जिसकी ज्वालाएं बाहर तो नहीं 
दिखलाई पड़तीं किन्तु जो भीतर ही भीतर अनबुझे कोयले की भांति सुलगता रहता है। कभी कभी ऐसा भी होता है दो 
व्यक्तियों के बीच झगड़ा हो जाने पर दोनों बोलना बन्द कर देते हैं । परन्तु दोनों के बोलना बन्द कर देने मात्र से क्रोध 
की ज्वाला समाप्त हो गईं ऐसा नहीं समझा जा सकता । हाँ, इतना हुआ बाहर की ज्वाला भीतर पहुंच गई । 

यह भीतर की आग बाहर की आग से अधिक भयानक होती है। क्योंकि बाहर की आग तो दो मिनिट में जलकर शान्त 
हो जाती है। पर भीतर की आग कब किस क्षण विस्फोट करेगी कुछ कहा नहीं जा सकता । इसीलिये तो उष्ण युद्ध की 
अपेक्षा शीत युद्ध अधिक भयावह होता है और शीतयुद्ध की पृष्ठभूमि पर ही उष्ण युद्ध की विभीषिका खड़ी होती हे । 

प्रज्ाशिल साधक बाह्य और आशभ्यन्तर दोनों प्रकार के क्रोध को निरुद्ध कर कषाय विजयी बने । 

टीका :--दृष्टे करोति पुरुषमनिरुध्यमानः कोपः विमुच्यमानस्तु भस्म करोति। भस्मी करोति, हृष्ट च भस्म च॑ 
समीक्ष्य प्राज्षो जितात्मा सदा कोप॑ निरुंध्यात्‌ । 

तारायणीयमध्ययनम्‌ । 

अनिरुध्यमान क्रोध मनुष्य को दृष्ट करता हे और विमुच्यमान क्रोध उसे भस्म करता है। अतः प्रज्ञाशील जितात्मा 
और भस्म को देखकर क्रो सदा रोकता रहे । 

टीकाकार का अभिप्राय कुछ भिन्न पड़ता है । 


प॒व से सिद्धे० | गतार्थः ॥ 
घट्जिशत्तममध्ययनम्‌ 


लन-+-++>ै2>-0-<+- 


१ इसिभासियाइं जमैन प्रति पृष्ठ ५७, 


सिरिगिरि अहंतर्षिप्रोक्त 
सेंतीसवां अध्ययन 


तत्त्वचिन्तक के मन में एक प्रश्न खड़ा होता है हम जिस विराट सृष्टि में रहते हैं उसकी उत्पत्ति केसे हुई! कोई 
दशन इसे अंडे से उत्पन्न मानता है इसे वराह के द्वारा समुद्र से बाहर लाई मानता है। किन्तु ये समाधान तक की तुला 
पर ठहर नहीं सकता । जिस अंडे से यह सृष्टि उत्पन्न हुई वह अंडा कितना बड़ा होगा ओर वह रहद्या कटद्दठां! होगा? जब 
पृथ्वी पानी आदि कोई तत्व ही नहीं थे तो अंडा आया कहां से और कहां टिका होगा । 

जैन दशन इसका सही समाधान देता है। यह विश्व की रंग-स्थली अनादि है। यह विराद्र विश्व न कभी उत्पन्न हुआ 
है, न कभी पृणे रूप से विलय ही होगा । क्योंकि हम यदि उत्पत्ति वाद खीकार करते हैं तो हमारे सामने प्रश्न आता है 
पहले बीज था या वृक्ष । यदि बीज पहले था तो वृक्ष बिना बीज आया कहां से ओर वृक्ष पहले था तो बीज विना वृक्ष केसे 
हो गया १ यह ऐसी अनबूझ पहेली है । जिसे आज तक कोई सुलझा नहीं पाया । अतः जैनदशन कहता है बीज भी उतना 
ही पुराना है जितना कि वृक्ष । बीज से वक्ष और वृक्ष से बीज यह क्रम अनादि है। न कभी यह क्रम टूठा हे न कमी 
टूटनेवाला है। इसी रुप में सष्टिचक्र घूम रहा है । 

आजमका विज्ञान सृष्टि की उत्तत्ति के लिये विकासवाद को मानता है । विक्रासवाद के प्रणेता डार्विन कद्दता है यह प्रथ्वी 
करोड़ों वर्ष पहले इतनी गमे थी कि उस पर कोई मी प्राणी जीवित नहीं रह सकता था, फिर उसकी ऊपर की परत शीतल 
हुईं तो कुछ छोटे जन्तुओं ने जन्म लिया। उनके द्वारा कुछ कीड़े आदि पैदा हुए । फिर उन्होंने विकास किया तो बड़े रंगनेवाले 
प्राणी जन्मे । उन्होंने विकास किया तो चौपाये जन्मे । उनमें से बुद्धि पठुता लेकर बन्दर जन्मा और बन्दरों का विकसित 
रूप मानव है। यह विकासवाद का संक्षिप्त रूप । लाखों करोड़ों वर्षों के पूतवे कुछ बन्दर मानव बने थे। उसके बाद लाखों 
की संख्या में जो बन्दर थे उन्होंने विकास क्‍यों नहीं किया । माना कि सब विक्रास्त नहीं कर सकते तो सौ वर्ष के बाद या 
हजार वर्ष के बाद एक बन्दर तो मनुष्य होना चाहिये। फिर मनुष्य का भी तो विकास होना चाहिये वह भी तो कुछ 
बनाना चाहिये । 

ढार्विन का यह विकासवाद भी तक की तुला पर ठीक नहीं बेठता । हां, आत्मा विकास करती है और यह चोला 
बदलकर दूसरे रूप में आ सकती है किन्तु उस वग के प्राणी विकसित होकर अन्य रूप ले यह संभव नहीं है । प्रस्तुत 
अध्याय में सृश्टि की उत्पत्ति के प्रश्न की चर्चा की गई है । 

सव्वासिणं पुरा उदगमसीत्ति सिरिगिरिणा माहणपरिव्वायगेण अरहता इसिणा बुदते । 

अर्थ :---कुछ दाशनिक ऐसा मानते हैं कि यहां पहले सब पानी ही था। इस प्रकार ब्राह्मण परिब्राजक सिरिगिरी 
अहंतर्षि ऐसा बोले । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

४०७४ ६शनिश्ी भेभ भाने छे 5 जहिया प्रथम गधुं /क_्षमय ( पाणुीथी व्याप) ० छतुं जम आरक्षण 
परि॥०४ सिरिजिरि जरूतषि मोध्या, 

सष्टि-कतृत्व के सम्बन्ध में पूर्वपक्ष बताते हुए अहंतर्षि कहते हैं कुछ दाशनिक ऐसा मानते हैं कि पहले यह 
केवल जल तत्त्व था। 

एत्थ अंडे संतत्ते एत्थ लोए संभूते | एत्थं सासासे। इ॒ये णे वरुणविहाणे। उभयोकार्रूं उभयो- 
संझ॑ खीर॑ णवणीय मधुससिधासमाहारं खारं संखं च पिडेत्ता अग्गिद्योत्तकुंडं पट्टिजागरमाणे 
विहरिस्समीति तम्हा एये सव्व॑ ति बेसि । 

अर्थ :--वहां अण्डा आया और फूटा उससे लोक उत्पन्न हुआ और सारी सृष्टि उत्पन्न हुईं। किन्तु कोई यह 
बोलते हैं कि यह वरुणविधान हमें मान्य नहीं है। वे उभय काल दोनों संध्या को क्षीर नवनीत ( मक्खन ) मधु ( शहद ) 
समरिधा ( लकडियां ) इनको एकत्र करके क्षार और शेखकों मिलाकर अभिद्वोत्र कुंड को प्रति जाग्रत करता हुआ रहूंगा 
इसलिये मैं यह सब ज्ोलता हूं । 


२३८ इसि-भासियाई 


वैदिक-परंपरा के अनुगामी ऐस। विश्वास करते हैं कि विश्व की उत्पत्ति अंडे से हुई है। महासागर में एक अंडा 
तैरता हुआ आया । वह फूटा और दो खंडों में विभक्त हो गया । पहले से ऊर्ध्वकोक बना और निम्न खंड से अधोलोक बन 
गया । उसी से यह सचराचर संष्टि पेदा हुई है । 

सृष्टि उत्पत्ति के सम्बंध में और भी विभिन्न वाद है। सूत्रवृत्तांगसूत्र में उसका उल्लेख है । कोई ऐसा मानते हैं कि 
यह लोक देवों ने बनाया है। दूसरे ऐसा कहते हैं कि यह सृष्टि ब्रह्मा ने बनाई है। कोई यह मानता है कि यह सृष्टि ईश्वर 
ने बनाई है। इस विराद्र विश्व में ईश्वर अकेला था किन्तु अकेलेपन से वह ऊब गया और उसने अपने को दो हिस्सों में विभक्त 
कर दिया। एक था पुरुष दूसरी थी नारी और इस रूप में सृष्टि का निर्माण हुआ। कुछ लोग इस विश्व को प्रकृति की कृति मानते 
है। कोई इसे खभावक्गत मानते हैं। मयूर के पंखों को किसने चित्रित किया है। कांटों को किसने तीखा बनाया है । उत्तर होगा 
यह सब खभाव की देन है। उसी स्वभाव ने सष्टि का निमाण किया है। महर्षि ऐसा कहते हैं यह खष्टि ब्रद्मा ने रची है। 
फिर उन्होंने सोचा कि यदि रुष्टि का निर्माण ही होता गया तो उसका समावेश कहां होगा, अतः उन्होंने यमदेव की 
रचना की और उसने माया का निर्माण किया यही माया लोक का संहार करती है'। ब्रह्मा और त्रिदडी आदि श्रमण 
ऐसा बोलते है-यह विश्व अंडे से बना हे*। 

इस प्रकार सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में अनेकवार प्रचलित हैं । अहतर्षि अंडे से विश्व की उत्पत्ति माननेवाले 
सिद्धान्त का वर्णन कर रहे हैँ। साथ ही उस मत के अनुगामियों की देनंदिनी साथना भी बता रहे हैं कि वे दोनों 
समय दोनों संध्या को क्षीर और नवनीत और मधुके द्वारा अम्निहरोत्र करते है। वेदिक परंपरा के अनुगामी अंडे से 
विश्व की उत्पत्ति मानते हैं और अभ्मिहोत्रादि यज्ञयागों में विश्वास करते हैं । 

टीका :--सर्वैमिद जगत्‌ पुरा उदकमासीत्‌। अन्नाण्ड संतप्तम्‌, भत्र लोकः संभूतः । भ्त्र साथश्वासों जातः, इद॑ 
नो3स्मार्क मते वरुणविधान इति केचित्‌। अन्ये तूभयतः कालूमुभयतः संध्य क्षीर॑ं नवनीत॑ मधु समित्‌ , समाहारं क्षारं 
शंख च पिंडयित्वा3गिनहोन्रकुण्ड प्रतिजागरयमाणो विहृरिष्यामीति तस्मादेतत्‌ सर्वेमिति ब्रवीमीति । गताथे; । 

प्रोफेसर झुब्रिंगू लिखते हैं - 

यह एक ही प्रकरण ऐसा नहीं है कि छन्द रूप में जिसकी भूमिका नहीं है। अध्ययन १०,१४ और २१ में भी 
ऐसा ही हुआ है । वर्षों पहले इस विश्व में केवल पानी ही था। यह मुद्रा लेख है । इसके बाद आनेवाला अध्ययन भी इसी 
शेली का प्रमाण है । ऊपर के वाक्य का स्पष्टीकरण निम्न रूपं से है - अंडा फूटा और दुनियां बाहर आई और उसने श्वास 
लेना शुरू किया। यहां ब्रह्म के बदले वरूण का निर्देश उचित है। क्योंकि जल का देवता वरूण माना जाता । अतः यदद 
सृष्टि वरूण की कृति है । 

दूसरे वेदिक सिद्धान्त के अनुसार इस विश्व की उत्पत्ति यज्ञ से हुई है। उभी काल वगेरे से यही ध्वनित होता है । 
किन्तु उसमें प्रमाण रूप से कोई कल्पित भेद नहीं बताया गया है। इसके सामने दो ब्राह्मण के बताये गये हैं किन्तु उसमें 
विरोध नहीं दिखाया गया है । 

ण वि माया ण कदाति णासि ण भवति ण कदाति ण भविस्सति य । 

अर्थ ;--यद्द लोक माया नहीं है। कभी नहीं था ऐसा नहीं है, कमी नहीं है ऐसा भी नहीं है. और कभी नहीं 

रहेगा ऐसा भी नहीं हे । 


१ स एकाकी न रेमे । ३२ सत्व रज और तम की साम्यावस्था प्रकृति है | 
३ इणमन्न तु अन्ना्ण इ8 मेगेसि माहियं । 
देव उत्ते अय॑ लोए बंभउत्तेति आवरे ॥ 
ईसरेण कडे लोए पहाणाश्तह्ावरे । 
जीवा-जीव-समाउत्ते सुहदुक्खसमन्निण । 
सर्यंभुणा कडे लोए इशवुत्तं महेसिणा | 
मारेण संथुया माया तेण लोए असासए ॥ 
सूयगड अ० १ उ० ३ गा० ५-६-७, 
४ मादणा समणा एगे आह अंड कड़े जगे । 
सूयगड अ० १, उ० ३, गा० ८. 


हनी: ऑिभानिकयतन नल पननननममनम+न%५»ए>फनान पमनमसछ,. 


सेतीसवां अध्ययन २३९ 


गुजराती भाषांतर : -- 
जा कषी४ भाषा (सेटले स्व|॥ बोपे भोथे ) नथी, ड्यारे पणु नहोंतो खेभ नथी, ड्यारे पण नथी 
खेम पु नथी, खने सविष्यभां पणु रहेशे भेभ पए नथी, 
अहर्षि पहले यृष्टि उत्पत्ति के सम्बन्ध में वेदिक परंपरा दिखाकर बाद में जनदशन रख रहे हैं । जेनदशन के अनुसार 
यह विश्व सत्य है। और यह लो संपूर्ण रूप से नथ्वर भी नहीं है। इस सारी सृष्टि को माया मानने पर भी बहुत बड़ी 
आपत्ति आती है। यदि यह माया है फिर आत्मा जैसा कोई तत्व भी नहीं है । फिर पुण्य पाप साधना आदि सभी निष्फल 
हैं। यदि संसार को खप्न माना जाय तो खप्न भी एकदम मिथ्या है ऐसा नहीं कहा जा सकता । हमारी जागृति का ही 
प्रतिबिम्ब खप्न हैं । जागृति में दइ/ और अनुभूत वस्तुएं वासना रूप में हमारी स्मृति में रह जाती है और वे ही खप्न रूप 
में दिखाई देती हे ! यदि जाग्रति भी कोई वस्तु नहीं है तो फिर खप्न भी नहीं आ सकता । 
सीप में चांदी की श्रांति होती है, पर विश्व में सीप और चांदी है भी तो श्रान्ति होती है; अन्यथा आकाश कुसुम की 
तो श्रान्ति नहीं होती । अतः विश्व व्यवस्था सत्य है, किन्तु उसे हम गलत रूप में देखते हैं तो हमारी दृष्टि में भ्रांति है । 
पर को ख देखना और उसमें आत्मीयता की बुद्धि रखना यह भ्रान्ति है किन्तु वस्तु या यह विश्व-श्रान्ति नहीं है । 
साथ ही यह वस्तु त्रिकालवर्ती है। यह कभी नहीं था ऐसा भी नहीं है । कभी नहीं हे ऐसा मी नहीं हे, कभी नहीं 
रहेगा ऐसा भी नहीं है । हां पर्याय रूप से प्रतिक्षण बदल रहा है किन्तु द्रव्य रूप से यह लोकशाश्वत है। क्योंकि लोक का 
संपूर्ण नाश मानने पर उसकी उत्पत्ति मी माननी होगी और ऐथा मानने पर अनेक तक उपस्थित होता है। साथ ही जैनदशन 
यह मानता है विश्व सत्‌ है और सत्‌ उत्पन्न भी होता है नष्ट भी होता है फिर भी तत्व रूप से ध्रुव रहता है । उसका रूप 
बदलता है पर खरूप नहीं बदलता! है। गीता भी कद्ठती है असत्‌ कभी उत्पन्न नहीं होता और सत्‌ का कभी नाश नहीं होता, 
फिर सृष्टि की उत्पत्ति केसी ? अंडे आदि से उत्पत्ति मानना और भी युक्ति विरुद्ध है । सूत्रकृतांग सूत्र में कहा गया है-- 
सएहिं परियाएहिं लोय बूया कडेत्ति य। 
तत्ते तेण विजाणति ण विणासी क्याइ वि ॥ -+सूत्रकृतांग अ० १ उ० ३ गा० ६, 
अपने विचारों से वे बोलते हैं लोक बनाया गया है । किन्तु वे तत्व को जानते नहीं हैं, क्योंकि लोक विनाशी नहीं है । 
टीका ;--वर्य तु न वित्ति माया नेवाद्‌ भ्रुतअविधान मन्तब्यम्‌ , किन्तु न कदाचिन्नासीज्ष कदाचिनल्न भ्रविष्यति 
च लोक इति वदामः । गतार्थे: । 
प्रोफेसर शुब्रिंग्‌ लिखते हैं - 
कि नवि माया आदि के द्वारा जैन सिद्धान्त बताया गया है और वह ह्ुंगिया की शाश्र॒तता और वास्तविकता की 
मांग करता है । 
पडुप्पण्णमिणं सोच्चा सूरसहगतो गच्छे । जत्थ चेव सरिये 
अत्थमेज्ञा खेत्तेसि वा णिण्णंसि वा तत्थेव णं पादुष्पमभायार रयणीए 
जाव तेयसा जलंते | एवं खलु से कप्पति पातीणं वा पडीणं वा दाहिणं, 
वा उदीणं वा पुरतो जुगमेतं पेहमाणे आहारीयमेव रीतित्तए । 
अर्थ :--प्रत्युत्पन्न अर्थात्‌ वर्तमान इस तथ्य को सुनकर साधन सूर्य के साथ जाए | जहां सूय हो वहीं रुक 
जाए, फिर वहां खेत हो या ऊंची नीची भूमि हो। रात्रि के व्यतीत हो जाने पर तेज से जाज्वल्यमान सूये के उदय होनेपर 
( साधक को ) पूर्व परिचिम उत्तर या दक्षिण किसी भी दिशा में युग मात्र भूमि देखते हुए चलना कल्पता है । उस प्रकार 
चलनेवाला साधक कम क्षय करता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
अत्युत्पन जेट वतमान सलत्वने सांसणीन साथ सूचने साथे ०४ याववुं बे, सूचनो जसत 
थता ०४ ते पोते पशु थोशी व्यय, थक्े लां भेतर छोयथ 3 8'थयथी $ नीयी “शभ्या छोय, रात बीती 
भय पछी 3 तेग्श्स्वी सूथनो ठध्य थया पी साथ पूर्ण, पश्थिभ, ठत्तर 5 ६छिए 3 ओर दिश। १२३ 
युगभात भूमि ब्ले् न थाववु , भे जे5 3व्पना छे. तेवी रीते याक्षतार साध$ 3भेनो ६५ 3रे छे. 


१ उत्पादव्ययशरन्ययुक्त हि सत्‌ ॥-- तत्वाथ अ० ५ सू० २६. २ न सतो जायते भावों नाभावों विच्ते सतः ॥ - गीता 


२७४० इसि-भासियाईं 


साधक सत्य को पहचाने और फिर सूययविहारी बने । सूयथ उदय होने पर उसकी गति आरंभ हो और सूय अख 
हो वहां रुक जाए, फिर भले वह खेत हो या निम्न भूमि द्वो। रात्रि व्यतीत हो जाने पर ही वह आगे बढ़े । 
क्योंकि वह प्रकाश का पथिक है, वह प्रकाश द्रव्य और भाव दोनों रूप में अपेक्षित है, द्रव्य से सूयय का प्रकाश अपेक्षित है, 
तो भाव से ज्ञान प्रकाश ग्राहद्य है। भाव शब्द से यहां - सूये के कुछ विशेषण ग्राह्म हैं । जोकि औपपातिक सूत्र में मिलते 
हैं। टीकाकार उन्हें दे रहे हैं, अतः यहां प्थक्‌ नहीं दिये गये। साधक युग मात्र भूमि देखता हुआ चले। ताकि वह 
जीवादि विराधना से बच सके । उसके मन में करुणा की धारा बह रही हे वह सब की रक्षा करने की कामना लेकर चल 
रद्दा है। अतः चलते हुए भी उसे सावधानी रखना आवश्यक हैं । जाग्त साधक ही ग्रहीत को रिक्त कर रहा है। इसके दो 
रूप हैं द्रव्य में वह लक्ष्य की दूरी की रिक्त कराता काट रहा है | दूसरी ओर ग्रहीत कर्मो को क्षय कर रहा है । 


टीका:-- “पहुप्पण्ण इणं सोच ' त्ति प्रत्युत्पन्न वतेमानमिदश्रुस्वेति त्रीणि पदानि इलोकपाद इव दृहयन्ते। 
नच पूर्वगतेन न चेव पइचाद्गतेन संबद्ध शक्यानि। सूयसहगतो निग्नेन्थो अर्थात्‌ यात्रेव सूर्यो5स्तमियात्‌ क्षेत्रे वा निस्‍्ने 
वा तत्रैवोषित्वा प्रादुः प्रभातायां रजन्यामतीतायां रात्नावुत्थिते सूये सहख्तरइमों दिनकरे कीदशे -तदौपपातिकपाठेनोच्यते 
विकसितो त्पले चोन्‍्मीलितकमलकोमले च पांड्रप्रभे रक्ताशोकप्रकाशे च किंशुक - शुकमुख - गुंजाधरागसहरो च कमला- 
करपषण्डबोधके तेजसा ज्वऊलूति सति एवं तत्क्षणमेव प्राची वां दक्षिणां वा उदीचीनां वा दिशि पुरतो युगमात्रमेव प्रक्ष- 
माणे यथारीत्येतु तस्य कल्पते निम्रेन्थस्य । श्रीगिरीयमध्ययनम्‌ । 


“ पडुप्पन्न, इण, सोच्च ” आदि तीनों पद इलोक के पाद समान दिखाई देते हैँ, किन्तु वे न पूर्व के साथ जोडे जा 
सकते हैं, न पीछे के साथ । मुनि सूय के साथ जाये इसका अर्थ है जहां सूय अस्त द्वो वहां क्षेत्र्ेत या निम्नभूमि हो 
वहीं उसे ठहर जाना चाहिये । रजनी के बीत जाने पर सहस्तरर्मि सूय के उदय होने पर पूर्व पश्चिम उत्तर दक्षिण किसी 
भी दिशा में आगे युग -मात्र भूमि देखते हुअ गति करना मुनि को कल्पता है। वह सूर्य केसा है उसका वर्णन औपपातिक के 
आधार पर दिया जा रहा है। उत्पल (कमल को विकसित कर दिया है और कोमल कमल को खिला दिया है जिसने ऐसा 
पाण्ड प्रभाववाला रक्त ( लाल ) अशोक के सहश प्रकाशवाला, किंशुक शुकमुख (पोपट की चंचु ) और गुजार्ध के सहश छाल 
कमलाकर ( समूह ) सरोवर को जगानेवाला तेजस्वी जाज्वल्यमान सूर्य है । उसके उदय होने पर मुनि विहार पथ में आगे बढ़े । 


प्रोफेसर शुब्रिंग लिखते हैं - 


आगे जो पाठ ( प्रस्तुत ) दिया गया है उसमें कुछ नया वर्णन है। साधुओं के प्रतिदिन का कार्यक्रम दिया गया है 
जो कि सूय की गति के साथ संगत हैं । जिसकी तुलना कल्पसृज ५-६-८ और निशीथ १०,३१,३२४ और दशवें ८-२८ 
के साथ की जा सकती'* है । 


थोडी शुभेच्छाओं के साथ एक फूल पुनः विश्व की ओर खींच जाता है। “पडुप्पण्ण इण सोच्च”” इलोक पद यह बताता 
है कि उसने जाना है दुनियां वहां हैं और ऐसा लगता है वहां थोडा कुछ छूट गया है। इसीलिये उप्तकी पुनरुक्ति भी 
होती दे । क्षितिज में सूय अस्त होता है यह वाक्य भी कुछ बाहर का लगता है उसे पूर्णता की आवश्यकता है जोकि मुनि 
बिद्दार की पूरी मर्यादा बताता हो । औपपातिक में जो सूर्योदय की काव्यात्मक पदावलि मिलती है वहां भी ऐसा लगता है 
कि वेद की भ्रांति प्राश मिलाने के लिये कुछ शब्दों का योग दिया गया हैँ । वहां जो पाउप्पभायाररमणीए पाठ है वहां 
निम्नोक्त पाठ होना चाहिए फूल॒प्पल उम्मिलिय कोमल कमलम्मि अहा पंडुरप्पभमायाए ससे एवं खलु। देखो आचारांग 
८ ३-१ । अतः वहां उपोद्ध[त का वाक्य होना चाहिए उसकी पूरी संभावना । 


एवं से सिद्धे बुद्धे० । गतार्थः । 
इति श्रीगिरीयं सप्तज्िशत्तममध्ययनम्‌ 


की3-0-<**»++ 





शभी--+ज+-++तजत3++_-->-न- अलनने-+++--+-- बना ऑमिशिओी-॥+-5 का 


१ कल पाउप्पभाए रयणीए फुल्लुप्पलकमलकोमलउम्मीलियम्मि अह्या पंडुरे पहाए रत्तासोगप्पगास कि सुय -सुय - मुह-गुंजद- 
रागसरिसे ऊमलायरसंडबोहए उत्वियम्मि सूरे सहस्सरस्सिम्मि दिणयारे तेयसा जलते । 








--औपपातिकसत्रम्‌ 
२ अत्थं गयम्मि आइच्चे पुरत्थायअणुग्गए । आहारमाश्यं सब्व॑ मणसा विण पत्थए ॥ 


बोद्ध अहतर्षि सातिपुन्र भाषित 


अडतीसवाँ अध्ययन 


वह सुख क्या है जिसके पीछे सारी दुनियां पागल है। खाना पीना और मौज करना जिसे इंग्लिश दुनिया ++9॥ तीनायर 
&7१)0 0०6 7707760 यही सुख है तो फिर जिनके भवन आकाश से बातें कर रहे हैं, जिनके बंगले के सामने चार चार 
कारें घूम रही हैं वे दुःख के निःश्वास छोड़ते हैं । इसका मतलब हुआ सुख की सच्ची चाभी उनको भी नहीं मिली है। 

सुख के दो रूप हैं एक इन्द्रिय-निष्ठ दूसरा आत्म-निष्ठ । इन्द्रियों को जो प्रिय लगता है जिस ओर इन्द्रिया 
दोड़ती हैं । भोला मन उसे सुख की संज्ञा दे देता है और उसके पीछे बेहताशा भागता है । किन्तु वहां उसे क्षणिक उत्तेजनां 
और दल्की तृप्ति के अतिरिक्त कुछ नहीं मिलता और उसके बाद फिर वही चिर अतृप्ति, वही दौड, वही संघर्ष और दुःख 
की अनंत परंपरा । दूसरी और आत्म-निष्ठ सुख में प्रेय का नहीं श्रेय का आग्रह है। वस्तु की क्षणिक मधुरिमा में 
आत्मा का असीम सुख नहीं बसता वद्द तो रहता है अपने निज रूप की प्राप्ति में । वहां रागरहित सात्विक आनंद है 
जिसके पीछे न दुःख की चिनगारी है न सुख के सूर्य के बाद दुःख की रजनी आने की संभावना ही रहती है । एक 
इग्लिश विचारक कहता हैः- 

706 ॥99688 0 8 गधा था थी 68 कर गार्ड था पर6 ४0०8९७7९6 970 ॥ ४० 
788067"ए 0 कञ$ 088805, 

इस जीवन में मनुष्य का सुख ( बाहरी रूप से ) वासनाओं के अभाव में नहीं; अपितु उनपर शासन करने में है । 

प्रस्तुत अध्ययन मानव को सुख की सही राह दिखाता है। इस अध्ययन के प्रवक्ता हैं बौद्ध अहंतर्षि सातिपुत्र । विगत 
सैंतीस अध्ययनों में हम विभिन्न अहंतर्षियों से परिचित हो चुके हैं । उनमें कुछ क्षत्रिय रहे हैं तो कुछ ब्राह्मण भी हैं । 
उन्होंने उस परंपरा में जन्म लिया था, किन्तु तत्व दृष्टि मिलते ही उन्होंने आहंती-देशना में प्रवचन दिये थे। अब यहां नई 
परंपरा आ रही है जो कि करीब ढाई हजार वर्ष पूर्व भारत में जन्मी थी उस बौद्ध परंपरा से आनेवाले सातिपुतन्न अद्दतर्षि 
के विचार सूत्र यहां दिये गये हैँ। प्रस्तुत सूत्र के प्रथम निबन्धक उनके प्रवचन की भूमिका के साथ उनका बुद्धेण विशेषण 
जोडना नहीं भूले हैं । 

ऐसे तो बुद्ध शब्द जेन आगमों में भी आया है किन्तु वह तीर्थंकर देवों की प्रबुद्ध आत्मा का विशेषण बनकर आया 
है और सातिपुत्र शब्द खयय॑ बौद्ध-भिक्ु के नाम सा लगता हे साथ ही प्रस्तुत अध्ययन की चतुर्थ गाथा के अन्तिम चरण में 
एक शब्द आता है बह भी इस कथन की पुष्टि करता है वह है यह एयं बुद्ाण सासण । 

ज॑ सुहेण सुह लद्धं अच्चंतसुहमेव ते । 
जे दुहेण दुह लद्धं मामे तेण समागमो ॥ १॥ 
सातिपुत्तेण बुद्धेण अरहता इसिणा बुहृतं। 

अर्थः--जिस सुख से सुख प्राप्त होता है वही आत्येतिक सुख है ।किन्तु जिस सुख से दुःख की प्राप्ति हो उससे मेरा 
समागम न हो । सातिपुतन्र बौद्ध अहतर्षि ऐसा बोले । 
गुजराती भाषान्तर : 

7 सुणथी सुणनों क्षा थाय छे ते०/ साथु जात्यति$ सुण छे. परंतु ७ सुणथी &ःणनी 
आएि थाय छे तेवा सुणने साथे छं संपष्टभा न जावुं, जेम सातिपुत्र नौछू जर्तषि पोध्या 

एक सुख वह है जो आदि में मीठा है तो अन्त में भी मीठा है | सुख का एक रूप वह भी है जो पहले मीठा है 
फिर कड़वा बन जाता है। भोतिक पदार्थों का सुख दूसरे प्रकार का सुख है । वह उस मख्खी का सुख है जो शहद देखती 
है उसका मिठास देखती है, किन्तु यह नहीं देखती कि इसमें गिरने के बाद मेरी क्या द्वालत होगी |। 

स्थानांग सूत्र की एक चौभंगी है जिसमें बताया गया है जिसकी आदि में सुख है और अन्त में भी सुख है दूसरा 
जिसकी भादि में सुख है ओर अन्त में दुःख है | तीसरी जिसके आदि में दुःख है अन्त में सुख है। चौथा रूप वह दै 


जिसके आद्वि में भी' दुःख है और अन्त में भी दुःख है। उसमें प्रथम तृतीय ग्राह्म हैं और शेष दो अग्राह्म हैं । 
३१ 


२४२५ इसि-भासियाईं 


टीका: -- यत्‌ सुख सुखेन लब्धं तद्‌ अत्यन्तसुखमेव, यत्‌ दुःख दुःखेन लब्धं मा मम तेन समागमो भूदिति 
बोडर्षिणा भाषितम्‌ । 


मणुण्ण भोयणं भोच्चा मणुण्णं सयणासणं । 
मणुण्णंसि अगारंसि झाती भिकखू समाहिए ॥ २॥ 


अर्थ ;+-- मनोज्ञ भोजन करके और मनोज्ञ शयनासन पाकर मनोज्ञ भवनों में भिक्ठ समाधिपुर्वक ध्यान करता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
भनभभतुं_ ०्/भणु, भनगभतु शयनचुं सुण 3 समासनमुं छुण भेणवीन भनगभता सवनभां गोहछ लिक्षु 
सभाधिपुर्ष॑& ध्यान $रे छे. 


टीका :-- मनोज्ञ भोजन भुक्‍ता मनोज्ञे शयनासने मनोक्षे3गारे बुद्धमिक्षुः समाहितो ध्यायति। गतार्थः । 
विशेष टीकाकार भिछु शब्द को बोद्ध परंपरागत भिछु के अर्थ में व्यवहृृत मानते हैं । 


अमणुण्णं भोयणं भोत्चा अमणुण्णं सयणासणं । 
अमणुण्णंसि गेहंसि दुक्‍खं 8075 2 ॥ ३॥ 
एवं अणेगवण्णागं त॑ परिचज्ञ पंडिते । 
णण्णत्थ लुब्भई पण्णे एये वुद्धाण सासणं ॥ ४॥ 
अर्थ ;:--अमनोज्ञ भोजन करके अमनोज्ञ शयनासन पाकर अमनोज्ञ घरों में मिक्ठ दुःख का ध्यान करता है। इस 
प्रकार अनेक हे का विचार है किन्तु उसे छोड़ कर प्रज्ञाशील कहीं पर भी नहीं होता है यही बुद्ध कि ( प्रबुद्ध आत्मा 
की ) शिक्षा है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


न भभे तेवुं ल्ोग्श्न 5 शयन जथवा खजासननों सनुभ्व $रीने न गमता घेरमां रही लिक्षु ६ःणनो 
वियार $रे छे, शाश्रभाएे मने& व्शुबाणा भानपरोनों वियार छे. परंतु तेने छोहीन खुद्धिभान्‌ भाणुस 
अयांय पु जासऊ्त थती नथी, जा ० जुद्ध (अगुर्ू ) जात्मानी शिणाभए छे. 


साधक मन के प्रवाह में न बहे । मन अपने पसंद के पदार्थों को पाकर आनंदित होता है और उसके प्रतिकूल पाकर 
दुःखानुभूति करता है। किन्तु यह स्थिति साधक की सम र॒सता का भंग कर देती है। अणेगवण्णाणे से ध्वनित होता है 
यह बात पार्श्वापत्यों के लिये कही गई है अथवा बौद्ध परंपरा के साथुओं के लिये । क्‍योंकि भगवान महावीर के शासन 
के मुनि तो केवल ही वर्ण ते वस््र पहनते हैं। पाइबैनाथ प्रभु की परंपरा में पांचों व्णे के बच्चों का विधान है और बौद्ध परं- 
परा में भी काषाय रंग के वस्नरों का विधान हैं और वे प्रासादों में ठदरते मी थे । मध्ययुग का इतिहास तो बताता है बौद्ध 
भिक्षु उत्तरवर्ती युग में राज्याश्रम पाकर किस प्रकार भवनों में प्रवेश कर गये थे। 


साधक मन को साथे । भवन हो या वट वृक्ष मिष्टात्न हो या रूखी रोटी दोनों के लिये उसके मन में एक स्थान द्वोना 
चाहिये | मिशज्न उसे छभा न सके और रूखी रोटा उसके हृदय में तिरस्कार न पा सके। 
टीकाः-- स एवामनोज्ञ भोजन भुक्त्वा शयनासने चामनोज्ञे गृहे3मनोज्ञे दुःख ध्यायत्यात्तेमपध्यानं करोतीत्यर्थः । 
ते ताइशमेवमनेकवर्णकमन्यतीर्थक भिक्षु नानायुणपदार्थ वा परित्यज्य पंडित: प्राज्ञो नान्‍्यन्र छुम्यति एतद्‌ यथार्थे- 
बुद्धस्य शासनस्‌। गताथेः । 
णाणावण्णेसु सदेखु सोयपत्तेसु बुद्धिमं । 
गेहि वायपदोसं वा सम्म॑ वज्लेज्ञ पंडिण ॥ ५॥ 
एवं रूपेखु गंधेसु रसेसु फासेखु अप्पप्पणाभिलाबेणं । 
अर्थः--श्रोत्र प्राप्त नानाविध शब्दों में शद्धिभाव और वाक्‌ प्रदोष को बुद्धिमान प्रज्ञाशील साधक सदेव छोडे । 
रूप गंध रस और स्पशे आदि में भी साधक आसक्त न बने । 


अड़तीसवाँ अध्ययन २७8४ 


गुजराती भाषांतर :-- 


भानथी सालणेक्षा जने४ अध्भारना शण्होनों ध्षीक्ष जने बाणिहोपन मुद्धिभान साथ ७भेश। छोडी देदुं 
हि ९ से भर | कर | 
नेछणे, रूप, रस, गंध जने स्पश पगैरेभां पणु साथरे जासक्त थवुं न ब्वेएजे, 


प्रस्तुत गाथा में साध्रक को अनासक्ति भाव की प्रेरणा दी गई है । कान से शब्द टकराते हैं और टकरायेंगे भी उन 
रोका नहीं जा सकता, किन्तु हां, शब्द टकराने के बाद ये बहुत अन्छे हैं मन में गुद्गुदी पेदा करनेवाले इन शब्दों को एक 
बार और सुनना चाहिये | इस आसक्ति भाव को हम रोक सकते हैँ । जल में रहकर भी जल से निर्लिप्त रहने की कला हे 
अनासक्ति । नदी में डबकी लगाकर भी कोई सूखा निक्रठ आये तब चमत्कार है। किनारे पर बेठकर ही कोई यह दावा करे 
कि हम सूखे हैं तो वह हास्यास्पद होगा | रूप रस और गंघ के शुभ पयोय हमें प्राप्त हों फिर भी वे हमारे मन के भीतर 
प्रवेश न पा सकें । उनकी प्राप्ति के लिये तड़प न उठे और उनके विदाई के क्षणों में पलक भीने न द्ों तो समझना होगा 
इसने अनासक्ति का पाठ सीखा है । 


आसक्ति हमें बांधती है वह कहती है जरा रुक जाओ, फूलों की मधुर मीठी सुवास आ रही है । अनामसक्ति मुक्ति का 
द्वार खोलती हुईं कहती है आगे बढ़ते चलो, तुम्हारे पथ में हमेश फूल खिलते रहेंगे। 

अनासक्ति योग के साथ प्रस्तुत गाथा में साधक को वाणी के दोषों से बचने की भी प्रेरणा दी गई है। अति बोलना, 
कठोर बोलना, असमय पर बोलना ये सभी वाणी के प्रदोष हैं, पशु इसलिये दुःखी है कि वह बोल नहीं सकता। मनुष्य 
इसलिये दु:ःखी है कि वह बोल सकता और उसकी अति कर सकता है। एक इंग्लिश विचारक ने ठीक कहा है-7"॥० 
ए0पा' 00726 ॥९९७ ४ जाप ॥ 06 फशोर3, 8 ॥छ्ञापीए (0जणा79 एएशः 800 ००6०७ शाप, 
अपनी जीभ को तुम तुम्द्दारे होठों के बीच बन्द रखो ! क्‍यों कि जो नदी वेग से बहती है वह जब्दी गन्दी हो जाती है । 

मनुष्य ने बोलकर दुःख पाया है, पर मौन से कभी एक दुःख पाया हो सुना नहीं गया है। अति बोलना भी एक 
छूत की बीमारी है । लोग उससे ही डरते हैं जितने कि एक छूत के रोगी से। 


दूसरा एक विचारक भी कहता है -(09शः ए0प्रा' 7र0पग। शा एपा'8९ 08प(०0प8|ए 874 फएठ्प्रा' 
804३  ज़ह्कोंग & ॥०७पक४कांगा धाधो। 8६ 09850 ॥ "शृ)7१४७७ 06 2768. तुम अपना मूह और पसे 
सावधानी से खोलो ताकि तुम्हारी संपत्ति और कीर्ति बढ़े और तुम यशखी और महान्‌ बन सको। 

साधक आमक्ति और वाचालता दोनों बचे । 


टीका :-- नानावर्णषु, शब्देषु, रूपेषु, गन्धेषु, रसेबु, स्पराषु, श्रोत्रादिप्र/प्तेषु ग्राहं वाक्प्रदोष था सम्यक वजैयेद्‌ 
बुद्धिमान पंडितः । गताथेः । 
पंच जागरओ सुत्ता वप्पदुक्खस्स कारणा। 
तस्लेव तु विणासाय पण्णे वद्धिज्ज संतय्य ॥ ६ ॥ 
अर्थ ;--जाग्रत-अप्रमत्त मुनि की पांचों इन्द्रियां अल्प दुःख का हेतु बनती हे किन्तु प्रज्ञाशील साधक ( उनके 
विषय के ) विनाश के लिये प्रयत्न करे । 


गुजराती भाषान्तर +-- 


न्ैणृत, जेटले विनवशीक्ष भेतर भुनिनी पाये ४द्वियों थोड।धणु। 6ःणनों छेतु जने छे; परंतु शुद्धिमाव्‌ 
साथ (तेतना ) नाश भारे "शीश 3२वी ध० छे. 

जिसकी इन्द्रियां जागृत है उसकी आत्मा सुप्र है ओर जिसकी आत्मा जागृत हो उसकी इन्द्रियां स॒प्त हैँ। जब 
तक्र वनराज सोया रहता है तबतक शुगाल उछलते हैं, मग चौकड़ी भरते हैं किन्तु जब वनराज जागृत होता है और 
उसकी दहाड़ से गिरिकंदराएँ गुंजित हो उठती हैं तो म्ग चौकड़ी भूल जाते हैं, शुगाल जान लेकर झाड़ियों में दुबक 
जाते हैं। ठीक इसी प्रकार जब्रतक अत्मा भाव-निद्रा में सोया रहता है तबतक इन्द्रियां अपने विषयों की और दोड़ती 
है कु जिस क्षण आत्मा जागृत होता हैं और ज्ञान के प्रकाश को पाता है तो इन्द्रियों के रंग चोकड़ी भरता भूल 
जाते हैं । 


२७७ इसि-भासियाई 


अद्देतर्षि आत्मजागृति की प्रेरणा देते हुए हैं :--जागत आत्मा की पांचों इन्द्रियां सुप्त रहती हैं वे भस्प दुःख की 
कारण होती हैं । प्रज्ञाशील साधक उनकी अल्प विक्वति भी दूर करे । 

टीकाः-- जाग्रतो5प्रमत्तस्य मुनेरिन्द्रियाणि पंचसुप्तान्यात्मदुःखस्थ कारणानि हेतवः कारणाद्‌ वा दुःखस्थोत्पाथ- 
मानत्वात्‌ तस्यव विनाश्ाय संतत सदा प्राज्ञो वर्तेत। गतार्थः | 

प्रोफेसर झु॒ब्रिंगू लिखते हँ-३७ वें अध्ययन की भांति इस अध्ययन का मुद्रालेख भी पृथक है। वह इस दुनिया का 
वर्णन करता है। भौतिक सुख दुःख आनंद प्रमोद को दूर करने की प्रेरणा देते हैं। प्रस्तुत अध्ययन बौद्ध ऋषि के 
मुख से कहलाया गया है। दूसरे शछोक द्वारा हम इस तथ्य को समझ सकते हैँं। सूंथगडांग सूत्र के १, ३, ६ गाथाओं 
से साम्य रखता है। जो जेकोबी के द्वारा शीलांक की टीका से हम जान सकते हैं और इसे बुद्धि के सामने रखा 
गया है। चतुर्थ 'छोक में आया हुआ बुद्ध शब्द जैन अर्थपरक है । 


वाहिक्खयाय दुक्‍खं वा सहं वा णाणदेसियं। 
मोहक्खयाय एमेव खुह वा जइ वा सुहं ॥ ७॥ 

अर्थ $-- व्याधि के क्षय के लिये दुःखरूप या सुखहप जो औषधियां होती हैं (वेद्य के ) ज्ञान से वे उपदिष्ट हैं । 
इसी प्रकार मोह के क्षय के लिये जो भी सुखरूप साधना है वह गुरु से उपदिष्ट हैं । 
गुजराती भाषांतर : 

६२६ भटाउव! भारे ६ःणरूप 5 सुणरूप ० “/डीणुट्टी छे ते (बंधरा्र पोताना ) शानथी ०/ शक्षाभणु 
3रेक्षी छ. ज। ०/ रीतथी भोढनो नाश 3२१ भारे पशु ० अधपणु &ःण३पी ४ सुणरपी साधना छेते 
जुरुना ठप६शनुं ४० छे. 

शरीर में व्याधि है तो मनुष्य उसे दूर करने के लिए वेद्य की शरण लेता है फिर वह जो भी कडवी या 
मीठी औषधी देता है उसे पी जाता है । इसी प्रकार मोह के क्षय के लिये हमें सदूगुरु के निकट जाना वे जो भी 
मृदु या कठोर साधना बताएं उसे अपनाना होगा। मोह खये एक व्याधि है। उसके अपने तक ही सीमित रहती है । 
“ दूसरे एक हजार भर जाएंगे तो भी उसका रोम नहीं हिलेगा, किन्तु उसके अपने एक पर भी जहां प्रहार हुआ तो 
वह तिलमिला जायेगा। जज अपनी कलम से दूसरे के लिये फांसी का हुकम लिख देता है, किन्तु जब 
उसी का पुत्र हत्या के अपराध में फसता है और अपराध सिद्ध हो जाता है और उसके लिये फांसी का आदेश लिखते 
उसकी कलम कांप जाती है। उस सौसो दलीलें याद आती हैं। वह बोल उठता है यह केसा भी अमाननीय कानून हे 
उसने आवेश में दूसरे के प्राण लिये कानून जान बूझकर उसके प्राण ले रहा है। एक में पागलपन था दूसरे के पास 
ज्ञान का दावा है। आखिर काम तो दोनों एक ही कर रहे हैं। किन्तु यहां जो भी दलीलें याद आ रही हैं वहां शान के 
शिखंडी बनकर पीछे से मोह बाण छोड रहा है । 

जब दूसरे मर रहे थे तब एक भी दलील याद नहीं आईं। अब जो मानवता के प्रति हमदर्दी दिखाई जा रही हैं वह 
मानवता से नहीं; मोह से प्रेरित हैं। जहां मोह है वहां दुःख बेठा है । 

टीका :-- व्याधिक्षयाय दुःख वा सुख यद्‌ यदौषध भवति तद्‌ वेयरवथ ज्ञानेन देक्षितं विष्टं; एवमेव मोहक्षयाय 
दुःख सुर वा यो य उपायो दिश्टो गुरुणा | गताथेः । 

ण दुक्‍खं ण खु्ख वा थि जहाहेतु तिगिच्छिति। 
तिगिच्छएसु जुत्तस्स दुक्‍्खे वा जद वा खुहे ॥ ८॥ 
मोहक्ख५ उ जुत्तस्स दुक्‍्खं वा जइ वा सुहं । 

ह मोहक्खए जहाहेउ न दुक्‍खं न वि वा सुहँ ॥ ९ ॥ 

अर्थ:--जिस हेतु को लेकर चिकित्स। की जाती है वहां सुख भी नहीं है और दुःख भी नहीं है। चिकित्सा में युक्त 
व्यक्ति ( रोगी ) को खुख ओर दुःख हो सकता है । 

हे हा प्रकार मो क्षय में युक्त ( प्रदत्त ) व्यक्ति को सुख और दुःख हो सकते है किन्तु मोह क्षयका हेतु सुख और दुःख 
नहीं है । 


दुकक्‍्व इय जस्स न होई मोहो । - उत्तरा० अ० ३२ 


अड़तीसवों अध्ययन २७४५ 


गुजराती भाषान्तर :-- 
7 आरणुने भाडे थिड्धित्सा अरवार्भा जावे छे लां सुण पशु नथी जने ६ःण पणु नथी, यिशित्सा ४२१ 

भादे योग्य (६ही ) व्यवितिने झुण 3 ६ःणनी आप्ति थर्श शह़ छे. 

गज अभाएं भोड्क्षयभां युक्त (अ३9) व्यश्विने खुण जने ६४ण पणु थर्श शहर छे; परत भेोढूना 
नाोशनु आरणु सुण जने ६:०५ नथी, 

एक अखस्थ व्यक्ति औषधि लेता है उसका लक्ष्य है खस्थ होना | खास्थ्य और सुख दो भिन्‍न परतुएं, हैं । हां, 
अखस्थता एक दुःख अवश्य है और इसीलिये खस्थ व्यक्ति बोल भी पडता है 'अब मे रोग मुक्त हो सुख का अनुभव कर 
रहा हूं, फिर भी हमें ध्यान रखना होगा खास्थ्य ही सुख नहीं हे, बहुत से खस्थ व्यक्ति भी आंसू बहाते हैं। इसका अर्थ 
यह हुआ कि सुखी नहीं हे अखस्थ व्यक्ति सबसे पहले खास्थ्य चाहता है। अन्यथा अच्छा खाना सोना संपत्ति इच्छापूर्ति 
सभी जो सुख माने गये हैं रोगी इनमें से एक भी नहीं चादते । वह मिठाइयों को ठुकरा देगा, सोने के सिंहासन से उतर 
जायेगा । इसलिए कि उसे खास्थ्य चाहिये । 

अथवा यहां सुख और दुःख का यह भी अर्थ हो सकता है कि रोगी कडवी या मीठी औषधि में नहीं लुभाता। 
उसका लक्ष्य है खस्थ होना । औषधि कटु है तब भी उसे लेना है और मीठी है तो खस्थ होने बाद उसे छोड़ना है। हां, 
चिकित्सा करनेवाले व्यक्ति को सुख दुःख हो सकता है, किन्तु उसके लक्ष्य में सुख और दुःख नहीं है। ठीक इसी प्रकार 
मोह क्षय की साधना में प्रशवृत्त साधक के सामने दुःख और सुख आ सकते हैं कभी मोह रौद्र रूप लेकर भी आता है । जब 
उसकी बात ठुकराई जाती है तो वह राक्षसी रूप लेकर भी प्रकट होता है। प्रदेशी के सम्मुख मोह का यही तो आया था 
और साधना के पथिक के सामने मोह मोहिनी का रूप लेकर भोग की भिक्षा भी मांगता है, किन्तु साधक दोनों से परे 
रहता है और बोलता है। मेंने तुम्हारा वह हूप भी देखा है अर्थात्‌ मेरी आंखें तुम्हारी सुन्दरता के साथ रौद्रता भी देख 
चुकी; अतः अब तुम्दारा जादू मेरे ऊपर चला नहीं सकता। साधक का लक्ष्य मोह क्षय कर आत्मा का निज रूप प्राप्त करना 
है । भौतिक सुख और दुःख उसके लक्ष्य नहीं हो सकते। 

बहुधा एक तक उपस्थित किया जाता है मोक्ष में सुख है और उसकी प्राप्ति के लिये भाविक आत्मा प्रयत्नशील है 
किन्तु सुख पाने की लालसा भी एक प्रकार की आसक्ति है और फिर जब तक यह आसक्ति है तब तक मोक्ष केसा १ यहां 
उसका दिया गया है मोह से मुक्ति ही मोक्ष है। मोह से विमुक्ति अपने आपमें सुख या दुःखछूप नहीं है। सुख में राग है और 
दुःख में द्वेष है, जबकि मोक्ष दोनों से परे हैं । जैसे रोग मुक्त व्यक्ति को हम सुखी या दुःखी न कहकर खस्थ कहते हैं; ठीक 
इसी प्रकार मोह मुक्त आत्मा खस्थ है निज रूप में स्थित है । 

एक प्रश्न और है-आगम में सिद्ध प्रभु को अनंत सुख बताया गया है । उसका क्या समाधान होगा? । उसका उत्तर 
यह होगा कमी कभी हम खास्थ्य को सुख कद बैठते हैं जैसे कि रोग से मुक्त हो अब में सुखी हूं । बस; ठीक इसी प्रकार 
मुक्तात्मा की खात्मस्थिति को आगम में सुख कहा गया है। इसी आत्मिक सुख की भौतिक सुख से तुलना करते कद्दा गया 
है। समस्त देवों और इन्द्रों से भी सिद्ध प्रभु का सुख अनंतगुना है। इसी आत्मस्थिति को सुख मानकर कलिकाल सर्वज्ञ 
आचाये हेमचन्द्र ने निरानंदमयी वैशेषिकी मुक्ति का उपहास करते हुए कहा था - 

सतामपि स्थात्‌ क्चिदेव सत्ता चेतत्यमोपाधिकमास्मनो उन्‍्यत्‌ । 
न॒संविदानंद्मयी व मुक्तिः, सुसूत्रमासूत्रितमत्वदीयेः ॥ 
-अन्ययोगव्यवच्छेदिका इलो० ६ 

वैशेषिक दशेन के कुछ सिद्धान्तों की चर्चा यद्दां की गई है। न संविदानंदमयी च मुक्ति: “ में एक छुपा व्यंग है । 
वैशेषिक दशन बुद्धि आदि नौ गुणों के सर्वथा क्षय होने को मुक्ति मानती है । तथा मुक्ति को सुख निरपेक्ष मानते हैं। 
बे भी इन्दावन की कुंजगलियों में झगाल द्वोकर रहने में प्रसन्न हैं, किन्तु वेशेषिकी मुक्ति में जाने को तेयार 
नहीं है ।' 


१, यावदात्मा गुणा: सर्वे नोच्छिन्नवार्सेनदयः । तावदाद्यन्तिकी दुःखव्यावृत्तिन कब्प्यते ॥ 
२. वरं बन्दावने रम्ये क्रोहव्मभिवाओ्छितम्‌ । न तु वैशेषिकी मुक्तिगोंतमो गन्तुमिच्छति ॥ 


२४६ इसि-भासियाई 


जैन दशन मोक्ष को भौतिक सुख दुःख से परे मानता है, पर आत्मा की खरूप स्थिति में एक सात्विक आनंद है उसमें 
इन्कार नहीं किया जा सकता । 


टीकाः-- न चिकित्सति कुवेद्यो यदि वा न चिकित्स्यते कुवद्येन दुःख सुख वा यथाहेतु हेतुविशेष॑ विभज्य, किन्तु 
सामान्यचिकिस्सिते वेद्य॒शास्त्रे सुयुक्तस्य कोविदस्य दुःखसुखे भवतः सुज्ञाते । एवमेव मोदक्षये3र्थे3प्रज्ञानमार्ग मुक्तस्य से 
सुज्ञाते नत्वयुक्तस्य हेतुविशेषणेडनयो: इलोकयोरथों ग्रहीतुमस्मञायत्रः । 


अथात्‌ ठीकाकार का मत कुछ भिनत्र पड़ता है। कुवैद्य योग्य चिकित्सा नहीं करता। अथौत्‌ जैसे अनाड़ी वेश 
रोगी के दुःखद॒द को न जानकर रोग की ठीक चिकित्सा नहीं करता है। किन्तु आयुर्वेद का ज्ञाता निपुण वैद्य रोगी के 
सुख को समझकर योग्य चिकित्सा करता है । इसी प्रकार मोह क्षय में अथोत. ज्ञान मागे में प्रश्नत्त व्यक्ति आत्मा सुख 


दुःख को जानता है। किन्तु आत्म-खभाव को न जाननेवाला व्यक्ति सुख और दुःख के सही रूप को भी जान 
नहीं सकता । 


तुच्छे जणंमि संबेगो निव्वेदों उत्तमे जणे । 
अत्थि तादीण भावाणं विसेसो उवदेसणं ॥ १० ॥ 


अर्थ :--तुच्छ मनुष्यों में संवेग रहता है और उत्तम मनुष्य में निर्वेध रहता है । दीन भावों के अस्तित्व में 
विशेष रूप किया जाता है । 


गुजराती भाषान्तर :-- 


डीन भनुष्योभां संवे" (मोक्ष आधति भार ४०७) छोय छे; जने ठवथ भानपरेभा[ं नि६ ( विषयोभ। 
आसभ्ि ) छोय छे. दीनलाषोना जसितित्वमां ( विशेषरूपथी ) भास 8पद्देश जापवाभां जावे छे, 


आत्मा का मोक्षा भिमुख प्रयत्न संवेग है । अनंत अनंत युग से आत्मा गति कर रहा हैँ। भोतिक पदार्थों के पीछे 
दौड रहा है । किन्तु इसका वेग विषम है। उसके प्रयत्न उसे दुःख की और ही ले जाती है। किन्तु जब वह 
स्वात्मोपलब्धि के लिये प्रयत्न करता है वही उसका संवेग है । विषयों के प्रति अनासक्ति निर्वेद है। आचाये पिद्धसेन 
संवेग और निर्वेद की व्याख्या करते लिखते हैं--नरकादि गतियों को ( उनके दुःखों को ) देखकर मन में एक भय पैदा 
होता है। वह संवेग हे ओर विषयों में अनासक्तिभाव निर्षद' हैं । 

प्रस्तुत व्याख्या के अनुरूप यहां पर अहंतर्षि बता रहे हैं कि तुच्छ जनों निधेन प्राणियों में संवेग प्रमुख रहा हे । 
क्योंकि उन्हें यह भय रहता है कि कहीं दुगति में चला नहीं जाऊं पहले के अशुभ कर्मी के उदय से में साधन विहीन 
घर में आया हूं और यदि अब भी अशुभ कर्मों में लिप्त रहा तो दुगेति का पथिक बनूंगा । 


जो साधनसंपन्न है। लक्ष्मी के पायलों की झंकार के साथ जहां सुरा और सुन्दरियों की क्रीडा होती है; किन्तु एक 
दिन उनके मन में उसके प्रति घृणा हो जाती है और वे कद उठते हैं इन मधुर गीतों में रुदन की ध्वनि आ रही है । 
सभी नाटकों के पीछे विडम्बना को मेरी आंखें देख रही हैं । सभी अलंकार मेरे लिये भार रूप हैं ओर सभी सुख के 
साधन मुझे कांटे से चुभ रहे हैं" और वह उनसे अलग हो निजन वन की शीतल शान्ति में आश्रम खोजता है । 

यद्यपि संवेग और निवेद ऐसे नहीं हैं कि उन्हें गरीब और अमीर में विभक्त किया जा सके फिर भी बाहुल्य और 
परिस्थिति के प्राधान्य को लक्षित करके ऐसा कहा जाता है। साथ ही गरीबी के अस्तित्व में उपदेश विशेष दिया जाता है 
और उसका असर भी जल्दी होता है । क्‍योंकि वेराग्य की प्रसव भूमि दु ख ही है। भीष्म ग्रीष्म में ही आम रसदार बनता 
है। दुःख के भीष्म ग्रीष्म में ही मानव में माथुये आता है। जब तक बांस तीखे चाकू के प्रहर को सह नहीं लेता तब तक 
उसमें से मधुर ख़र जहरी निकल नहीं सकती । एक इंग्लिश विचारक बोलता है:-- 
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ए]() 7४6७४ ?-खलील जिब्रान यह बांसुरी जो दिल के ददं को हर लेती है क्या वही बांस का टुकडा नहीं है जिसमें 
चाकू से छेद किये गये थे १ 
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१, संवेगो मोक्षाभिलापा, २, संवेगो नाकादिगल्यवलोकनात संभीतिनिर्वेदों विषयेष्वनभिषंग इति सिद्धसेन:० 


अडतीसचाँ अध्ययन २७४७ 


 दुःखों के प्रहार सहकर ही मानव में मदुता आती है और वही उपदेश को श्रवण कर सकता है। 
टीकाः-- संवेगो नरकादिगत्यवछोकनात्‌ संभीतिर्निवंदी विषयेषव्वनभिषंग इति सिद्धसेनः। तुच्छे निःसारे जने 
संवेग इत्युत्तमे तु निर्वेद इत्येता दीनानां जनानां भावों यदि वा दीनी च भवतो भावा चेति दीनभावो तथोर्विशेषस्तयो- 
विशेषमधिक्ृत्य तावदुपदेशनमुपदेशो $स्ति, ज्ञान लोकानामध्यासमविद्यारूप बिना नास्त्युपदेश इति भावः। 
अर्थः--संचेग निर्वेद की व्याख्या ऊपर आ चुकी है। शेषार्थ इस प्रकार है तुच्छ निःसार मनुष्य में संवेग और 
उत्तम मनुष्यों में निर्वेद होता है। ये दोनों दीन मनुष्यों के भाव हैं, अथवा ये दोनों दीनभाव हैं उनकी विशेषता को लक्ष्य 
करके उपदेश दिया गया है। अध्यात्म विद्या-रूप ज्ञान के अभाव में उपदेश नहीं हो सकता । 


सामण्णे गीतणीमाणा विसेसे मम्मवेदिणी । 
सव्वण्णु-भासिया वाणी णाणावत्थोदयंतरे ॥ ११॥ 


अर्थः--सर्वज्ञ भाषित वाणी नाना अवस्था और उदय (कर्मोदय ) के भेद से सामान्य पुरुषों में गीत रूप बनकर रह 
जाती है; जत्रकि विशेष पुरुषों के मर्म को वेव देती है। अर्थात्‌ उनके हृदय को स्पश कर जाती है । अथवा नाना अवस्था 
और उदय के अन्तर से वीतराग की वाणी सामान्य होती है और विशेष में मर्म वेधिनी होती है। 


गुजराती भाषान्तर :-- 


सर्नेशमाषित वाणी जने॥ जवस्था खने ठध्य (अर्भीध्य ) ना सेध्थी साभानय भनुष्योभां जीतरूप 
णनीने रछ्ठे छे; व््यारे विशेष भानपोना भर्भोने वेधे छे. खेटवे तेना छध्यने सुपशे 3री व्वय छे, स०२ सने$ 
अवस्था, खने 3ध्यना जंतरथी बीतराभनी वाणी साभान्यरूपभां थाय छे; जने विशेषभा भभेवेधिनी छोय छे. 

पूर्व गाथा में बताया है दीनावस्था में उपदेश का असर विशेष होता है । ऐसा क्यों होता है? तीर्थंकर देव की वाणी 
समरूप से बहती है फिर परिणाम में अन्तर क्यों आता है? उसी का उत्तर यहां दिया गया हे। सर्वज्ञ देवों कि वाणी सब 
सुनते हैं, किन्तु जो केवल श्रवण का माधुय पाने के लिये पहुंचते हैं उनके लिये वह संगीत बनकर ही रह जाती है; किन्तु 
जो विशेष भूमिका पर पहुंच चुके हैं उनके लिये वह वेघिनी है । यही तो कारण है गजसुकुमार जैसे ने एक ही देशना छुनी 
थी, किन्तु आत्मा जागृति की वह लहर आई कि भोग ओर वासना के बन्धन तोड़कर वे चारित्य के पथ पर चल पड़े । वाणी 
का असर होने के लिये व्यक्ति की भूमिका और कर्मोद्य भी कारणी भूत होता है । भूमिका शुद्ध है तो सामान्य से बीज 
और हलकी सी वर्षा भी काम कर जाएगी । भूमि ऊसर है तो न बीज काम कर सकते हैं, न वर्षा ही कुछ कर सकती है । 

उपादान शुद्ध हो, अन्तर की जात हो तथा वाणी के बीज प्रतिफलित हो रुकते हैं । यही कारण है कि आज के 
बहुत से श्रोता प्रवचन सुनते हैं । उसमें भीगते मी हैं ओर प्रवचन हॉल से बाहर निकलते हैं तब बोल उठते हैं 
महाराज ने बहुत सुंदर कहा; ऐसी बात कही कि श्रोता हिल उठे। किन्तु जीवन में परिवर्तन का प्रश्न आता है 
वहां श्रोता एक कदम पीछे हट जाते हैं । प्रवचन प्रतिदिन सुनना । मधुर कंठ से दिया गया प्रवचन उन्हें सुनना है । 
वह इसलिये कि कानों को प्रिय लगता है। इसका मतलब यह हुआ आज प्रवचन केवल कानों के लिये है, जीवन 
के लिये नहीं । दूसरे शब्दों में वह श्रवणेन्द्रिय का व्यसन मात्र रह चुका है । 

प्रस्तुत गाथा की दूसरी व्याख्या के अनुसार जब तीर्थंकर देव देशना देते हैं जब उनकी देशना कभी सामान्य 
वस्तुतत्त्व का स्पश करती है तो कभी विशेष का विश्लेषण करती है । सामान्य और विशंष के दोनों तटों को छूकर ही 
देशना की घारा बहती है। वस्तु का केवल वस्तू रूप में परिचय सामान्य दशन कहलाता है और उसकी भीतरी 
विशेषताओं का परिचय दशन की भाषा में विशेष कहलाता है। भवन को भवन के रूप में देख लेना सामान्य दशन हे 
पर उसके खंड उपखंड प्रकोष्ठ उनमें रही हुई वस्तुएं उसका खामी आदि का परिचय प्राप्त करना विशेष है । 

आचाये सिद्धसेन दिवाकर भी कहते हैं-- 

तीर्थंकर देव की देशना संग्रह ( सामान्य ) और विस्तार '( विशेष ) के मूल को बतानेवाली है। संग्रह नय स्पशेक देशना 

व्यास्तिक नयों का उद्भव स्थल है तो विशेष वादक अंश पयोयनग्रों की प्रसव भूमि है । रोष नय उन्हीं के विकल्प है । 








अफनिनीननि ननननन्‍न.. 
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१ तित्थयरवयणसंग्रहपत्थारमूलवागरणी, | दब्वष्तिय पज्जवणयाय सेसापियप्पासि । ु 
“-सन्मतिप्रकरण काण्ड १ छोक ३. 


२७८ इसि-भासियाईं 


तीर्थंकर देवों की देशना सामान्य रूप मेंगीति प्रधान है किन्तु विशेष में मर्मस्पर्शी है। किन्तु उसकी ममंस्पर्शिता 
श्रोता की पान्रता और उसकी क्षेत्र विशुद्धि पर आधार रखती हैं । 

टीकाः-- नानावस्थोदयान्तरे पुरुषाणां भिन्नावस्था भनुरृत्य सर्वशैस्तीथकरेमाषिता वाण्युपदेशः सामास्येन 
गीतनिर्माणो पदिष्टात्मपरिणामा भवति, विशेषे तु ममे-वेधिनी प्रत्येकपुरुषस्य सिछिव्रमित्‌। गताथेः । 

सब्व-सत्त-दयो वेसो, णारंभो णपरिग्गही । 
सत्त तब दर्य चेव भासंति जिणसत्तमा ॥ १२॥ 

अर्थः-- जिनेश्वर देव समस्त प्राणियों पर दया, वेश-मुनि का रूप और अनारंभ अपरिग्रह सत्व सदभाव, तप और 
दया का उपदेश करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर +-- 

(_/नेश्वरहेव जघा वे 8५२ ध्या, वेष (भुनिनुं रूप) जने जनाईम, जपरिथ७ सर्व सहका१, १५, 
चने ध्यानी 3५६५ ४रे छे, 

पूर्व गाथा में बताया गया है कि तीथंकर देव की देशना सामान्य रूप में गीत रूप है और विशेष में मर्मबोधिनी है । 
वह मर्मबोधित यहां स्पष्ट की गई है। उस शुद्ध आत्मा से प्रस्फुटित वाणी में सबके प्रति दया की पवित्र भावधारा वह 
रही है । सबका हित और सबका विकास चाहनेवाली वाणी वीतराग की वाणी है। सर्वोदिय की यह पवित्र देशना हजारों 
युग पहले जिनेश्वर के मुख से प्रवाहित हुईं थी। आचाय संमतभद्र भी कहते हैं-ओ वीतराग | आपका शासन ही सर्वोदय 
की प्रेरणाभूमि है ।' राजतंत्र में प्रजा की उपेक्षा है प्रजातंत्र में अल्प मत उपेक्षित है, किन्तु जिनेश्वर के शासन में एकेन्द्रिय 
तक के आविकसित जीवों के हित सुरक्षित है । उस सुरक्षा का दायित्व दिखाता हुआ मुनिवेष उन्होंने निधारित किया है । 
साथ ही सर्वोदय की प्रतिज्ञा लिये चलनेवाले साधक को आरंभ और परिग्रह से भी दूर रहना होगा । क्‍यों कि आरंभ अल्प 
विकसित जीवों को कुचलता है । महारंभ गरीबों की रोटी रोजी छीनता है । परिग्रह शोषण करता है, अतः वीतराग के 
सर्वोदय शासन में इनको स्थान नहीं हे । वीतराग देव तप और दया के द्वारा आत्मिक शक्ति को जागृत करने की प्रेरणा 
देते हैं । उनकी वाणी में सत्य दया और तप की त्रिपथगा ( गंगा ) बहती है । खतत्व का अवबोध उसका ध्येय है। तप 
आदि उस खरूप स्थिति तक पहुंचने के सोपान हैँ । 

टीकाः-- सर्वसत्वदयों वेषो लिंगलक्षितं मुनित्व॑ भवत्यनारंभो परिग्रहदहव सत्वे-सद्भाव॑ तपो दाने चेव जिन- 
सत्तमा भाषन्ते | गताथे: । 

दूतिदियस्स वीरस्स कि रण्णेणास्समेण वा । 
जत्थ जत्थेव मोडेज्ञा ते रण्णं सो य अस्समो॥ १३॥ 

अर्थ:--दमितेन्द्रिय वीर के लिये अरण्य और आश्रम से क्या प्रयोजन है? जहां जहां मोह का अन्त है वहीं अरण्य 
है और वही आश्रम है । 
गुजराती भाषान्तर ;-- 

ग्ना हद्रियो पर संयभ छे तेवा बीरने भादे जरणएथ सजने साश्रमनुं शु झाभ छ? वर्या ब्ययां भोडनो 
गत छे, थां ०४ मरएय छे जने था ० जाश्रभ छे. 

यह कोई जरूरी नहीं है कि आत्मा साधना के लिये वन में ही जाना च!।हिये । यदि वन में पहुंचकर भी दृृत्तियों पर 
विजय करते नहीं आया तो वन में भी वासना उभर सकती है। वासना का पिपासु वन में मी आत्मशान्ति नद्दीं पा सकता। 
जबकि इच्द्रियजेता साधक महलों में रहकर भी केवलज्ञान पा सकता है। पर इसका मतलब यह नहीं हे कि केवलज्ञान पाने 
के लिये महलों में रहना अवश्यक है। जैनदशन स्थान को नहीं स्थिति को महत्त्व देता है उसका यह भी आग्रह नहीं है कि 
आप बन में ही रहें। वहां रहेंगे तभी केवल्य पा सकेंगे । वह यह भी नहीं कहता कि आप महलों में वासना की लहरों में 
डूब रहें । वह तो चाहता है आप॑ अपने में रहें । अपने निज धर में पहुंचे । आत्मा पर घर में भठक रहा है, इसी लिये तो 
विडम्बना है । कवि बनारसी दासजी भी कहते हैंः- 
“5 उ्दयकद शासन तवैब आजा समन्‍तभऋ 
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हम तो कबहुँ न निज घर जाये । 

पर घर फिरत बहुत दिन बीते नाम अनेक धराये। 
पर पद निज पद मानी मगन हैं । 

पर परिणति लिपटाये । 


मोह दशा ही आत्मा को खस्थिति में पहुंचने के सब से बडी बाधक शक्ति है | जहां मोह का अन्त है वहीं मोक्ष है, 
फिर मोक्ष के लिये एक इंच भी इधर उधर हटने की आवश्यकता नहीं है | क्यों कि जितना बडा मानव-ह्षेत्र है उतना ही 
विशाल सिद्धक्षेत्र है । अतः स्थान नहीं, किन्तु दृत्तियों को बदलने की आवश्यकता है । 


किमुदंतस्स रण्णेणं दंतस्स वा किमस्समे ? । 
णातिकंतस्स भेसज्ज ण वा सत्थस्स भेज्जता ॥ १७ ॥ 
अर्थ :--इर्द्रिय जेता के लिये जंगल क्या और दान्त ( दमनशील ) व्यक्ति के लिये आश्रम क्या १ अथोत्‌ उसके 
लिये वन और आश्रम दोनों सम हैं | रोग से अतिक्रान्त-मुक्त व्यक्ति के लिये औषध की आवश्यकता नहीं है और शत्र के 
लिये अभेद्यता नहीं है, वह सबको मेद सकता है। अथवा मर्यादाहीन के लिये कोई औषध नहीं हैे। और खस्थ 
व्यक्ति को ओषघ की आवश्यकता नहीं है । 


गुजराती भाषान्तरः -- 

छद्बिथ 8प२ ०/य पामेक्षा वीरने भाटे व््गक्ष शु जने धन्‍त ( ६भमनशीक्ष ) भाणुस भाटे जाश्रभ शु ? भेटक्ष 
जने भांदे बन खने जाश्रम मे ण॑ने सरणाण/ छे, भांव्यीबी जतिद्ञंत (भुश्त थयेक्षा ) माणस भार ध्वानी 
१/३री ० नथी खने शख्रने भारे जमेद्यता नथी०८; >म ह ते णधांने बेटी श5्र छे., जथवा भर्याध्रहित 
भानवने भारे 5०४ धक्षिए्ट नथी, जने तेवा भाशुसने भारे वानी ०/३री पशु नथी. 


वन में जाने मात्र से इन्द्रियों पर काबू हो जायगा यह घारणा गलत है, क्योंकि जगल का हिमालय में ऐसी जडी- 
बुद्दी नहीं है जो मन पर विजय दिला सके उद्विम चित्तवाले व्यक्ति के लिये वन का शान्त वातावरण भी शान्ति नहीं 
दे सका । मन में शान्तिधारा वह रही है, तो मनोहर वनस्थली उसमें पवित्रता का संचार कर सकती है । अन्यथा मन ही 
दूषित हे, वनस्थली उसे रोक नहीं सकती । रावण वन से ही तो सीता को ले गया था । अतः बन में आत्मशान्ति मिल ही 
जायेगी ऐसा नहीं कहा जा सकता । अन्यथा वनविहारी सभी हिंस्न पश्मु भी सन्त होते [। 

भगवान महावीर ने अपने अतिम प्रवचन में कहा था--- 


न मुंडिएण समणो न ओंकारेण बंभणो । 
न मुणी रण्णवासेणं कुसचीरेण तावसो । 


केवल मुंडित होने मात्र से कोई श्रमण नहीं हो जाता और “कार के जाप से कोई ब्राह्मण नहीं हो जाता । जंगल में 
रहने मात्र से कोई मुनि नहीं कहला सकता । वल्कल वच्नर धारण करने मात्र से कोई तापस नहीं हो जाता । 

अतः कपड़े नहीं; मन बदलने की आवश्यकता है। स्थान नहीं स्थिति बदलिये * 

टीकाः-- किम दान्तस्थारण्येनाश्रमेण वा ? न किंचिदित्यथंः । यथातिक्रान्तस्थ रोगाद्विमुक्तस्य पुरुषस्य भेषज्यं 
नास्ति। न च शखस्याभेय्यता, तद्धि स्वभावादभेयमेव । गताथे: । 


खुभाव-भावितप्पाणो सुण्णं रण्णं धर्ण पि वा। 
सब्वं एतं हि झाणाय सल्लन-चित्तेव सल्लिणो ॥ १०॥ 


अर्थ:--खभाव से भावित आत्मा के लिये शन्‍्य वन और घन सभी एक समान है। वे सभी वस्तुएं उसके लिये 
उसी प्रकार धर्म ध्यान की निमित्त होती हैं जेसे कि सशल्यचित्त वाले के लिये आतैध्यान की । 
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१ वने5पि दोषाः प्रभवन्ति रागिणां, ग्ृहे5पि पंचेन्द्रियनिग्रह तपः । 
अकुत्सिते क्लणि यः प्रवर्तते निवृत्तरागस्य गृह तपोवनम्‌ ॥। 
२२ 


२७५० इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर -- ु 
स्वशावथी जाषित जात्मा भांदे निग्भ्न ब्सगक्ष जने सुनु व्र्णक्ष जन चघनथी पु ण॑अक्षी श्रेड्सरणां०/ छे, 
ते गधी वस्तुझो तेने भारे ते ० रीते घरमेधष्यानना निभित्त थाय छे ०्2भ 5 सशब्य जंतःडरणुना भाणुख भांटे 
जातेध्यान, 
जिसकी आत्मा खभाव से भावित है, आगम की भाषा में जिसे निसगे रुचिसंपन्न कहा जाता है वह सूने वन के 
एकान्त कोने में रहे या खर्ण प्रासादों में रहे वह सभी स्थलों पर आत्म-साधना में लीन हो सकता है । जिसने मन को साथ 
लिया है भौतिक राग के बन्धन उसे बांध नहीं सकते । उसके लिये वन क्या और प्रासाद क्या? उसके लिये मिट्टी का 
पात्र भी खर्ण-पात्र है और स्वण-पात्र भी मिट्टी से अधिक मूल्यवान नहीं है। गीता की भाषा में यह स्थित-प्रज्ञता है । 
वह सब में रहकर सब से परे रहता है । वह समस्त विचारों से दूर रहकर अपने द्वारा अपने आप में संतुष्ट रहता है ।' 
जिसके मन में वासना की दाह अवशेष है वह वन में पहुंचेगा तब भी वासना के प्रसाधन ही जुटाएगा। ये वन और 
धन उसके लिये आतध्यान के हेतु बनेंगे। स्थान का भी महत्व है पर वह साधना की प्राथमिक भूमिका तक सीमित है, 
अकषाय की भूमिका पर पहुंचने के बाद साधक कहीं भी रहे उसके चित्त में विकृृति प्रवेश नहीं पा सकेगी । 
टीकाः-- सुभावेन भावितात्मानः शून्यमिव दृ्यते३रण्य ग्रासे वा घने सर्वमेशद्धि जगद्‌ धर्मध्यानाय तस्थ भवति 
यथा शल्यवतश्रित्ते शल्यमातैध्यानाय । 
अर्थात्‌ सुन्दर भावों से भावित आत्माएं आकाश वत्‌ निर्दिप्त रहती हैं । वन ग्राम और घन सारा विश्व उसके लिये 
धर्म ध्यान हेतु होता है, जैसे कि सशल्यचित्त वाले के लिये आतैध्यान का । 
दुहरूवा दुरंतस्स णाणावत्था वसुंधरा । 
कम्मा-दाणाय सब्ध पि कामचित्ते व कामिणो ॥ १६॥ 
अर्थ:--नाना रूप में स्थित वसुन्धरा दुरन्त व्यक्ति के लिये दुःख हूप और कमादान की द्वेतु हैं। जैसे कामी व्यक्ति 
के लिये सारी सृष्टि कामोत्पादक होती है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
गाना शपोभा रहेश्षी जा पृथ्वी 6२नत व्यत्विने भारे ६:ण३पी जने अभद्धिनभां आरशु जने छे, प्रेभ 3 
$भी, व्यक्षीने भारे तो जाणु विश्व०/ ॥मभोत्पा६४ जने छे. 
विचित्रताओं से भरी विशाल सृष्टि में माधुय है किन्तु जिसका मन-वेदना से पीडित है उसके लिये दुःखद ही है । 
ज्ब्‌र्ग्रस्त व्यक्ति के लिये शीतल सुरभित पवन भी कष्टप्रद ही है | सृष्टि न अपने आपमें सुख रूप हे, न दुःख हूप । जिस 
दृष्टि को लेकर चलेंगे उसी रूप ढलती हुई दिखाई देगी। चकोर के लिये चन्द्र माघुये का आगार है तो चकवे के लिये 
चन्द्र की चच्चल चन्द्रिका भी दुःख की सृष्टि करती है। दृष्टि का मेद है। दृष्टि बदलिये तो सृष्टि बदल जाएगी। अहंतर्षि 
इसी सत्य का उद्घाटन कर रहे हैं । वेदना से छटपटाते व्यक्ति के सारी सृष्टि उसी प्रकार दुःख का संदेश देती हे जेसे कि 
कामी के लिये सारी सृष्टि काम की प्रेरणा देती है । 
दीकाः -- दुरन्तस्य तु चित्ते नानावस्था वसुन्धरा-प्रथिवी दुःखरूपा सर्वश्व कर्मादानाय भवति, यथा कामिनश्नित्ते 
काम: । गताथेः । 
सम्मत्तं च द्य चेव णिण्णिदाणो य जो दमो। 
ु तवो जोगो य सब्वो वि सब्वकम्मखयंकरो ॥ १७॥ 
अर्थः--सम्यक्त्व, दया, निदान-रहित संयम और उससे होनेवाला समस्त ( शुभ ) योग सभी कर्मी को क्षय करने 
वाला है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
सम्य४८१, ६५॥, निधन रहित संयम जने तेनाथी थाय जेब जचा (3० ) योग गधों 3भानों नाश $रे छे. 


१, प्रजद्याति यदा कामानू सर्वान्‌ पार्थ ! मनोगतानू। आत्मन्येवात्मना तुष्टः स्थितप्रशस्तदोच्यते ॥-गीता. , 
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पूर्व गाथा में दृष्टि बदलने की प्रेरणा दी गई है यदि दृष्टि बदल चुकी है बाह्य से हटकर अंतर की ओर मुड चुकी है तो 
साधक सत्य को पा चुका है। अब उसकी दृष्टि सम्यकृशष्ट है । वह वस्तु के प्राणतत्व का पारखी है। उसके हृदय में 
प्राणिमात्र के प्रति दया का निझ्चर बह रहा है। उसकी साधना निदान-फलासक्ति रहित होती है। फिर उसकी समस्त 
शक्ति कर्मक्षय करने में प्रबृत्त हो जाती है! । 
सा त्थकं वबि आरंभ जाणेज्ञा य णिरत्थक । 
पाडिहत्थिस्स जो एतो तडे घातेति वारणो ॥ १८॥ 
अर्थः--आरंभ सार्थक भी होता है और निरर्थक भी । प्रति इस्ति के लिये द्वाथी कभी तट को तोड देता है । 
गुजराती भाषांतर :-- 
8यनी शरुमात साथ (2णहाय४ ) पणु जने छे जने निरथड (द्ञायधवगरचुं ) पणु जने छे. ४भप्न 
पोताना ५ति&6ी (७री३ ) ७ाथीने थीपे &थी नाराने पणु तोडी नांणे छ. 
जीवन की अनिवाये आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये किया जानेवाला आरंभ सार्थक आरंभ है, दूसरे दब्दों में अर्थ 
दंड है, किन्तु मनोरंजन के लिये दूसरे का उत्पीडन निरर्थ हिंसा है-अनर्थक दंड है । उपेक्षा और प्रमाद के द्वारा होनेवाली 
हिंसा अनर्थ दण्ड है। साथ ही आवश्यकता से अधिक संग्रह भी अनर्थदंड के अन्तगत आता है। 
अहिंसा का उपासक श्रावक अर्थदंडकों से नहीं बच सकता तो उसे अनर्थ दंड से अवश्य बचना चाहिये । गृहस्थ 
जीवन की जबाबदारी निभाते हुए श्रावको कभी कभी अन्याय के प्रतिकार के लिये आततायी को दंड देना पडता है । इस 
रूप में वह स्थूल हिंसा का समाश्रय लेता है फिर भी वह अपनी व्रत मर्यादा से पीछे नहीं दृटता क्योंकि उसके मन में 
अहिंसा की भावधारा बह रही है । 
अहंतर्षि बता रहे हैं प्रति हस्ति-विरोधी यूथ के आक्रमक दस्ति को हटाने के लिये द्वाथी कमी कमी अपने तट को 
तोड देता है । इसी प्रकार श्रावक भी अपने परिवार की रक्षा के लिये प्रतिकारात्मक हिंसा का आश्रय लेता है, श्रावक 
निरपराधी व्यक्तियों को द्वेष बुद्धि से मारने का प्रत्याख्यानी है । सापराध के लिये वह मुक्त है । यदि कोई उसके परिवार 
पर आक्रमण कर रहा है और वह कायर की भांति भगोडापन दिखाता है तो अपने कर्तव्य से भ्रष्ट होता है । कायरता खय॑ 
एक पाप है । क्योंकि उसमें मानसिक हिंसा छिपी हुईं है । कायर हिंसा नहीं करता है ऐसी बात नहीं है वह हिंसा कर 
नहीं सकता । चूहा बिछी को मार नहीं सकता तो. क्या वह अहिंसक है १ कायर को मारना क्‍या मरना भी नहीं आता । 
जीवन के मैदान में वीर एक बार मरता है तो कायर अनेक बार मरता है! । एक विचारक भी कहता है-(४0कञ७/:08 
46 प्राधाए धाा98 960०:8 धशं। १6800 (6 एथऑश॥0 (8७80७ 0९७॥॥ 0प ०706. जैनदशेन में कायरता 
को स्थान नहीं है । फिर भी श्रावक को सहेतुक और निर्हेतुक आरंभ का विवेक तो रखना ही चाहिये और महारंभ से 
हटकर अल्पारंभ पूवेंक जीवन जीने की कला सीखना चाहिये । 
टीकाः--साथेकमर्थेसहि तमिवारम्भ करण निरथेक॑ जानीयात्‌ । यथा प्रतिहस्तिन पश्यंस्ते घातयति वारणः । 
जस्स कजस्स जो जोगो साहेतुं जेण पश्चलो । 
कर्ज वज्जेति ते सब्व॑ कामी वा णग्गमुंडण ॥ १९ ॥ 
अर्थः--जो जिस काये के लिये योग्य है वह उसी काम को करे, किन्तु जिस काये में जिसका विश्वास नहीं है वह 
उम्र काये को छोड देता है। जैसे कि कामी पुरुष नम्नत्त और मुण्डनत्व को छोड देता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
० भाणुस को डभ भादे क्षाय5 छे ते ते ८४ ॥भ #रे, परंतु ० 3भर्भा ण्रेनों विश्वास नथी ते ते आभने 
छोडी है छे; बम ऐरभासडत भाणुस नमेत्व जने मुडनत्वने छो॥ हे छे. 


जो व्यक्ति अपने बल और योग्यता के अनुरूप काये का चुनाव करता है वह उसमें सकल हो सकता हे। दर व्यक्ति 
के मन में महत्वाकांक्षा होती है अर बडे बडे काम करना चाहता है । महत्वाकांक्षा रखें और महान्‌ काम भी करें, किन्तु 
प्रत्येक काये के प्रारंभ करने के पूर्व अपने आपको तोल लेना चाहिए। पत्थर उठाने की ताकत नहीं है और पद्दाड उठाने 
चल पडे तो परिणाम में निराशा ही प्राप्त होगी । हमारी महत्त्वाकांक्षाएं शक्ति से संतुलित हों । पद्ाड फिर पहले पत्थर उठाने 


१. अप्षमीश्िताधिकरणोपभोगाधिकत्वानितत्वार्थ सूत्र अ० ७ 
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की कोशिश करें तभी हमारी महत्वाकांक्षाएं यथार्थ की धरती पर उतर सकेंगी । अन्यथा ऐसी महत्वाकांक्षाएं केवल मनोहर 
खप्न बनकर रह जाती हैं । एक विचारक ने कहा हैः-.6 परणंएंणा 78 30 90ज०४पिं & [0889ं07 | ९ 
[प्रा॥87 9/68860 (080 ॥0फ़्र०ए९/ काशी) ज़6 8&'6 76ए०/ 8808760., '' महत्वाकांक्षा मानव-हृदय की इतनी 
शक्तिशाली अभिलाषा है कि हम कितने ही ऊंचे पद पर पहुंचे संतुष्ट नहीं होते ।” मेक्यिविली, 

भगवान्‌ मद्ावीर ने साधक को प्रेरणा दी-द्दर साधना प्रारंभ करने के पूर्व तू अपनी शक्ति को तोलना । अपनी स्थिति 
का स्पष्ट अवलोकन करने के बाद ही आगे कदम रखना, ताकि तुझे आधे माग से वापिस न लौटना पेडे । 


जाणेज्ञा सरण घीरो ण कोड देति दुग्गतो । 
ण सीहँ दप्पियं छेये णेम भोज्ञा हि जंबुओ ॥ २० ॥ 
अर्थः--धीर पुरुष जो शरण दे सकता है वह (अजेय ) किले से युक्त कोटि-पवत शिखर भी शरण नहीं दे 
सकता । द॒प्त सिंह कुशल हाथी को मार नहीं सकता और जम्बूक शुगाल उसे खा नहीं सकता । 
गुजराती भाषांतर :-- 
चयेशाधी भाणुस परथधुु रक्षण जापी श्र छे, तेटशु रक्षए झूती न शध्याय शेवा जिल्चाथी थुख्त 
3रोडो पछाओना शिणर पणु रण जापी श्ता नथी, भशेन्‍न्मत्त सिढ्ठ याक्षा8 छाथीने भारी श$तो नथी थने 
शिया०ण तेने भार शइतों नथी, 
प्रस्तुत गाथा में अद्दतर्षि बता रहे हैं साधक घीर पुरुष का ही शरण ग्रहण करे । घैयेशील महापुरुष ही दूसरे को 
शरण दे सकते हैं । यदि सर्प पीछा कर रद्दा है तो शक्तिशाली गरुड ही बचा सकता है, किन्तु मेंढक की शरण में गये तो 
वह क्या शरण दे सकेगा? मद्दापुरुष का जीवन विशाल बृक्ष का जीवन है जो दुःख की धूप को अपने ऊपर झेलते हैं, 
किन्तु अपने शरण में आये हुए को शीतल छाया ही प्रदान करते हैं। भगवान्‌ महावीर को शरण लेकर ही चमरेन्द्र प्रथम 
खरे लोक तक पहुंच सका और उसने शक्रेन्द्र को युद्ध के लिये ललकारा और जब शकेन्द्र वच्न ज्वालाएं छोडता हुआ 
उसके प्राण लेने आया तो भगवान्‌ महावीर की शरण ही उसे बचा सकी । यह घटना उस समय हुईं जब कि भगवान 
महावीर सुसुमार नगर में दीक्षा लेने के बाद ग्यारहवें वर्ष में तप कर रहे थे । 
महापुरुष की शरण जिस ढंग से रक्षा कर सकती है वेसी रक्षा विशाल पर्वत के उच्च शिखर पर स्थित कोट भी 
नहीं कर सकता । 
प्रस्तुत गाथा की द्वितीय पंक्ति में दर्पित सिंह कुशल हाथी और जम्बूक का वर्णन आता है, किन्तु उसका अभिप्राय 
स्पष्ट नहीं हो सका । दर्पित सिंह कुशल हस्ति को मार नहीं सकता । पर जम्बुक कया करता है वह हाथी को नहीं खाता तो 
वह खा भी केसे सकता है १ इसके पीछे कोई कहानी होनी चाहिए जोकि उस युग में प्रसिद्ध होगी । 
अर्थात्‌ धीर को शरण भूत समझना चाहिये | अजेय दुर्ग से मुक्त गिरेशिखर शरण भी नहीं दे सकता। हृप्त सिंह 
अथवा कुशल दृस्ति को शुगाल कुपित न करे । यहां “भोज्य” पाठ निरर्थक है, क्योंकि शुंगाल सिंह को कभी खा नहीं सकता । 
वेसपच्छाणसंबद्धे संबद्ध वारण सदा । 
णाणा-अरतिपायोग्ग णालं धारेति बुद्धिम ॥ २१॥ 
अर्थ;--वेश प्रच्छादन-वस्त्रादि से सम्बद्ध युक्त मुनि, मुनि भाव से विरुद्ध क्रियाओं को रोकता हुआ मिथ्यात्वादि 
क्रियाओं से असम्बद्ध रहे । बुद्धिमान साधक के लिये अरति-प्रायोग्य वस्तुएं धारण करना ही पर्याप्त नहीं है अपितु उसे 
मुनि भाव के विरुद्ध क्रियाओं से भी बचना आवश्यक है । 
गुजराती भाषान्तर :--- 
वेषअय्छाधन जेटद्षे भुनिना पस्रोथी जाय्ठाहित (युक्त) भुनि, भुनिसदुण सजायार-वियारोथी 4२ुछ 
डियायाने रोष्ठी भिथ्यात्व जाति जियागोथी छे+े (संसभरहित ) रहे. जुद्धिभान साधडने भारे जासज्षि ने विशेष 
3रनारी जहिवंष ०/ राणी थादे जेम नथी, भुनिभावषथी विरुछ्ू गे डियाणी छे तेनाथी १० जयपुं स६त१२ ०/१री छे 


| सलमकथथ. नन-«क पमनान+४>मापामन 


१ बलं थाम॑ च पेहाए सद्धा मारुग्ग-मप्पणो | खेत्तं कालं च विज्ञाय तद्द प्याण निजुंजए-दशवै, अ. हृ.-गा, १२ २ देखो 
भगवतीसज्ञ शतक ३ 


अडतीसवाँ अध्ययन श्ण् 


| प्रज्ञाशील साधक संसार की वासना से विरक्त होता है तब उसे अन्तर की उत्कान्ति करना आवश्यक है । मुनित्व की 

साधना के लिये केवल बाह्य वेश आदि का परिवर्तन ही नहीं हृदय का परिवर्तन भी आवश्यक है । आज वेश की पूजा हो 
रही है। मुनिवेश को मुनित्त समझ लिया गया है। वेश अपने आप में जड हैं चेतन्य का पुजारी वेश को झुकता है तो 
उसकी चेतन्य पूजा की सबसे बडी पराजय है । वेश में मुनित्व नहीं वसता । वेश मुनि-जीवन का उपजीवन है, वह साधन 
है, जनता के विश्वास की आधार भूमि है! । और यहीं तक वेश उपयोगी है, किन्तु उसे ऊपर उठाकर पूजा की वरतु समझ 
लेना बहुत बड़ी भ्रान्ति है । मुनिवेश में रहा हुआ साधक वेश की रक्षा के साथ अपने अन्तर मुनि जीवन की रक्षा के लिये 
और सदैव जाग्रत रहे । उसकी वृत्तियाँ और प्रद्नत्तियाँ मुनि भाव को क्षत विक्षत हो सके इसके लिये वह संयम के विरुद्ध 
किसी भी विचार और व्यवद्वार को वह प्रश्रय न दे । 

टीकाः-- वेशप्रच्छादनसंबद्धों रजोहरणादिलिंगतहितो नवतत्त्वरतो संबद्ध तत्वविरुद्धं पुरुष सदा वारयेत्‌ नाछ॑ 
भत्रति धारयितु बुद्धिमान नानारतिप्रयोजकम । 

अथात्‌-- वेशप्रच्छाइन चहर आदि से युक्त रजोहरणादि चिन्हों से युक्त नव तत्व का ज्ञाता तत्व से 
विरुद्ध गामी पुरुष से सदा दूर रहे । नानाविध अरति प्रयोजऊ ८ अथात्‌ मानसिक शान्ति को भंग करनेवालों का साथ 
करना योग्य नहीं होता । अथवा संसार से अरति प्रयोजक वस्रादि का धारण करना ही पयाप्त नहीं है, उसके लिये संयम 
साधना भी चाहिये । 

बंभचारी जति कुद्धों वज्ञेज़् मोहदीवर्ण । 
ण मूठस्स तु वाहस्स मिगे अप्पेति सायकं ॥ २२॥ 

अर्थः-- ब्रद्मचारी यति क्रुद्ध होकर भी मोहोद्दीपक वस्तुओं का परित्याग करे । क्योंकि मूखे शिकारी के बाण मृग- 
को वेध नहीं सकते । 
गुजराती भाषांतरः-- 

अक्षयारी यति ड्ोघापधीन थया पी पएु भोडने 6द्दीपन 3रे शेवरी वस्चुणोनों राग 3रे, 3म 9 भूण 
( भोर्भां पडेक्षा ) शिणारीतों जाए. भभने वींधी नी शह्ने. 

ब्रद्मवारी मुनि कमी कुपित न हो । क्योंकि क्रोध आत्मा की विभाव-परिणति है, फिर भी यदि क्रोध आभी जाए 
तब भी वह मोहोह्दीवक काये कमी न करे । क्रोध में यद्यपि साधक अपनी साधना को भूल जाता है फिर ब्रह्मचारी के 
लिये निर्देश है कि वह मोह से सदा बचता रहे । अथवा इसका एक रूप यह भी हो सकता है कि ब्रह्मचारी क्रोध में 
मोहोद्दीपऊ वस्तुओं का परित्याग करे, किन्तु आवेश के क्षणों में किया गया त्याग अप्रशर्त है, क्रोध में आकर मनुष्य भोजन 
का परित्याग कर देता है, किन्तु वह उपवास ज्ञान-प्रेरित नहीं है, अतः ज्ञानियों को वह खीकार नहीं है। 


फिर भी साधक इतना सावधान तो रहे कि क्रोध के पागलपन में कहीं मोह प्रह्दार न करदे, क्योंकि क्रोध क्षणिक 
होता है, किन्तु मोद्द का प्रहार स्थायी होता है । फिर मोह के कीचड़ में फंसा साधक अपनी साधना को उसी प्रकार व्यर्थ 
नष्ट कर देता है जैसे कि मूखे शिकारी अपने बाणों को । वह अपने लक्ष्य को वेध नहीं सकता | इसी प्रकार मोहशील 
साधक की साधना निर्वाण के लक्ष्य से भ्रष्ट हो जाती है । 

टीकाः-- सर्वदा न क्रध्येन्सुनियेदि तु केनचित्कारणेन बह्चारी यतिः कुछ: संज्वलेत्‌ तदात्मनो मोहदीपन व्जयेत्‌ 
मूठस्य हि व्याधस्य सायको स्गान्‌ न विध्यति एवं मूढो मुनिने भवेज्ञ्ञानभाझू। गताथेः । 

पेच्छाणं चेव रूच च णिच्छ॑मि विभावष | 
किमत्थं गायते वाहो तुण्हिका वाषि पक्खिता ॥ २३ ॥ 


अर्थ:--मुनि देश और रूप का निश्चय से विचार करे। व्याध किस लिये गाता है और पक्षी चुप क्यों है ! 


१ केशी गोतम चर्चा में मद्यमुनि केशीकुमार ने वेश के प्रश्न को उठाया तब महान साधक गोतम उसका श्सी रूप में समाधान 
करते हैंः- 
पतच्चयत्थ च लोगस्स णाणा विह्द विगप्पर्ण, जत्तत्थ गह्णर्थ च लोगे लिंगपओयणं | उत्तरा० अ० २३ गा० ३२, 
२पत्थाणं, . « 


२५०७ इसि-भासियाई 


गुजराती भाषान्तर :-- | 

भुनिना वेषनों खने ३पनो जास वियार 3२वी जावश्य४ छे. पारधी शु ॥रणु गाय छे जने पक्षीणो शाने 
भारे छानाभाना छे ! 

साधक देखे-मुनि के वेश और उसके रूप अथोत्‌ मुनि भाव में कहां तक साहचये है। वह केवल स्थूल द्रष्टा बनकर 
ऊपरी गज से ही न मापे | उसे भीतर की गहराइयाँ तक प्रवेश करना चाहिए। वह वेश का पूजक बनकर न रह जाए । 
वह यह भी देखे मुनि के वेश के साथ मुनित्व भी है या नहीं । कोरी वेश पूजा अनाचार की परंपरा बढ़ाती है । वैयक्तिक 
राग और सांप्रदायिक अभिनिवेश बुद्धि वेश-पूजा को महत्व देती है । मेरी परंपरा और मेरे संप्रदाय का वेश जिसने पहन 
लिया है वह मेरे लिये पूज्य है । इसका अर्थ यह हुआ मेरा पीतल भी सोना है, और दूसरे का सोना भी पीतल है । धर्म 
की ओट में जब यह संप्रदायवाद खेलता है तब धर्म का रस सूख जाता है, उसमें दरारें पड़ती हैं ये दरारें और टुकड़े ही संप्रदाय 
हैं। यह सांप्रदायिक बुद्धि व्यक्ति और वेष, पूजा को प्रोत्साहन देती है, ग्रण-पूजा को दरवाजे से बाहर धकेल देती है । 

जैनदशन का मूल खर गुण-पूजा ही रहा है, वेश-पूजा को कभी उसने अपना लक्ष्य नहीं बनाया! । न उसने कभी 
आपको सांप्रदायिक दीवारों में केद ही किया है । पूर्ववर्ती आचार्यों ने यदाँ तक घोषणा की थी कि मुझे भगवान महावीर के 
प्रति आग्रह नहीं है । 

और अन्य दाशनिकों के प्रति मेरे मन में द्वेघ भाव नहीं है । जिसके विचार तके की तुला पर ठीक उततरते हैं उन्हें 
ही मेरी बुद्धि ग्रहण करेगी । 

अहंतर्षि वेष-प्रतिष्ठा के स्थान पर गुण-प्रतिष्ठा को विकसित करने की प्रेरणा दे रहे हैं । उसके लिये सुन्दर रूपक दे 
रहे हैं। वह आकाश में उड़नेवाली चिड़िया भी व्यक्ति के बाह्य को नहीं अन्तर को जानती है शिकारी जब गाता है तब 
वह चुप हो जाती है। वद् शिकारी के संगीत पर मुग्ध नहीं होती, किन्तु उसके हिंसात्मक भावनाओं को परखती है। तो 
भ्रावक मुनि के वेश और बाह्य साधना को न देखे, मेले वस्नों की आचार का प्रतीकन समझे, न मधुर संगीत को आत्मा की 
खर लद्दरी न मान बेठें । कभी कभी मेले कपड़ों में जीवन का मैल छुपता है तो कभी भीषण बाह्माचार के नीचे अत्याचार 
कसकता है । अंतः वह वेष नहीं साधना को देखे । रूप नहीं, गुण का पारखी बने । 

टीकाः-- प्रच्छादन वेष॑ रूप लिंग निश्चयमेव विभावयेत्‌ । किम गायति व्याधस्तृष्णीका तु भवन्ति पक्षिणः ! 
ग़ायतो5पि व्याधस्य दननाभिप्रायं वेषाच्य लिंगाच्वानुमान्ति विहगा इति भावः | गताथे। । 

“विशेष-वेष और लिंग से पक्षीगण गाते हुए शिकारी के मारने की भावना को समझ लेते हैं ।” 

कज्जणिव्वत्तिपाओग्गं आदेयं कज्कारणं । 
मोक्‍्खणिव्वतिपाओग्गं, विण्णेयंतु विसेसओ ॥ २४ ॥ 

अर्थ :--किसी काये की रचना के लिये उचित काये कारण अपेक्षित है । किन्तु मोक्ष की निश्वेत्ति के रचना के लिये 
विशिष्ट काये कारण अपेक्षित है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

पर्ध पशु आायोनी रयना भादटे योग्य डयधारणुनी जपे॥। छोय छे; परन्तु भोक्षनी रथना भां>े जास 
डरणशुनी जाषश्य५४त। २७ छे, 

काये की सफलता के लिये हमें काये कारण भाव को समझना चाहिए । यदि कारण निबंल है तो कार्य भी निबंल 
रहेगा । क्योंकि काये की प्रसव॒भूमि कारण है । यदि तन्तु-घागे खराब हैं तो कपड़ा सुन्दर नहीं बन सकता । 

एक तके है-साध्य ठीक होना चाहिए, साधन फिर कैसे भी हों तो चलेगा । किन्तु यह तक लचीला है। यदि काये 
और कारण दो भिन्न वस्तुएं हैँ तब ठीक है; अन्यथा काये कारणों का परिपक रूप है तब साधनों को तुच्छ मिननेवालों 
की मिट्टी खिसक जाएगी । यदि इंट के प्रति उपेक्षा की गई तो भादव की जलघारा मकान को ढेर कर देगी । क्योंकि ईंटों 
व्यवस्थित समूह ही तो मकान है । 





१ गुणा: पूजास्थानं ग्रणिषु नच लिंग नच वयः । -उत्तररामचरित, २ पक्षपातों न मे वीरे, न द्वेष: कपिलादिषु । 
युक्तिमदू वचन यस्य तस्य कार्य: परिग्रदः ।। हरिभद्ग सूरि, 


अडतीसयाों अध्ययन श्ण्‌५ 


बाह्य या आन्तरिक कार्य सबके लिए साधनों का ठीक चुनाव करना होगा । साधन अनुचित है तो साध्य गडढ़बड़ा 
जाएगा । सीधी सी बात है । घड़ा मिट्टी से बन सकता है, धागों से नहीं, क्योंकि घट निर्माण के लिए धागे अनुचित कारण 
हैं। मोक्ष प्राप्ति के लिये समुचित कारण अपनाने होंगे । मोक्ष प्राप्ति का उद्देय बना लेने पर भी यदि उसके प्रसाधन 
अयोग्य हैं तो भी विडम्बना होगी। मोक्ष के पागलों ने काशी में सिर कटवा लिये पर क्‍या उन्हें मोक्ष मिल गया? । जब तक 
पुदूगल संसक्ति और विभाव दशा की आसक्ति समाप्त नहीं होती तब तक मुक्ति केवल कल्पना है । उसके लिये सम्यग्‌- 
दशेन सम्यग्शान ओद सम्यक्‌ चारित्र ही सुयोग्य प्रसाधने हैं । 
अतः साध्य की सिद्धि के लिए योग्य साधनों की ठीक ठीक पहचान आवश्यक है । 
दीकाः--लोकिककायेनिद्वेत्ति प्रयोजके कार्यकारणे आदेये ते एवं मोक्षनिदृत्तिप्रयोजके विदोषतो विज्ञेये । गताथेः । 


परिवारे चेव वेसे य भावितं तु विभावण । 
परिवारे वि गंभीरे ण राया णीलजंबुओ ॥ २०॥ 
अर्थः--परिवार में हो य। मुनि वेश में भावित आत्मा ही विशिष्ट भाव दशा पा सकती है । विशाल परिवार में होने 
पर भी नील जम्बूक राजा नहीं हो सकता । ह 


गुजराती भाषान्तर :-- 


पोताना परिवारभां शृ्स्थ छोय 3 अुनिवेषभां छ्ोय तो पणु भावित जात्मा ०? विशिष्ट शाव६श। भेणवी 
शेह छे. मोटा परिवारभा रहेनार नीक्ष व्अंभू५ 4 वा६णी रंजभां रगायेशी शियाण) राप्व जनी श४ते नथी, 


कोई भी व्यक्ति परिवार में रहता हे या मुनिवेश में । यह प्रश्न उतना महत्व नहीं रखता जितना कि उसका आत्म- 
विकास । यदि वेश बदलकर भी मन नहीं बदला तो उस वेश बदलने का कोई अर्थ नहीं है । परिवार में भी ऐसी बहुत सी 
आत्माएं मिल आवेगी, जोकि गंभीर साधना कर रही है । जब कि मुनिवेश में भी विषथगामी आत्माएं मिल सकती हैं, अतः 
वेश को संयम का प्रतीक मान लेना अपने आप में एक गंभीर भूल है । इसीलिये महा श्रमण भ० महावीर पावापुरी की 
अपनी अन्तिम देशना में इस सत्य का उद्घाटन करते हुए कहा था-कतिपय साधुओं से गृहस्थों का शील और संयम श्रेष्ठ 
हो सकता है । फिर भी हमें यह भी न भूलना होगा कि समस्त गृहस्थों से साधुओं का संयम श्रेष्ठ होता । 


विशाल परिवार के बीच भी ऐसी आत्माएं मिल सकेंगी जिनका जीवन उनसे भी श्रेष्ठ है कि जिन्हें कि हमारी आंखें 
पवित्र देखती हैं | दूसरी ओर विशाल शिष्य-परिवार के द्वारा किसी की साधना को मापना भी गलत होगा । आज विशाम 
शिष्य-परिवार को देखकर उन्हें विशिष्ट पद दिये जाते हैं । आचाये सिद्धसेन दिवाकर ने कहा तत्वविनिश्वय और अध्यात्ल 
साधना के अभाव में यदि शिष्य-समुदाय बढ़ता है तो वद्द साधक को सिद्धान्त का अनुगामी नहीं, प्रतिगामी बनाता है । 
अतः पारिवारिक विशालता किसी को महत्वपूणण पद बिठा नहीं सकती । फिर आज के युग में जबकि बढ़ती हुई संख्या एक 
अभिशाप मानी जा रही है । अहंतर्षि कहते हैं परिवार से घिरा हुआ और रंगा हुआ झगाल राजा नहीं माना जा सकता। 


यह एक लोकप्रसिद्ध वातो है। एक शुगाल एक बार नगर में आया रंग के बतैन में गिर गया। अपने रंग रूप को 
देखकर उसने अपने आपको वन का राजा घोषित किया । वनपशुओं की विशाल सभा जुडाकर बेठा भी किन्तु उसकी 
शाही शान उसी क्षण मिट्टी में गई जबकि वनराज आ पहुंचा । 


अतः साधना के पथ में बढ़ने के लिये कपड़े नहीं आत्मा को बदलने की आवश्यकता है। यदि आत्मस्थिति बदल 
चुकी है और कपड़े न भी बदले तब भी वे कपड़े आपकी मुक्ति में बाधक नहीं हो सकते । शहस्थलिंग सिद्धा को स्वीकार 
कर जनदशन ने इस सत्य का उद्घोष किया था। माता मरुदेवी और उनके पति चक्रवर्ती भरत इस कथन के ज्वलंत 
प्रमाण हैं । 
१ सम्यग्दशनज्ञानचारित्राणि मोक्षमाग: । -तत्वार्ध: अ०१ सू०१, 
२ संति एगेह्िं भिक्‍्खुहिं गारत्था संजमुत्तरा । 
गारत्थेहिं सब्वेहहिं साहवो संजमुत्तरा ॥ -उत्तरा० अ० ५ गा० २०. 
३ जद्द जद बहुस्सुओ सम्मओय सिस्सगण संपरिवुडो य | 
अविणिच्छिओ य समये तह तद्द सिद्धन्त पडिणीओ ॥। -सन्मतिप्रकरण ३-६६, 


२७६ इसि-भासियाईं 


टीकाः-- परिवारेण च वेषेण च यद्भावित तद्‌ विभावयेन्न च ताभ्यां वश्चयेत परिवारेणा$पि गेभीरेण परिबृतों 
नीलजम्बूकः कथाप्रसिद्धों न राजा5भवच्छापदानामवंचनीयस्वात्‌ । गतार्थे: । 
अत्थादाईं जणं जाणे णाणा-चित्ताणुभासकं । 
अत्थादाईण बीसंगे पासंतस्स अत्थसंतर्ति ॥ २६॥ 
अर्थ:--अर्थ ( घन ) का लोभी व्यक्ति नानाविध रूप में चित्तहारी मधुरभाषा-भाषी समझना चाहिये । अथवा 
ज्यादा मधुरभाषी को अर्थ का इच्छुक समझना चाहिए और उसकी अर्थ-परंपरा को देखकर लोभी व्यक्ति से दूर रहना 
ही भ्रेष्ठ है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जथने भेटले दष्यनों क्षोत्री माणुस अने;४ रूपमें भीह। भीह शण्होथी जापणा तरह णीन्वनुं लत:- 
४२० णेयी क्ष्ण ब्षेछे, जीर् शण्होभां जेभ 3ढी शद्राय 3 भी6। शण्हों मोक्षनारी भाणुस पघननोी सभिवाषी 
छीय छे, तेथी जावा भाणुसथी छेरे रह्ेवुं ०” थे प्रशस्त छे. 


जिसके मन में संपत्ति की भूख लगी हे वह किसी से बात करता है तो उसका बोलने की शैली इतनी मीठी होगी 
कि वाणी कला के द्वारा वह उसके हृदय में प्रवेश कर जाता है और अपनी इच्छित वस्तु निऋलवा लेता है। दूसरी ओर 
यद्द भी ध्यान रखना चाहिए जो आपसे बहुत मीठी बातें कर रहा है उसकी मीठी बातें भी कोई अर्थ प्रती हैं । किसी 
प्रयोजन से ही आपसे इतना मीठा बोल रद्दा है । अतः लोभी के दिल को समझना चाहिये उसकी अर्थ पिपासा को देखना 
चाहिये । उसे अर्थ नहीं, अर्थ संतति चाहिये, अथोत्‌ यदि उसका वश चले तो अपनी पीढ़ियों के लिये भी संपत्ति मांग ले, 
अतः उसके मन की विशाल तृष्णा की पूर्ति करना कठिन है । एक विचारक ने ठीक कहा है---..0 [9007 एाक्षा जक्षा(5 
8076 ४0४९, & ००४९7६०प७ 797 ७)] ६]॥॥7९2४&. गरीत् थोड़े से संतुष्ट हो सकता है जबकि अमीर की मांग सदैव 
ज्यादा होगी । अतः अहंतर्षि कहते हैं तृष्णाल्न व्यक्तिसे सदैव दूर रहो । “पासंतस्स” का पाठान्तर द|संतस्स । उसका 
अर्थ यद्द होगा कि जो लोभी का संग नहीं करता अर्थ संतति उसके लिये दासवत्‌ रहेगी। लक्ष्मी छाया-सी है उसके पीछे 
दोढ़ेंगे वह आगे दौड़ेगी और यदि आपने उससे मुंह मोड़ लिया फिर यह आपके पीछे दौड़ेगी । 

आचाये मानतुंग आदिनाथ स्तोत्र की परिसमाप्ति पर एक मार्मिक उक्ति कह गये हैं-प्रभो ! जिसने आपके गुण रूप 
पुष्पों से अ्थित यद्द स्तोन्न रूप माला जो पहनेगा लक्ष्मी उसके पास बरबस चली आएँगी । 

टीकाः--भर्थादायिनमर्थलोमिन जने जानीयात्‌ नानाचित्तानुभाषकमन्यमातानुगामिनम्‌, तस्माद्‌ अर्थ-संतातिं 
निरन्तरार्थलो मे पश्यतः श्रेयान्‌ भवत्यर्थादायिभिर्विसंगो वियोगः । गतार्थः । 

डभ-कप्पं कत्तिसम्मं णिच्छयम्मि विभावए । 
णिखिलामोसा कारिक्षु उवचारम्मि परिच्छती ॥ २७॥ 

अर्थः--दम्भपूर्ण आचरण निश्चय में सिंह के चर्म से आवृत शगालवत्‌ समझना चाहिये। संपूर्ण रूप से असत्या- 
चरण करनेवाला उपचार से परखा जाता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

हमथी पूणु भेवुं जायरणु सिद्ना जामड।मां छुपामेव शियाणना गेबुं छे, भेम समजवुं, ७२जे$ रीतनुं 
जनावटी जायरणु अरनारा भाएुसनी मोणणाएु तेना जाथार-वियार तेभ० संक्ाषणुथी 3री शश्राय छे. 

जिसके अन्तर और बाह्य दोनों में वेषम्य है ऐसा दम्मी साधक वह उस शुगाल जैसा है जो सिंह की खाल में 
घूमता है और पशुओं का राजा होने का खप्न देखता है। किन्तु जिस क्षण वह कार्य करता है या बोलता है तभी उसकी 
परीक्षा हो जाती है। मुनि के वेश में घूमनेवाले मिथ्याचारी व्यक्ति जनता के समक्ष अपने आपको महान पहुंचे हुए 


१ दासंतस्स. 
२ स्तोन्नस्नज तव जिनेन्द्र गुणोनिंबद्धाम्‌ 
. * भक्तलया मया रुचिखणविचित्रपुष्पाम्‌ | 
धत्ते जनो इद्द कंठगतामजस् 
त॑ मानतुंगमवशा समुपैति लक्ष्मी:॥ . भक्तामरस्तोत्र छोक० ४८, 
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सन्‍्तसिद्ध करना चाहता है। मैले वस्र, बाह्य क्रियाकाण्ड और दूसरों को शिथिलाचारी बताना ये हैं । उनके प्रसाधन, जिनके 
द्वारा वे अपने आपको महान्‌ आचारशील मुनि सिद्ध करते हैं और भोली स्थुलदर्शी जनता उन्हें उस रूप में मान भी लेती 
है, किन्तु जो उनके मीतर उतरता है उसे वहां कुछ दूसरा रूप दिखाई देता है और दम्भ के आधार पर खड़ा किया गया 
महल ढेर द्वो जाता है । 


टीका;-- दस्म कढप कृत्तिसम कृत्वा जम्बूकसमान निश्चयेन विभावयेत निखिल राजप्रतापस्यामोष॑ कृत्वो- 
पचारे बृतो परीक्ष्यते विज्ञायते । गताथः । 
सब्वभावे दुब्बले जाणे णाणा-वण्णाणुभासके । 
पुष्फा-दाणे खुर्णदा वा पवकारघर गता ॥ २८ ॥ 
अर्थ--मनुष्य का खभाव बहुत दुबेल होता है। वह अनेक वर्ण ( रूप ) का आभास देता है। पुष्प को लेने के लिये 
सुनदा प्लवकार ( नाव बननेवाले ) के घर गई । 


गुजराती भाषांतर :-- 

भाशुसनो स्वलाव भरेणर घशी१/ नणणीे छोय छे. तेथी जने५४ वशें। (३पे )ना जमामास थाय छऐे. 
सुनध पक्षी क्षेषा भारे छोटी जनावनारने घेरे ३्ध: 

मनुष्य का खभाव बड़ा विचित्र होता है । अमी वह सुन्दर रूप में है, किन्तु अगले ही क्षण उसका क्या रूप होगा 
कुछ कहा नहीं जा सकता । कल का चोर आज सन्त बन सकता है !। आजकी वेश्या कल सती भी हो सकती है !। नगरवधू 
कोशा के रूप पाश में बंधे विलछासी कुमार स्थूलभद्र को देखकर कौन कद सकता था कि यह एक दिन काम-विजेता महान्‌ 
सन्त स्थूलिभद्र बनेगा और यह भोग की प्रतिभा के अपने पूरे सौन्दय के साथ भी उसे अपने रूप जाल में फंसा नहीं 
सकेगी ! । विराग का पथिक भोग को त्याग की ओर खींच सकेगा । सती के रूप में पूजे जानेवाली नारियां अपने पूर्व जन्मों 
में किस रूप में रहीं होगीं कौन कह सकता है | । 


इसी लिये जनदशन कहता है किसी के वर्तमान रूप को देखकर उसके जीवन का फेसला न हो | उस पर घृणा न 
बरसाओ । संभव है एक दिन वे महान संत हो सकते हैं ओर उनके आलोचक उनसे भी नीची भूमि पर जा सकते हैं 
जिनकी कि आज वे आलोचना कर रहे हैं । 

दुःख-विपाक की दुःखभरी कहानियां अपने पास एक सत्य रखती हैं । तो भगवती सूत्र में वर्णित गौशालक की कहानी 
भी एक तथ्य रखती है । भगवान महावीर गणधर देव गौतम प्रभु के समक्ष उन आत्माओं के जीवन पर्द उठाते जाते हैं, 
उसमें वे दृश्य भी आते हैं जब कि उनके जीवन की काली कहानियों को देखकर उन परिजन और प्रिय भी घृणा से मुंह फेर 
लेते हैं । मारकाट दत्याभरा जीवन देखकर ऐसा लगता है इनका जीवन सूना रेगिस्तान है । जहां प्रेम कोमलता और 
कहणा का छोटा वृक्ष भी नहीं है, किन्तु दृश्य बदलते हैं और आखिरी पदों हटता है तो वह रूप सामने आता है कि 
हमारी अपनी आंखों पर हमें विश्वास नहीं होता ! । क्या यह वही है जो एक दिन बिना प्रयोजन के प्राणियों को मोत के 
घाट उतार देता था १ । आज उसका प्राण घातक व्यक्ति उसके सामने उपस्थित है । वह जानता भी है यह मेरे प्राणों की 
हत्या करने आया है | फिर भी मन के एक कोने में वेर और द्वेष की चिनगारी नहीं निकलती । देखते देखते केवल्य की 
अनंत ज्योति से वे जगमगा उठते हैं । 

जिनके लिये मानव भी घृणा से मुंह फेर लेते थे, आज उन्हीं के लिये देवगण दौड़े आ रहे हैं । आकाश में देव 
दुंदुभियां गड़गडाती हैं । अतः व्यक्ति कब किस क्षण बदल जाएगा कह नहीं सकते । अथवा स्वभाव से दुबेल प्राणी अनेक 
रूप में बोलता है उसकी मनःस्थिता सम नहीं पडती, कभी वह किसी बात को खीकार करता है तो दूसरे ही क्षण इन्कार 
भी कर देता है । इस तथ्य की पुष्टि के लिये अहेतर्षि ने सुनन्दा की कहानी दी हे जो पुष्प लेने के लिये नौका बनानेवाले 
के घर जाती है, किन्तु वह प्राचीन कथा अज्ञात है । 

टीकाः --- स्वभावे दुबे जानीयात्‌ नानावर्णानुभाषक॑ विविधजात्नुकारिणम्‌, यथा सुनन्‍दा पुष्पा$5दाने 
छुव-कारगृहं गता। अस्य तु छोकस्यार्थ: कथाया भअज्ञातत्वादस्पष्ट एवं । गताथेः । 

विशेष प्रस्तुत छोक के उत्तराधे में कथा का संकेत है, किन्तु वह अज्ञात है । अतः उत्तराध स्पष्ट नहीं हो सका । 

३३ 


२५८ हसि-भासियाईं 


दव्बे खेत्ते य काले य सव्वभावे य सब्वधा । 
सब्वेसि लिगजीवाणं भावणं तु विहावण ॥ २९ ॥ 

अर्थ :--द्रव्य, क्षेत्र और काल सभी भावों और सभी लिंगों के द्वारा रहे हुए जीवों की भावना को समझना चाहिए। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

4०4, क्षेत्र जने आण जा भाव जने जघा विंगो द्वारा रडेेनारा। रपोनी भावनाने सभण्/्वा बने थे, 

प्रस्तुत अध्याय का उपसंहार करते हुए अद्वतर्षि बता रहे हैं, इस विराट विश्व में अनंत अनंत आत्माएं हैं और सबका 
द्रव्य, क्षेत्र काठ भाव लिंग सभी प्ृथक्‌ हैं और सबकी भावनाएं प्रथर्‌ हैं, अतः साधक विवेकपूर्वक सबको समझने की चेष्टा करे। 

हर व्यक्ति की अपनी परिस्थिति भिन्न होती है। हर व्यक्ति की भावनाएं प्रथक्‌ होती हैं । सबकी शक्ति समान नहीं 
होती । अतः धबक्ो एक ही गज से नहीं नापना चाहिए। दो व्यक्ति एक समान अपराध करते हैं; फिर भी दोनों को 
समान दंड नहीं दिया जा सकता । क्‍योंकि दोनों की परिस्थिति प्रथर्‌ प्रथकू होती है। एक भूक से पीड़ित होकर चोरी 
करता है । दूसरा पड़ोसी की संपत्ति देखकर जलता है; उसे भिखारी बनाने के लिये चोरी करता है। पहला पेट भरने के 
लिये चोरी करता हैं; दूसरा पेटी भरने के लिए। एकके पास तन की भूख समस्या है तो दूसरे के पास मन की भूख है । 

आगम में भी अपराधों की दो श्रेणियां बताई गईं-एक अपने अहंभाव के पोषण के लिये दोषों का सेवन करता है, 
दूसरा संयम साधना के कठिन स्थानों को पार करने के लिए दोष सेवन करता है। ये दोनों दोष विधियाँ दर्षपिक और कल्पिका 
कही जाती हैं । दोनों के बीच भावनाओं का बहुत बड़ा विभेद है। अतः दोनों की प्रायश्वित्त विधि में भी विभेद हे । 

कोई अपराधी पकड़ा जाता है | कानून उसका प्रमाण मांगता है, अपराध की खीकृति मिलने पर वह दंड दे देता है । 
किन्तु वह यह नहीं देखे गा कि इसने वह अपराध क्यों किया है; इसी लिये तो कहा जाता है कानून अंधा होता है! । विचारक के 
पास खुली आंखें हैं वह देखता है। अपराध हुआ है किन्तु साथ ही वह इसकी पारवैभूमि भी देखना चाहेगा कि किन परि- 
स्थितियों से विवश होकर इसने अपराध किया है। उसके सामने दूसरा विकल्प था या नहीं १ । यदि नहीं था और इसने दोष 
का सेवन किया है तो आसक्त भाव से किया है या अनासक्त भाव से? । जितना आवश्यक था उतना ही किया है या उससे 
ज्यादा या कम? । विचारक व्यक्ति और उसकी परिस्थितियां और उसकी भावनाओं को तोलता है और तभी नि््णय देता है। 

अहेतर्षि कह रहे हैं किसी भी व्यक्ति के लिये अच्छा या बुरा निर्णय न दो। उसकी स्थिति भावनाएँ सबका 
अवलोकन करो । 

टीका$-- द्रब्ये क्षेत्रेच काले च सर्वभावे च सर्वथा सर्वेषां लिंगवतां जीवानां भावनां विभावयेत्‌ | गतार्थः । 

एवं से सिद्धे बुद्धे० ॥ गतार्थः ॥ 
हृ्‌इ साइपुत्तिज्ज नामज्ञयणं । 


इति सातिपुत्र अहेतर्षिभाषितम- 
शातिशतितममध्ययनम ॥ 


संजय अहतर्ष प्रोक्त 
उनचालीसवा अध्ययन 


मनुष्य हजार बार हां! कहता है तो उसे एक बार ना” कहना भी सीखना चाहिये । वह पाप के लिए इन्कार कर दे । 
जब कभी मन अशुभ की ओर जाए उसे रोक दे । मानव पाप से अपने को बचाता है तो वह इन्कार उसे हजार आपत्तियों 
से बचाता है । 
पाप की प्रधवभूमि मानव का मन है। पहले वहीं वह जन्म लेता है तब्न वाणी उसे बाहर व्यक्त करती है और देह 
उसको क्रियात्मक रूप देता है । 
पाप क्या है? कुछ विचारक कहते हैं-'मनुष्य परिस्थितियों का दास है, अतः परिस्थिति से प्रेरित ही जो काये करता 
है |! दुनियां उसे अपने सांचे में हल कर पाप पुण्य की संज्ञा देती हे । पर यह तके की कसोटी पर ठीक नहीं उतरता । 
यदि मनुष्य परिस्थितियों का खिलौना मात्र है तो उसका अपना अस्तित्व ही क्या रद्दा? मनुष्य परिस्थितियों का दास नहीं, 
उसका विधाता है जब वह शुभ संकल्प लेकर चलता है तब उसकी ग्रषित भावधारा पुण्य के परमाणुओं को आऊर्षित करती 
है; वही पुण्य है और भावधारा अशुभ की ओर बहती है तब अशुभ अध्यवसाय पाप के परमाणुओं को आकर्षित करते वही 
पाप है । खामी रामतीर्थ ने ठीक कहा है -कोई भी कर्म अपने आपमें पुण्य नहीं है, बिन्दु या झृत््य का खतः कोई मूल्य 
नहीं होता । व्यक्ति के मन की छाया उस पर गिरती है उसी रूप में वह ढल जाता है । शुभ धारा उसे शुभ की ओर मोड़ 
देती है और तभी बढ़ता हे जब कि मन में पाप होता है । बालक युवति बन्द के निकट खेलकर भी निष्पाप रहता है । 
प्रस्तुत अध्ययन में बताया गया है पाप क्या है और उससे मुक्त केसे हो सकते हैं । 
जे इमं पावर्क कम्मं णेव कुज्ञा ण कारवे। 
देवा वि त॑ णमंसंति घितिम दित्ततेजसं ॥ १॥ 
अर्थः--जो व्यक्ति इस पाप कर्म को नहीं करता है और दूसरों से नहीं करवाता है उस धृतिमान दीप्त तेजस््री को 
देवता भी नमस्कार करते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
के भाणुस जा पाप 3र्भने 3२तो नथी खने जीन्बने पासेथी पणु 3रावतो नथी तेवा घेयशाक्षी , टीप, 
जने ते०/स्वीने व्वताशीं पशु नभ२४२ $रे छे. 
साधक पापों से दूर रहे । न खय॑ पाप परिणति में लिप्त हो न अन्य व्यक्ति को उस ओरे प्रेरित ही करे । ऐसा निष्पाप 
साधक दिव्य तेज से आलोकित रहता है । अहिंसा और करुणा की सौम्य भावधारा उसके आनन पर अठखेलियां करती 
है | इसीलिये देवगण भी उसके चरणों में झुकते हैं । 
यद्यपि भौतिक वैभव में देव-सष्टि मानव की अपेक्षा विशिष्ट है, पर आध्यात्मिक क्षेत्र में तो मानव से बहुत पीछे हैं । 
संगमर्मर का फश खेत की काली मिट्टी की अपेक्षा अधिक सुरम्य हे और वह मन को मोह.भी लेता है पर जीवन के लिये तो 
संगमर्मर के सुरम्य भवनों से खेत की काली मिट्टी ही अधिक उपयोगी है, क्योंकि एक दाने को हजार गरुणित कर मानव को 
धान्य राशि का उपाहार देने का काम काली मिट्टी ही करती है । सर्वार्थ सिद्ध के विमानवासी देव तेंतीस सागर पयेन्‍्त प्रयत्न 
करें तब भी केवलज्ञान नहीं पा सकते; जबकि मानव का पुरुषार्थ सही दिशा में गति करे तो अड़तालीस मिनिट में केवलज्ञान 
पा सकता है । भौतिक वेभव की दृष्टि से महान देवगण भी आध्यात्मिक वेभवशाली मानव के चरणों में झुकता है । 
टीकाः-- य इद पाप कमे न कुयात्‌ न कारयेद्‌, देव अपि त॑ नमंस्यन्ति शतिमद्ी् तेजसम्‌। गताथेः । 
जे णरे कुब्वती पा अंधकारं महं करे। 
अणवजुज पंडिते किच्चा आदिच्चे व पभासती ॥ २॥ 
अर्थ/:--जो मानव पाप कर्म करता है वह अंधकार फेलाता है । जबकि पंडित पुरुष अनवय् कर्म करते सूये की 
भांति प्रकाद्षित होता है । 


२६० इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर :-- 
के भाणुस पापनुं डभ 3रे छे ते ६नियामां जंघारु ऐेवावे छे; व्यारे सुद्धिभान्‌ भाणुस निर्शेष (शुू- 
५एयनुं ) 3भ $री सूर्यना ग्रेषी जग्श्वागे ऐैक्षावे छे. 


अश्युभ परिणति खये अंधकार में है । वह जद्दां जायगा सर्वत्र अंधकार फेलाएगा । जिसने प्रकाश पथ पाया है, वह 
प्रश्ाशील पुरुष निष्पाप जीवन बिताकर पुण्य की प्रभा से आलोकित हो सूय की भांति विश्व को प्रकाश किरण देता है । 


सिया पाव॑ सईं कुज्ञा ण तं कुज्ञा पुणो पुणो। 
णाणि कम्म च ण॑ं कुज्ञा साधु कम्म॑ं वियाणिया ॥ ३॥ 
अर्थः-- पाप का प्रसंग उपस्थित हो और एक बार पाप हो जाए तब भी साधक उस पाप को पुनः पुनः न करे । 
किन्तु ज्ञानी श्रेष्ठ कर्मों को पहिचान कर उन्हीं में सदेव प्रवृत्त हो । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
अध्ाय पाप थवानों असंश खावे खने खभारा छढाथे पापड्ल्‍रल पण थे व्यय तो ते इरीवार ओर पणु 
७क्षतर्भा न थाय जेवी आण० साध राणवी, शानी भाणुसे जा ठथ्य यो छे जेम समझने ० छभेशा तेभां 
पोतानी अवबत्ति शाणवी, 
कभी कभी मानव को अनिच्छापूर्वक भी किसी अनिए प्रत्नत्ति में भाग लेना पड़ता है | किन्तु उस सम्रय भी उसकी 
शान चेतना खुली रहे | पाप को पाप माने ओर उसके जल्दी ही अलग हट जाने का विचार रखे । लजाशील व्यक्ति एक 
बार कभी कहीं फिसल गया तो उसे वह भूल सदेव कचोटती रहेगी और पुनः कभी भी उस ओर कदम नहीं बढ़ाएगा । 
गिरना खभाविक है, पर गिरकर वहीं पढ़े रहना दुबलता है; गिरकर उठ खड़े होना बहादुरी है। एक इंग्लिश विचारक कहता है 
७776 70 78 00 9]] ॥700 शं)0, ७7१४6 70 48 ॥0 तल] 0७९7, दाव॑डध076 40 ॥8 0 
8॥ 00 27०४०, 2०५॥॥७ 0 3 &] 27 $0 ॥ए6, पाप में पड़ना मानव खभाव हैं, उसमें इब्रे रहना शैतान 
स्वभाव हे, उस पर दुःखित होना सनन्‍्त-स्वभाव है और सब पापों से मुक्त होना ईश्वर स्वभाव है ।--लांगफेलो. 


सिया ......कुज्ा ते तु पुणो पुणो णिकाय॑ च णं कुज्ञा साहु भोज्जो वि जायति रहस्से खलु भो 
पाव कम्मं समज़िणित्ता दव्वाओ खेत्तओं कालओ भावओ कम्मओ अज्झवसायओ सम्म॑ अपलीयंचमाणे 
जहत्थे आलोपजा । 

अर्थ:--यदि पाप कम कभी हो जाय पुनः पुनः उसका आचरण करके उसका समूह न बनावे जिससे कि साधक 
को पुनः जन्म लेना पड़े । गुप्त रूप से पाप किया द्वो तब भी उसको द्रव्य क्षेत्र काठ ओर भाव से कर्म (क्रियात्मक रूप से ) 
और अध्यवसाय से सम्यक्‌ प्रकार से किसी से निष्कपठ रूप से यथार्थ आलोचना करे । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

न्ने $६य (जरशानथी ) पाप;्ल्‍ल पोताने छाथे थर्श गयुं छोय तो ते 2री 3री तेनी कृद्धी थवा हैवी नहीं, 
ने क्षीपे साधने हरी जा संसारमां ्सत्म क्षे्री पड़े, अध्याय पापट्नल खेश्न॑तभां थर्श गयुं छोय तो ते पापने 
द्रन्‍्य, कत, 35 जने भावथी 5१ ( डियात्म५ रूपथी ) जने जध्यवसायथी सारी रीते निष्ठपट रूपथी साथी 
रीते भाधीयना $रे. ह 

मानव से भूल होना खाभाविक हे, किन्तु प्रशाशील साधक मूलों की आवृत्ति नहीं होने दे । क्योंकि एक भूल क्षम्य 
हो सकती है, किन्तु भूलों का समूह भयंकर परिणाम भी ला सकता है। अतः भुलों का परिमाजन करते रहे । यदि एकान्त 
में भी पाप किया गया है तब भी हृदय-शुद्धि के साथ उसकी आलोचना होनी चाहिए । फिर भी उसमें द्रव्य क्षेत्र काल 
और भाव को विवेक तो रखना ही चाहिए, आलोचना सुनने के लिये पात्र भी खोजना चाहिए । सुयोग्य पात्र मिलने पर 
शुद्ध अध्यवसायपूर्वक निष्कपट आलोचना करे । कपट सहित आलोचना से आत्मशुद्धि संभव नहीं है। क्‍योंकि रोगी डाक्टर 
से छल करके कभी खस्थ नहीं हो सकता । आलोचना में निष्कपटता को स्थान है । 

टीकाः---चतुर्थैस्य पूवांध मपूणेम्‌ । उत्तराधे तु कर्मसंचयविषयम्‌ । यस्य विपाकेन साधुभूयो5पि जायते । 


उनचालीसवों अध्ययन २६१ 


रहस्ये खलु भो पाप कम समज्ये द्वव्यतः क्षेत्रतः कालतः भाक्तः कमैतो5ध्यवसायत; सम्यग कपरिकुंचमानो5नि- 
गृद्द॒न्नालोचयेत । 

चतुर्थ 'छोक का पूर्वाधे अपूर्ण है और उत्तराधे कर्म संचय-विषयक है । जिसके परिणाम में साधु पुनः जन्म छेता 
है । शेष का अर्थ ऊपरवत्‌ है। 

संजपणं अरहता इसिणा बुइते- 

ण वि अत्थि रसेहिं भदएहिं संवासेण य भदणण य । 
जत्थ सिए काणणोसिते उवणामेति वहाए संजप ॥ ५॥ 

अर्थः--संजय अहेतर्षि बोले-मुझे सुन्दर रसों से और सुन्दर निवास स्थानों से कोई प्रयोजन नहीं है। जहां कि 
संजय वन में रहे हुए म्ग को मारता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

संग्श्य जर्तषि $डे-भने भधघुर रस जने सुंधर भोश्थक्षा मजिध्षोभां रस नथी, ब्यां सेंग/्य वनभां 
बसता #भेोने भारे छे. 

हिंसा के द्वारा भी थोड़ी देर के लिये मनुष्य भौतिक सुख के प्रसाधन प्राप्त कर सकता है। किन्तु उनके द्वारा सच्ची 
शान्ति नहीं पा सकता । अपने छोटे जीवन के लिये वह प्राणियों का हिंसा करता है । इस जीभ के लिए हजारों प्राणियों 
का खून बहता है । सुन्दर निवास प्राप्त करने के लिये भी वह हिंसा करता है, किन्तु वे हिंसा जन्य प्रसाधन उसे चेन से 
रहने नहीं देते । उसक्री मानसिक शांति समाप्त हो जाती है । फिर आध्यात्मिक शान्ति तो उसके बहुत दूर है । 

संजय अहंतर्षि कह रहे हैं-मुझे उन सुन्दर सरस पदार्था और सन्दर निवास स्थानों से कोई प्रयोजन नहीं है, जहां 
कि संजय काननवासी मृगों को मारने के लिये लाता है । 

यह संजय कौन है १ । पहले संजय अहंतर्षि हे, दूसरा मगों की शिकार करनेवाला संजय है । दोनों एक ही हैं या 
मित्र ! । ऐसा लगता है दोनों एक ही होने चाहिये । अहेंतर्षि अपने पूर्व जीवन की स्मृति कर रहे हैं। उन मधुर आखा- 
दनों के लिये और सुन्दर भवनों के लिये मेरे मनमें अब कोई रस नहीं रह गया हे, जिनके लिये मैंने मगों की हिंसा की 
थी । उन्हें अपने हिंसात्मक ऋृत्यों के लिये मामिक वेदना हो रही है । 

यह म्ग वध के लिये जानेवाला संजय उत्तराध्ययन सूत्र के कम्पिल नरेश संजय से मिलता है | वह भी मगया 
के शौकिन हैं। वन में एक मग को बाणों से वींध देता है । किन्तु जब आहत म्ग मुनि गगंभालि के निकट जाकर गिरता 
है। उधर अश्वारूढ राजा भी वहां आता है और सोचता है-मैंने आसक होकर ऋषि के म्ग का वध कर दिया है । 
ध्यानस्थ मुनि जब उसे स्वागत नहीं देते हैं तब्र राजा और भयभीत हो जाता है और उसने क्षमा प्रार्थना करता है, 
तब मुनि कहते तुम अभय हो और खय॑ अभयदाता बनो । उसके अहिंसा और अनित्यता भरे उपदेश से वह भी राज्य 
को छोडकर प्रत्नजित हो जाता* हे । 

दोनों संजय ऋषि एक हैं या भिन्न यद्द तो कद्दा नहीं जा सकता, किन्तु दोनों में साम्य अवश्य है । 

टीकाः--भद्रक रसेसेद्रकेन च संवासेन लोकिकजीबितेन नास्ति मे कायं; कीदरेन संवासेन ? यत्र संजयः कानन- 
वासिनो झुगान्‌ वधायोपनामयति>”व्यापादयति इति संजयीयमध्ययनम्‌ | गताथेः । 

प॒व से सिद्ध बुझ्धे० । 
इति संजय अहंतर्ष प्रोक्त 
पकोनचत्वारिशद्ध्ययनम्‌ । 





१, देखिये उत्तराध्ययन सूत्र अ० १८ गाथा १-१८, 
4" ३ 


दीवायण अहेताषे प्रोक्त 


चालीसवा अध्ययन 


मानव का मन एक विराट्‌ सागर हे। जहां प्रतिक्षण सेंकडों लहरें उठती और विलीन द्वोती हैं । उनकी रंगिनियीं 
में मानव मन लभा जाता है। मनुष्य अपने मन में सो सौ सत्‌ संकल्प करता है किन्तु इच्छाओं की लहरें उन्हें बहा ले जाती 
हैं । मानव विवश हो उन्हें देखता हो रह जाता है। वह सोचता है इच्छा की पूर्ति के बाद में संतुष्ट हो जाऊंगा किन्तु याद 
रखना होना हर इच्छा की पूर्ति अतृप्ति का नया द्वार खोलती है । एक इंग्लिश विचारक ने ठीक कहा है-]6 ४॥॥75 ० 
१6श6 38 7696/ [60 ॥0/ पिए 88086, इच्छाओं की प्यास कभी नहीं बुझती, न पूर्ण रूप से संतुष्ट ही 
होती है ।-सिसरो. 
इच्छाओं के संकेत पर चलनेवाले मानव की स्थिति वेसी है जेसी सागर की लहरों की गति के अनुरूप चलनेवाले 
नाविक की । पश्चिम के प्रसिद्ध विचारक शेक्सपियर ने कहा है यदि इच्छा ही घोडा बन जाती तो प्रत्येक मनुष्य घुडसवार 
होता । पर आज तो घोडा आदमी पर सवार है, फिर उसे चेन कैसे मिले ? इच्छाओं पर ब्रेक लगाने की कला सीखाना 
प्रस्तुत अध्ययन का विषय है । 
हरछमणिच्छ पुरा करेज़ा दीवायणेण अरहता इसिणा बुइतं- 
इच्छा बहुविधा लोणए जाए बद्धों किलिस्सति । 
तम्हा इचछमणिच्छाए जिणित्ता सुहमेधती ॥ १॥ 
अर्थ--दीवायन अहंतर्षि बोले--( साधक ) पहले इच्छा को अनिच्छा के रूप में बदले। लोक में अनेक प्रकार की 
इच्छाएं हैं । जिनसे बद्ध होकर आत्मा संक्लेश पाता है। साधक इच्छा को अनिच्छा से जीतकर सुग्ब पाता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 
दीवायन सर्तषि 3ऐे छ3 प्रथम धग्छाने जनिग्छाभां गध्क्षी नाणो, जा ६नियाभां भने४ त२७नी 
0थ्छाणी छे घने आरणएे व गहछ थहने ६:५ पामे छे. बने साध5 जनिग्छाह्वरा एथ्छाने रती जय तो सुण 
५।भी श३॥, 
इच्छाएं मानव के मन पर शासन करती हैं । इच्छाओं से शासित व्यक्ति अपनी सच्ची आजादी को खो बैठता है । 
यद्यपि बहार से वह खतंत्र दिखाई देता है फिर भी गहराई में उतर कर देखें तो ज्ञात होगा, वह आशा और इच्छाओं के 
धागों से बन्धा है । वे धागे जितने सूक्ष्म हैं उतने मजबूत हैं । 
एक संस्कृत के कवि ने सुन्दर चुटकी लेते हुए कहा है--आशा नामक एक विचित्र शृंखला है जिससे बद्ध प्राणी 
दौडता है और उससे मुक्त पंगुवत्‌ स्थिर रहता है! । एक विचारक ने ठीक ही कहा है--)6आ/'6 48 09प्राण2 ॥06, 
॥6 ज्ञ0 48 ॥700 0 7676 7868 82थ॥॥, 
इच्छा जलती हुईं आग हे । उसमें गिरा हुआ कभी उठता नहीं है ।--'जेम्स ऑफ इस्लाम”-चम्पतराय 
टीका)--घुरा अचिरादेव प्रत्॒जितः सन्‌ साधुरिच्छां यदि वा पुरा प्रव्नज्याया: पुरस्तादिच्छक्नसिलाषवाननिष्छां 
कुर्यादात्मसंतोषमंगीकुर्यात्‌ । इच्छा बहुविधा भवति लोके यथा बद्धः विनश्यति, तस्मादिच्छामनिच्छया जिस्वा सुखमेघते । 
पुरा अर्थात्‌ शीघ्र दीक्षित हुआ मुनि इच्छा को अनिच्छा से जीते अथवा पुरा अर्थात्‌ चरित्र ग्रहण के पूर्व साधक 
के मन में जो अभिलाषाएं थीं उन्हें समाप्त कर दे ओर आत्म-संतोष को प्राप्त करे । शेषार्थ ऊपरवत्‌ है । 
इच्छाभिभूया न जाणंति मातरं पितरं गुरुं। 
अधिक्खिवंति साधू य रायाणों देवयाणि य ॥ २॥ 
अर्थ--हच्छामिभूत व्यक्ति न माता को जानते हैं न पिता को, और गुरु को ही वे साधु राजा और देवता को 
तिरस्कृत कर सकते हैं । 


१ आशा नाम मनुष्याणां काचिदाश्चर्यकंखला । यया बद्धा: प्रधावन्ति मुक्तास्तिष्ठन्ति पंगुवत्‌ ॥। 


चालीसवाँ अध्ययन २६३ 


गुजराती भाषान्तर :-- 
४०छथी पराव्श्य पानेश्षी व्यक्वि न भाताने 3 पिताने व्वणुता नथी, जने शुरुने ० साधुनो, राब्बनो जने 
ध्वतानो त२२४२ <रे छे. 
इच्छा का गुलाम अपनी इच्छा को ही सर्वोपरि मान देता है। उसकी इच्छापूर्ति के मार्ग में कोई अवरोधक बनकर 
आता है तो उसे अपमानित करने में जरा भी नहीं हिचकिचाता । फिर भले वे माता पिता हो या गुरु के पद पर हो । 
वह सावु राजा और देवता तक को भी कुछ नहीं समझता । 
टिप्पणी--मिलाइये प्रस्तुत सून्न के ३६ वें अध्याय की १४ वीं गाथा से केवल प्रारंभ के एक ही शब्द का भेद है। 
इच्छासू्ल नियच्छेति धणहाणि बंधणाणि य । 
पियविप्पओगे य बहू जम्माईं मरणाणिय ॥ ३॥ 
अर्थ--३चछा के मूल में घनहानि और बन्धन रहे हुए हैं। साथ ही प्रिय विप्रयोग और बहुत से जन्म और रत्यु भी हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- ह 
एश्छायु १४३ दन्‍्यनाश जने जंघनभां ०४ छे, जने तेने साथे अियव्यड्तिनों वियोग खने घणु ० 
०/न्‍भ-भृत्युन। औ२। पणु छे. 
मनुष्य ने सुख की एक व्याख्या की है । इच्छापूर्तिजन्य सुख । मन में किसी प्रकार की इच्छा पैदा हुई और उसकी 
पूर्ति के सावन उपलब्ध हो जाते हैं तब मानत्र बोल उठता है “में सुखी हूं” । किन्तु इच्छापूर्ति सुख नहीं, सुखाभास है । 
सुख नहीं सुख के स्थान पर दुःख बन्धन और छलेशों की विशाल परम्परा है खड़ी मिलेगी । रावण भी तो सुख प्राप्ति के 
लिये सीता को ले गया था । कीचक और जरासन्ध भी तो सुख प्राप्ति के लिये गये थे । क्या पाया उन्होंने ? आखिर दुश्ख 
क्वेश और घृणा और तिरस्कार ही उन्हें मिला है। क्‍या अच्छा होता यदि वे अपनी बुरी इच्छाओं को ऊगने के साथ ही 
कुचल देते !। पश्चिमी विचारक फ्रेंकलिनेन ठीक ही कहा है बाद में उत्पन्न होनेवाली सारी इच्छाओं की पूर्ति करने की अपेक्षा 
पहली इच्छा का दमन कर देना कहीं अधिक सरल और श्रेयस्कर है । 
टि०--प्रस्तुत गाथा भी क्रोध के शब्द भेद के साथ ३६ वें अध्ययन में यथावत्‌ मिलती है । 
इच्छेते इच्छते इच्छा अणिच्छ त॑ पि इच्छति । 
तम्हा रच्छामणिच्छाए जिणित्ता सहमेहती ॥ ४॥ 
अर्थे--इच्छा अपने चाहनेवाले को नहीं चाहती, किन्तु इच्छा रहित को चाहती है। अतः इच्छा को अनिच्छा से 
जीतकर सुख प्राप्त होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
४४७ पोताने याढनार भाणुसने याछती नथी, परंतु ०" भाणुसने ४०७॥ नथी तेने ०” याहछे छे, भांडे 
एथ्छान जनिश्छाथी ७तीन ०४ सुभ भेणवी शद्राय छे. 
इच्छा का एक अनोखा खभाव हे वह उसे नहीं चाहती जो इच्छा के गुलाम है । गुलामों से भी कभी प्रेम किया 
जाता है ! और यह भी देखा गया है हर व्यक्ति की इच्छाएं भिन्न होती हैं । कभी यह भी होता है जिसे हम चाहते हैं । 
वह दम नहीं चाहता और जो हमें चाहता है हम उससे नफरत करते हैं । यही तो मानव की विवशता है । 


दूसरी ओर उसकी इच्छाएं सदेव अतृप्त रहती हैं । खामी विवेकानंद ने कद्दा है “कामना सागर की भांति अतृप्त है । 
ज्यों ज्यों हम उसकी आवश्यकता पूर्ति करते हैं त्यों,त्यों उसका कोलाहल बढ़ता है।” अतः साधक इच्छाओं को भनिच्छा 
से जीते । तभी बह शान्ति पा सकता है। कर्मयोगी श्रीकृष्ण भी कहते हैं-जो पुरुष संपूर्ण कामनाओं को छोड़कर नि स्पृह 
हो जाता है तथा ममता और अहंकार को छोड़ देता है बही शान्ति पाता है । एक इंग्लिश विचारक भी कहता है- 
[7 7046-"७४॥9४, 700 8 88072 062०४ ]63 [0680००. इच्छाओं की शान्त करने से नहीं; अपितु उन्हें 
परिमित करने से शान्ति प्राप्त होती है । 


१ विहाय कशभाष्यः सवान्‌ पुमांश्वरति निःस्पृद: | निर्ममो निरहंकारः स शान्तिमधिगच्छति । गीता, 
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२६७ इसि-भासियाई 


टीकाः---इच्छतेच्छा वांछेष्यते भनिच्छन्नपि तामिच्छति तस्मादित्यादि पूर्ववत्‌ | गतार्थः । 
द्व्वओ खेत्तओ[कालओ भावओ जहा-थाम॑ जहा 
बल जधाविरियं अणिगूहंतो आलोएज्ञासित्ति ॥ ५॥ 
अर्थ--साधक द्रव्यक्षेत्र काठ भाव और अपने पैयेबल शक्ति को न छिपाकर आलोचना करे । 
गुजराती भाषांतर :-- 
साध घन, क्षैेत, 34, ॥।१ जने पोतानी घीर०/शश्िने न संताउतां सभावीयन 3२वुं व्ने४शे, 


साधक द्रव्य क्षेत्र काठ और भाव को देखता हुआ चले । अपने आपको तोलना भी सर्वप्रथम आवश्यक है। पहली 
घृति साइस और बल को देखकर ही साधना के क्षेत्र में कदम रखना उचित हैं । अन्यथा पीछेहठ करने का प्रसंग उपस्थित 
हो सकता है । साथ ही गाथा के उत्तराधे में एक महत्त्वपूर्ण बात कही गई है यदि साधक में शक्ति हे तो उसका संगोपन 
न करे । शक्ति होते हुए उसका उपयोग न करना एक प्रकार का परिग्रह है। दूसरे शब्दों में चोरी भी है। जैसे शक्ति होते 
हुए डुबते हुए को न बचाना पाप है तो शक्ति हुए साधन के क्षेत्र में कदम न बढाना भी पाप है। 

टीक।ः--हे साथो ! द्रव्यतः क्षेत्रत: कारूतो भावतों यथास्थाम यथाबलं यथावीयमनिग्रहन्नालो चयेरिति ब्रवीमि ' 


एवं से सिद्धे बुद्धे० ॥ णो पुग रवि इच्चत्थ हृष्वमागच्छति ॥ त्ति बेमि | गतार्थ: ॥ 
इति द्वेपायन अहेतर्षिप्रोक्तम 
चत्वारिशदध्ययनम्‌ 


ााअउा56 40९ ५०४० जा 


इन्द्रनाग अहेतर्षि प्रोक्त 
एकचालीसवॉ अध्ययन 


कुछ आत्माएं बहिदृष्टि लेकर चलती हैं । वे केवल वर्तमान सुख को ही देखती हैं, किन्तु उसके पीछे आनेवाली दुःख 
की परम्परा को नहीं देखती । मछछी केवल अपने ग्रास को देखती है, किन्तु उसके पीछे छुपे कांटे को नहीं। यहीं बहिटंष्टि 
मिथ्या हो जाती है। वह मानव को देहाभ्यास में उलझाये रखती है, किन्तु देह से ऊपर उठकर देहातीत को देखने नहीं 
देती । जबकि अन्तरेष्टि आत्मा को बाहर से हटाकर अन्तर को देखने की प्रेरणा देती है । वह शरीर के नहीं आत्मा के 
सौन्दय को निरखने की प्रेरणा देती हे । वह नश्वर से हटकर अनश्वर से प्रेम करने की पवित्र देशना प्रस्तुत अध्ययन का 
प्रमुख विषय है । 
जेसि आजीवतो अप्पा णराणं बलदंसणं । 
तव ते आमिसं किदच्चा जणा संणिचते जण ॥ १॥ 
अर्थ--जो आत्माएं अपनी आजीविका के लिये प्रदशन करती हैं। वे तप दूषित करके मनुष्यों को एकत्रित करते हैं । 


गुजराती भाषान्तर :-- 
गे रबी पोतानी अन्ध्याणु भाडे पोताना साभथ्यनु अध्शन ऊराबे छे ते पोतानी तपश्चर्यनि नक्षमी जनावी 
जाभ “/नताओे ज्याक ( पोतानी त२३ ) णेथी ५र्ध शप्रे छे. 
तप आत्मशोधन का एक पविन्नतम प्रसाधन है। कोयले की कालिमा को साबुन नहीं धो सकता, उसे तो आग की 
ज्वाला ही उज्वल बना सकती है। इसी प्रकार सुख सुविधाओं के प्रसाधन आत्मा की कर्मजन्य कालिमा को धो नहीं 
सकता, किन्तु यह तपस्तेज में ही शक्ति है जो आत्मा को उज्वल बना सकता है। 
तप का उद्देश्य आत्म-शोघन ही द्दोना चाहिए। यश और प्रतिष्ठा की कामना या भोतिक की चाह तपःसाधना को 
दूषित करती है। इस रूप में साधक अपनी शक्ति को मिद्टी के मोल बेच देता हे । इसे जैन आगमों में निदान तप कहा 
गया है। यहां उससे दूर रहने की प्रेरणा दी गई है। जो तप को आजीविका का साधन बनाते हैं वे अपने बल का प्रदशन 
करते हैं; इसके द्वारा वे जन संग्रह कर सकते हैं। बाहिरी जनता के दिल पर वे अपने तप की छाप अंकित कर दें, किन्तु वे 
अपने तप की सही शक्ति को नहीं पा सकते । 
टीकाः--येषामात्मारूपमाजीवादे तो नेराणां बलदशेन तपोबल-दर्शनाय भवति, ये आजीवनार्थमात्मनस्तपोबल नरान्‌ 
दशेयनिति, ते जनाः स्वतप भ्ामिषं कृत्वा जन संचीयन्ते मेलयन्ति । गतार्थः । 
विकीत तेसि सुकर्ड तु ते च णिस्साए जीवियं । 
कम्मचेट्रा अजाता वा जाणिज्ञा ममका सढा ॥ २॥ 
अर्थ--उनका ( कामनासहित तप करनेवालों का ) सुकृत मानो खरीदा हुआ होता हैं । और उस सुक्ृत पर आधारित 
उनका जीवन भी मानो बिका हुआ है । उनकी क्रियाएं अनायवत्‌ होती हैं; वे ममत्वशील और शठ होते हैं । 


गुजराती भाषांतर :-- 

ग भाणुसी पोतानी जभुड डभना पूछे थवा भारे तप 3रे छे, तेमोनुं पुएय तो गीन्नरे णरीदी धीधु छे 
भेम समग्यु, जने ते सुष्ठत 8१२ जाघार भुप्ठी रछेव भाणुसोनी ९६)ी तो भरेणर वेंयी नाणेध्षी ० गशाय, 
तेमीना भी, खनाय भाणुस ब्रेवा ०४ थाय छे. ते भाणुसोनो स्वभाव स्वार्थी खने अपदी छोय छे. 

जो साधक किसी फलेच्छा को लेकर काम करता है वह मानो अपनी साधना को बेच डालता हैं । ग्रृहिणी दिनभर 
काम करती है, किन्तु कभी वह अपने श्रम का मूल्य नहीं चाहती; जबकि दासी आठ घेटे काम करके मूल्य मांगती है । परिणाम 
में एक घर की खामिनी बनती है; जबकि दूसरी को केवल मजदूरी के बारह आने मात्र मिल पाते हैं । साधक फलासक्ति को 
अपनी साधना के बीच न आने दे; अन्यथा फल की उधेडबुन में वह लक्ष्य से भ्रष्ट हो जाएगा । फलासक्ति तो मोक्ष की भी 


नहीं होनी चाहिए | साधक बनने की कामना की तो अगले जीवन में साधक बन सकेंगे, किन्तु सिद्धत्व नहीं पा सकते । 
र्ड 
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महात्मा बनने का संकल्प किया तो महात्मा दन सकेंगे, किन्तु परमात्म-तत्व दूर रह जाएगा । इसलिए गीता कह्दती हैः--- 
“कर्म में ही तुम्हारा अधिकार है, फल की ओर न जाओ” | एक इंग्लिश विचारक भी बोलता है-/"॥ए 0प्शा688 |8 
जाप) 06 &कांणा गोए ॥6ए०' ज्ञात ॥8 ॥परा3, 80 60 ॥00 ए॥6 ॥पां॥ ७ &७४०णा ०6 0ए 
7700ए6 007 96 धीठप्र ६0 9 800० 8४५४०)००. तुम्दारा प्रयत्न केवल काये के लिये होना चाहिये, उसके 
फल के लिये कभी नहीं, काये के फल को तुम अपना लक्ष्य न बनने दो । 

यहां फलासक्त व्यक्ति का जीवन बताया गया है उसके जीवन की मस्ती छिन जाती है । उसकी साधना बिकी हुई 
है। ऐसा व्यक्ति फल पाने की जल्दी में साधन का विवेक भी खो सकता है। अतः अहंतर्षि साघक को फलासक्ति से दूर 
रहने की प्ररणा देते हैं । 

टीकाः--तेषां सुकृते तपो विक्रीत भवति । तद्च सुक्ृतमाश्रिय जीवित । चिक्रीतं कमेचेष्टा व्यापारवन्तो जना 
अजात्याउनाया वा मामकाः शठा भवन्ति, एतारशांपक्ताज्ञानीयात्‌। गताथेः । 

गलुच्छिन्ना असोते वा मच्छा पावंति वेयणं । 
अणागतमपस्संता पच्छा सोयंति दुम्मती ॥ ३॥ 

अर्थ--अख्लोत ( निजल स्थल ) में अथवा कंठ छिदा हुआ मत्स्य वेदना को प्राप्त करता है। इसी प्रकार अनागत 
( भविष्य ) को न देखनेवाला दुर्मति बाद में शोक करता है । 
गुजराती भाषांतर : 

वी रीते णुशडनी जाशाथी जरोीत ( <नि०४4ष जेटल्षे पाणी वूयां न छीय ते ०्2ग्या ) भां गयेथ्री भाछणीन 
म गत अपायेक्ष भाछणीन घएुं ० &:७ थाय छे, तेबी ० रीते भोररूपी भन्ने 8थे इ5वी भरी भावी ॥णनो 
ज्याक्ष न 3री याहु खुभभां भभे जनी ख॒ते 8:भी थाय छे. 

केवल वर्तमान सुख को देखनेवाला मानव उस मछली जैसा हैं जो मांस की आशा में जलस्लोत से बाहर आजाती है 
अथवा मांस के प्रलोभन में फंसकर केवल मांस को देखती है, उसके पीछे छिपे कांटे को नहीं देखती । परिणाम में वह 
अपना कंठ छिदवा लेती हे । सीमित बुद्धिवाले प्राणी परिणाम की ओर दृष्टि नहीं डालते । असंज्ञी भी केवल वर्तमान सुखपेक्षी 
होता है । इसी प्रकार बहुत-सी आत्माएं तात्कालिक लाभ के पीछे बहुत बड़ी द्वानि को निमंत्रण दे देती हैं । 

टीकाः--यथोच्छिन्नगला अस्रोतसि शुब्कस्थले वा मत्स्या वेदनां प्राप्नुवन्ति तथा$नागतमपदइयन्तों दुरमतयः 
पश्चाच्छोचन्ते । गताथे: । 

मच्छा व झीणपाणिया केका्णं घासमागता । 
पच्चुप्पण्णरसे गिद्धो मोहमहपणोलिया ॥ ४॥ 

अर्थ- जैसे मत्स्य पानी से रहित ही कंकास के घास में फँस जाती है । इसी प्रकार मोह रूप मल्‍ल से उद्देल्ित 
प्राणी केवल वर्तमान के सुख में गृद्ध होते हैं । 
गुजराती भाषांतर: 

भ भाछणी जभु5 बोमन ॥२एऐ पाणीरहित *य्याभां जावी घास ४ आंडर।मां इसाएं भुसीणतनो शोग 
भने छे तेवी ०/ रीते विषयना भोर्मां जासउुत थयेती प्राणी वतभान सुणभां ० बेध्ी जनी भेसे छे (ने तेना 
म।8 परिशभन क्ुक्षी वथ छ ). 

अपने खुराक के पीछे दौडनेवाली मछली पानी से बाहर आकर समुद्र के तटवर्ती कंकास घास में फंस जाती है और 
तडप तडप कर प्राण छोड देती है। इसी प्रकार मोह से उद्देढ़ित आत्मा वर्तमान रस में आसक्त द्वोकर दुःखी होता है । 
पूर्व अध्ययनों में वर्तमान सुख के लिये मछली का उदाहरण अनेक बार आ चुका है । 

टीकाः--मत्स्या यथा क्षीणपानीयाः कंकानां घासमागता इति छोकाधे पूर्वगतेन वा संबन्धनीयं, लेखकदोषेण वा 
गलितमुत्तरा् । प्रत्युत्पन्नसे गरृद्धा मोहमलग्रणुन्ना द॒प्तां बलवतीमुस्कंठां प्राप्नुवन्ती वारिमध्ये वारण हव । 





१ कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन-गीता. 
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अर्थात्‌ जैसे पानी रहित मत्स्य कंक घास में आजाती है यह 'लोकाध पहिले के शछोक से सम्बन्ध रखता है । लेखक के 
दोष से उत्तराध नष्ट हो गया है। वतमान के रस में गृद्ध बने हुए प्राणी मोह रूप मह्त से उद्देल़ित होते हैं और पानी में 
रहे हुए हस्ति की भांति दृ॒प्त अर्थात्‌ बलवती उत्कंठा को प्राप्त करते हैं । 

चतुर्थ गाथा का उत्तराघे, पंचम गाथा का पूवाध है। यह गाथा अविकल रूप में पन्द्रहवें अध्ययन के बारहवें क्रम में स्थित है । 


दित्त पावंति उककंठ वारिमज्ञशे व वारणा । 
आहारमेत्तसंबद्धा कज्ाऊअज़णिमिल्ठिता ॥ ५ ॥ 

अर्थ--जैसे पानी में रहा हुआ हस्ति उत्कृष्ट द॒प्ति को अथवा देन्‍्य को प्राप्त करता हैं वैसे ही आहार मात्र से सम्बन्ध 
रखनेवाला कायोकाये से आंखें मूंद लेता है । 
गुजराती भाषांतर :-- 

भ पाणुभां रहेवी ७&थी भध्मस्त जने छे खने लां ०” जविवेषथी जासफक्रा मनी पोतानी स्वतंतता 
अभावी भेसे छे, तेम सेहि: विषयभां जासउत गनेथी माणुस पोतानी वि५शशिन अभावी परतंत जनी व्यय छे, 

वर्तमान भोगों की आसक्ति में फंसा हुआ व्यक्ति सचमुच दयनीय है । वह अपनी खतंत्रता को खो बेठता है । हाथी 
पानी में रहता है तो बडा भारी मद को प्राप्त करता हैं । इसी प्रकार भोगों के बीच फंसा हुआ अधिकाधिक दप का अनुभव 
करता है । केवछ आहार पर ही उसकी दृष्टि होती हैं, किन्तु भोजन के साथ विवेक भी आवश्यक हैं, इस तथ्य से वह आंख 
मूंद लेता हैं। देह के साथ भोजन का सम्बन्ध जुड़ा हुआ है, किन्तु वह भी कायोकाये का विवेक चाहता हैं । हमारा भोजन 
शुभ के द्वार से आना चाहिए। 

दूसरी ओर भोजन हमारे जीवन का लक्ष्य नहों हो सकता । मानव रोटी दाल का यंत्र मात्र नहीं है, वह उससे 
ऊपर उठकर भी सोचता हैं। कुछ व्यक्ति भले भोजन के लिये जीते हों किन्तु विचारशीलों के लिये यह बात नहीं है । 
इंग्लिश विचारक कहता हैः-/090 ४० ॥ए९ ४7१ (0०7५४ ॥ए७ ५० ९७६४. जीने के लिये खाओ खाने के लिये न जीओ । 
भोजन को तुम खाओ, किन्तु कहीं ऐसा न हो भोजन तुम्हें खाजाएं। इसके मोह में पड़कर डबल खा गये और अगले दिन 
बिस्तर पकड़ने का समय आ गया, तो समझना होगा भोजन हमने नहीं खाया, भोजन हमें खा गया है । भोजन ही नहीं; 
कोई भी काय हो कायोकाये का विवेक हम न खोएं । 

प्रस्तुत गाथा की दूसरी यह भी व्याख्या हो सकती है कि द्वाथी एक बलवान प्राणी है, किन्तु जलधारा में फंसकर 
वह दीन दुबेल बन जाता है। क्योंकि वह तट को देखकर भी वहां तक पहुंच नहीं सकता । ऐसे ही भोगासक्त प्राणी 
आत्म-शान्ति के पथ को देखकर भी वहां तक पहुंचने में अपने आपको असमर्थ पाते हैं । 

चक्रवर्ती सम्राट ब्रह्मदत्त महामुनि चित्त के अध्यात्म संदेश के उत्तर में यही तो कहता है कीचड में फंसा गजराज तट 
को देखकर भी वहां तक जाने में असमर्थ रहता है; ऐसे ही मैं मी अध्यात्म पथ को देखकर वहां तक पहुंचने में असमर्थ हूं! । 

ऐसा लगता है यद्द चक्रतर्ती की नहीं कोई क्षयग्रस्त दुबल व्यक्ति की भाषा हो । यही मानव के पौरुष की पराजय है। 

पक्खिणो घतकुंमे व अवसा पार्वति संखयं। 
मधु पावेति दुबुंद्धी पवातं से ण पस्सति ॥ १ ॥ 

अर्थ--घी के घड़े में पड़ी हुई मक्षिका विवश हो मृत्यु को प्राप्त करती है। इसी प्रकार शहद के लिये बृक्ष|ग्रपर 

स्थित दुबुद्धि प्राणी सोचता है, में मधु प्राप्त करूंगा किन्तु वह यह नहीं देखता कि मैं गिर जाऊंगा । 


गुजराती भाषांतर :-- 
कम घीना घ३।भां पडेधी भाणी पराघीन थर्श मरए पाने छे तेवी ० रीते भघ भेणवा भारे आइना थैेयपर 
यही में भुरण आणु वियार 3रे छे ४ भने भघ मणरशे, पणु मे 4िय२ नथी 3२ते 3 हुं नीये ५३ भरी *४शि, 


इमरभा ० पाना» थ परम न्‍कन कप» ल्‍म न्‍यपमपपाभथ९ मी. श॥७०3७४७००५०न॥इाम३०»ध५ाक ००० कद. चा22हाछह नम +भ ७७७०० ५२५० ह३३2७३७७७०००७०७७५७५०५० ३३७० १+रपभमछ 2 भक दरार नाक गज 2७ उ्ाकम्क ५ कार ५५3४0 वकका न साम& ७ .७७७७७ ५७७५५ ४३७५+ ३». "३५२७ा का ॥0म्रभ का ३७५७७६३९०७०० ० धन फा ५ पक वाक० गा ५-०७ १ा- -२००० मान पाक भाड़ -+०नभ ७७ भअ पका -अमक०मज.७ ७ »»--२५५७ज-पम७+वा० माइक 


१ नागो जहा पंकजलातसन्नों दट्ठु थ्ं नाभिसमेद तीर । 
एवं वर्य कामगुणेसु गिद्ध। न भिक्‍्खुणों मग्गमणुव्वयामों ॥ 
-- उत्तृरा० अ० १३ गा० ३० 


२६८ इसि-भासियाईं 


केवल वर्तमान सुख को देखनेवाले की विडम्बना के दो चित्र यहां दिये गये हैँ। घी पाने की आशा से घी के घड़े 
में कूदनेवाली मक्षिका के भाग्य में केवल मौत का वारंट है । यही कहानी उस मानव की है जो मधु बिन्दु की आशा से वृक्ष 
की अधकटी शाखा पर बेठा है; वह मधु बिन्दू देखता है, किन्तु नीचे अंध कूप में पतन को नहीं देखता । यदि कहा जाए कि 
मक्‍खी में बुद्धि कहां है तो बुद्धि का निधि कहे जानेवाला मानव भी यदि मधुबिन्दु को ही देखता है तो कहना होगा 
स्थूल रूप में भले उसने विकास किया है, किन्तु अन्तर दुनियां में वह मक्षिका से एक इंच भी आगे नहीं बढ़ा है । 
टीका+--आददारमात्रसंबद्धाः कार्याकार्यभ्यों निमीलितचक्षुषः पक्षिणां विहगाः घटकुंभ इधघावशज्ञाः पारेन संक्षय॑ 
प्राप्नतन्ति । मधु प्राप्तोति दुखुंड्धिः कथाप्रसिद्धः, प्रषाते तु स न पश्यतीति | इलोका्थे पूर्ववत्‌ । 
टीकाकार कुछ भिन्न मत रखते हैं:-- दुबुद्धि व्यक्ति मधु को प्राप्त करता है। किन्तु प्रपात को नहीं देखता । यह 
कथा प्रसिद्ध है। इलोकाथ पूर्वव॒त्‌ है। 
आमीसत्थी झसो चेव मग्गते अप्पणा गले । 
आमीसत्थी चरित्त तु जीवे हिंसति दुग्मती ॥ ७॥ 
अर्थ--मंंसार्थी मत्य अपना आहार खोजता है। आमिषार्थी के चरित्रवत्‌ दुमति व्यक्ति प्राणियों की हिंसा करता है। 
गुजराती भाषांतर :-- 
भांस भावा क्षेक्षुप थर्ेक्ष भाछणी पोताना भुशऊने (साथे गणने ) शोषे छे, भांस जानारा भाणुसना 
यरित्रभुग्श्ण भूर्ण आणी जीव्न आणीयीनी हिस। 3रे छे. 
मांसार्थी मत्य केवल मांस के टुकडे को देखता है, किन्तु उसके पीछे लगे कांटे को नहीं देखता । इसी प्रकार हिंसा- 
प्रिय मानव मत्सय की कहानी को चरितार्थ करता हुआ प्राणिवध की ओरे प्रेरित होता है, वह आरंभ के मिठास को देखता 
है पर उसके विपाक को नहीं देखता । 
टीकाः--मांसार्थी झष आपत्मना स्वेरं ग्॑ बढिश मार्गति, दुर्मेतिस्व्वामिषार्थी जीवः पुरुषों वा जीविते सम्यक्‌ 
चरित्र हिनस्ति । 
टीकार्थ ;--मांसार्थी मत्स्य स्वयं ही अपना शिकार खोजता है। ऐसे दुब़ुंद्धि मांसार्थी प्राणी जीवन के लिये सम्यक्‌ 
चरित्र की हिंसा करते हैं । 
अणम्घेयं मणि मोक्तुं सुत्तमत्ताभिनंदती । 
सव्वण्णुसासणं मोत्तु मोहादीएहिं हिंसती ॥ ८ ॥ 
अर्थ--अल्पबुद्धि व्यक्ति अमूल्य मणि को फेंककर केवल सूत से क्रीडा करता है। वेसे ही अज्ञानी आत्मा सर्वज्ञ के 
शासन छोडकर मोहशील पुरुषों के साथ हिंसा करता है। 
गुजराती भाषांतर +-- 
शेम जब्पमुद्धिवाणी भाणुस प्रीभमती रलने ईडी ६ सूतरना धागा साथे २भे छे, तेभ०/ जशानी ९४१ 
सर्वेशन शासन छोडी ६४ विषयना भोर्मां इुणी गजेव भाणुसो साथे हिंसा ( पापचुं जायरणु ) $रे छे. 
यदि वानर को द्वार दिया जाए जिसमें कि अमूय मणियां गूंथी हुई हैं, पर वह मुख बन्दर मणि को फेंक देता है 
और सूत से खेलता है | यही कद्दानी मोहशील व्यक्तियों की है जो मणिवत्‌ अमूल्य सर्वज्ञ के शासन को छोडकर मोह मोहित 
व्यक्तियों के साथ क्रंडा करते हैं। वह आत्म-साधना को भूलकर संसार साधना में लग जाता है। उसकी क्रिया उस बालक 
जेसी हे-जो मिठाई के प्रछोभन में अपना बहुमूल्य आभूषण दे देता हं। भोगों की तुच्छ लिप्सा में आत्मा के निज खभाव 
का त्याग करनेवाला उससे अधिक बुद्धिमान नहीं है । 
टीकाः--भनर्ध्य मर्णि मुक्‍्त्वा सूत्रेण गुणेन केवलेनाभिनन्दति दुमैतिः, स सर्वश्शासन मुक्‍्त्वा मोहादिकेः कपायेः 
स्वचरित्र हिनस्ति । गताथेः । 
सोअमत्तेण विस गेज्झं जाणं तत्थेव जुंजती । 
आजीवत्थ तबो मोत्तुं तप्पते विधिहं बहुं ॥ ९ ॥ 
अर्थ--प्रोत्र मात्र से ही विष ग्राह्म है । यह जानकर भी अज्ञानी वहीं अपने आपको जोड़ता है । आजीवन के लिये 
तप को छोड़कर विविध तप करता है । 


पकचालीसवाँ अध्ययन २६९ 


गुजराती भाषांतर :-- 

०१७२ (व्ते भाणुसनों रब क्षे छे ते )नो परियय जभे ड्नथी सांसणीजम छीसे; पणु के जशानी भाणुस 
शेम समणने पणु तेने (,/शन 3री ) कं के छे, ते भाशुस शानी नही अडेवाय, मौक्षी ४६णी भांडे तपनो 
थाग 3री जने गीव्च मन; पअरद्वारचुं १५ ४२१॥ शरु 3रे छे. 

विष का नाम ठीक है, किन्तु उसका पान बुरा है। यह सुनकर भी जो विष का सेवन करता है तो समझना है 
उसने जानकारी प्राप्त की है किन्तु वह ज्ञानी है ऐसा नहीं कद्दा जा सकता | ज्ञान और जानकारी में बहुत बड़ा अन्तर 
द्ोता है। ज्ञान भीतरी होता है, जानकारी ऊपरी मात्र । ज्ञान होने के बाद आत्मा बुरी वृत्तियों से अलग हट जाता है । 
जबकि जानकारी के लिये ऐसा नियम नहीं है । आगमवाणी है ज्ञान का फल विरंक्ति है। जिसने केवल कानों से ही नहीं 
हृदय से भी सुना है वह अपने आपको साधना में जोड़ देता है, फिर उसका तप आजीविका के लिये नहीं आत्मशुद्धि के 
लिये होता है । यह विविध प्रकार की तपःसाधना के द्वारा आत्मा को शुद्ध करता है। अभि सोने को शुद्ध करती है, ऐसे ही 
तप आत्मा को शुद्ध करता है । 

टीका :--भोत्रमात्रेण न तु मुखेन ग्राहझ्म चिर्ष जातन्न एवं तत्रेव श्रोत्रेणेव युनक्ति ग्रह्ाति, भाजीवार्थः तपो 
मुक्‍्त्वा संत्यज्य विविध बहुप्रकारेण तप्यति | तप आश्रित्य जीव॑स्तप आजीवेन जीबति । गतार्थ: । 

तवणिस्साए जीवंतो तवाजीवं त॒ जीवती । 
णाणमेवोवजीवंतो चरित्त करणं तहा ॥ १० ॥ 

अर्थ--तप का आश्रय करके जीनेवाला तपोजीवन को जीता है । कोई ज्ञान से जीवन पाते हैं। कुछ चरण करण 
रूप चारित्र क्रिया को उपजीवन बनाते हैं । 
गुजराती भाषांतर :-- 

तपनी जाश्रव 3री बनार भाणुस तपोष्वनने ते छे, 5८७५ क्षेत्रों ॥॥नथी ०४ 2४बन पाभे छे. ४०५।४ 
ते यरणु४२ण"रूपी यारित्रद्धिय। 8१२०४ 2०२एु यक्षावे छे. 

साधना की दो श्रेणियां हैं। एक ज्ञान और दूसरी तप । कुछ साधक साधना में केवल तप को सर्वोपरि स्थान देते हैं । 
इसीलिये वे अहर्निश तपःसाधना में रत रहते हैं । वे देखते हैं तप के द्वारा ही हमारी आत्मशद्धि है, परन्तु आत्मा क्या है, 
उसकी अशुद्ध दशा क्यों है £ शुद्ध स्थिति केसे संभव है ! इसका ज्ञान उन्हें नहीं है । वे साधना के क्षेत्र में दौडना जानते हैं, 
दौड भी रहे हैं, न उन्हें लक्ष्य का पता है न राह की पहचान है । दूसरे साधक ज्ञान की मशाल लिये हुए आगे बढते हैं । 
उनकी साधना में ज्ञान का प्रकाश है वे सही लक्ष्य को जानते हैं । 

यहां जिस ज्ञान साधना का उल्लेख है वह केवल ज्ञानवादियों की क्रिया शुत्य ज्ञान साधना है, जिन्हें क्रिया से इन्कार है। 
उसका मस्तिष्क चलता है पर पेर नहीं चलते । वे केवल वाणी विलास मात्र से अपने मन को संतोष देते हैं'। 

पर सम्यक्‌ ज्ञान संपन्न साधक ज्ञान के साथ चारित्र को भी उपजीवन के तौर पर खीकार करता है । उसका खर है- 

पढसे नाणं तपो दया एवं चिट्टह सब्वसंजए । 
अज्नाणी किंवा काही किंवा नहिह संजपमे ॥. -दशवे, कष० ४ 

ज्ञान की मशाल हाथ में है तो उसके प्रकाश में अहिंसा का अनुपालन भी संभव दे, जिसे ज्ञान नहीं है तो वह क्‍या 
करेगा ! । जिसने साधना पथ को पहचाना नहीं है वह उसपर कदम कैसे बढाएगा । 

टि. मूलगुण चरण हैं और सामति आदि उत्तर करण हैं । 

टीका) --यो ज्ञानमेवोपजीवति चरित्र करणं लिंग च जीवनाथेमुपजीवन्तं बिज्युदड् जीवति | गतार्थः । 

लिगं च जीवणट्टाए अविसुद्ध ति जीवति । 
विज्ञामंतोपदेसेहिं दृतिसंपेसणेहिं वा॥ ११॥ 
भावी तवोवदेसेहिं अविसुद्ध  ति जीवति । 

अर्थ--जिन्दोंने वेश को जीवन का साधना बनाया है वे अशुद्ध जीवन जीते हैं। विद्या और मंत्र के उपदेश एवं 
संदेश वाहिका को भेजना है। भावी तप या भवितव्य के उपदेश से जीना भी अशुद्ध जीवन है । 


१ णाणस्स फुल विरति:। २ वायावीरियमंत्तेण समासासेति अप्पयं-उत्तरा, अ, ६ 


२७० इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर :-- ह 

ग्भोजे साधुबेषनों ठपयो० समाव्शमां अक्लुत्व जने पोतानी विष भेणववा जर्थ 3रे छे तेजी पेतानु 
९बन गगाडी नाणे छे शेम सम*बु , सौति+ शान जने भन्रोपच्श थे तो हृतिआाय ( संच्श पोहयडवाना $भ ) 
गबुं छे. भावी तप 3 लवितन्यनों 3पहेश 3री शवबरषु नि ( भुनिभर्याध्वने न थेले जेवुं ) छे 

जनता के विश्वास के लिये लोक में मुनिवेश का विधान है, किन्तु जिन्होंने मुनिविश को आजीविका का साधन बनाया 
है वे उस देश के प्रति वफादार नहीं है। जिपका लक्ष्य भटक चुका है, साधना का सही उद्देश्य जिसे पाना नहीं हैं वह 
अपनी साधना को बाजी पर लगा देता है। उसके द्वारा चंद चांदी के टुकड़े एकत्रित करने में अपनी सफलता मान बेठता 
है। फिर वह कर्तव्या-कर्तव्य का विवेक भी खो देता है। वह मुनि कल्प के बाहर के तमाम कार्यों में रस लेता हैं । 

भौतिक विद्या और मंत्र का उपदेश दूतिकाये करना । भवितव्यता का उपदेश ये सभी मुनि-मयादा के बाहर हैं । 
इसलिए कि इनके द्वारा स।धक आत्म-विद्या को भूलकर देहाध्यास में पड़ता हैं। जिसके पास साधना का सच्चा रस नहीं हैं 
फिर बह भौतिक विद्याओं के बल पर जन समाज में प्रभुत्व जमाना चाहता हैं। कुछ भावुक भक्त अपनी खार्थ सिद्धि के 
लिये उनके बहकावे में आ जाते हैं और जब के उनके द्वारा संपत्ति अजन में सफल होते हैं तो उसकी कुछ भेंट गुरु के 
चरणों पर भी चढ़ा देते हैं । इस प्रकार दोनों लोभ की दुनियां में भटक जाते हैं और संयम के सम्यक्‌ पथ से बहुत दूर 
जा गिरते हैं । 

ऐसा साधक कुछ देर के लिये भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति करने में सफल हो सकता है, किन्तु आत्मिक आनंद 
उसके पास नहीं 

टीका :--विद्यामंत्रोपदेशः दूतिसंप्रेषणे्वा भाविभवोपदेशे चाविशुद्धिमति जीवति । गताथेः । 


मूलकोवुयकम्मेहिं भासापणाइएहिं या ॥ १२॥ 
अक्खाइओवदेसेहिं अविसुद्धं तु जीवति । 
॥ १३॥ 
अर्थ--कुछ भूल कौतुहल पूणे कर्मा के द्वारा, भाषा चातुये से आख्यायिका>अथवा अक्षज्पासे आदिक के उपदेश से 
जीनेवाला अशुद्ध जीवन जीता है । 
गुजराती भाषान्तर ; -- 
४2५0४ साधुजो समभा०/भां जनयणी क्षाणे जेव डभोथी ४ पोताना बाइयातुयथी जने खेवा ० जीवन 
६नियाधरीना 8पदेश ४री निषिछ ९४बन «वे छे 
प्रस्तुत अध्ययन आजीविका अध्ययन है । विभिन्न मानव जीवन-यापन के लिये विविध प्रसाधनों का उपयोग करते 
हैं। कोई शरीरबल को जीविका के साथन बनाते हैं। कुछ लोग तपजीवी होते हैं, वे तप के प्रदशन के द्वारा या कठोर तप 
के द्वारा जनता आतकझ्लित करके अर्थप्राप्ति करते हैं। कुछ लोग साधुवेश का जीविका के साधन के रूप उपयोग करते हैं । 
विद्यामंत्रों उपदेश के द्वारा आवश्यकता पूर्ति क'ना भी आजीविका का साधन है। कोई ज्ञानजीवि है तो कोई क्रिया-जीवि 
तो कोई नियतिवाद के उपदेशक हैँ । 
भगवान्‌ मह्दावीर के युग में नियतिवाद का समर्थक एक दशेक था; उसका नेतृत्व गौशाला के हाथों में था। भगवान 
महावीर ने उसे आजीवक पन्थ के नाम से घोषित किया था। क्योंकि वे नियतिवाद का आश्रय लेकर जीवनयापन करते थे ।॥' 
न्‍्तु आजीविका के ये सभी प्रसाधन अशुद्ध हैं। 
टीका :-- सूलकमेलिः कोतुककमेलिः भाषया प्रणयिभिश्रास्यायिको पदेशेरविश्युद्वमिति जीवति । 
इंदनागेण अरहता इसिणा बुइतें-- 
भासे मासे य जो बालो कुसग्गेण आहार० । 
ण से सुयक्‍्खाय धम्पस्स अग्धगति सतिमं कल ॥ १४॥ 


१ तेण कालेणं तेणं समएणं गोसालए मंखलीपुत्ते चडबीसवासपरियाए कुंभकारिए कुंभकारावणंसि आजीवियसंघसंपरिवुडे 
आजीवियसमयेणं अप्पाणं भावे माणेविहर्‌ह । -भगवतीसूत्र शतक १५, ॥ 


पकचालीसवोॉ अध्ययन २७२ 


, अर्थ:--हनद्रनाग अहँतर्षि ऐसा बोले-- 

जो अज्ञानी आत्मा महिने महिने में कुशाग्र मात्र भोजन करता है, किन्तु वह श्रुताख्यात शासत्र निरूपित धर्म की सौवीं 
कला भी प्राप्त नहीं करता । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

४न्द्रना। ज्तषि अेभ मोक्य। :-- 

ग्घध जरशानी भाणुस ७२ भहिनाभां डुशाथभात भोग्टन 3रे छे पण तेने भ्रताण्यात शाखनिरूपित घर्भनी 
श्तांश उषा पणु भणी श्ती नथी 

” साधना का मूल प्राण है दृष्टि की विशुद्धि । साधना करते गये । कठोर साधना के द्वारा शरीर को सुख भी दिया 

परन्तु जब तक दृत्तियों पर विजय नहीं पाई तब तक वह साधना फल शून्य होगी। घाणी में जुता हुआ बेल भी दिन भर 
चलता है, सोचता है में आज लम्बी मंजिल तय कर चुका हूं नस नस ढीली हो गई है । सुबह से चल रहा हूं, पैरों ने 
जवाब दे दिया है, अवश्य आज पच्चीस कोस चल लिया होऊंगा, किन्तु जब पट्टी खुली देखा जहां से चले थे वहीं हैं एक 
इंच भी आगे नहीं बढे । 

यही कद्दानी उन साधरकों की है जो चलना जानते हैं, कठोर तप करते हैं शरीर सुखकर कांटा हो जाता है, किन्तु 
वे सोचते हैं हमारी साधना बहुत लम्बी चोड़ी है, हमने इतना त्याग किया है, इतने त्रत उपवास किये हैं, किन्तु जब विवेक 
दृष्टि का प्रकाश में देखा जाय तो ज्ञात होता है दुनियां की आंखों भले ऊंचे उठ चुके हैं किन्तु अध्यात्म के सही पथ पर 
अभी एक कदम भी आगे नहीं बढ़े । 

विवेतर दृष्टि के अभाव में कठोर तप केवल काया-क्ष्ट मात्र रह जाता है । महीने महीने के उपवास के पारणे के दिन 
कुशाग्र जितना भोजन करनेवाला साधक भी सम्यग्द्शन के अभाव में श्रुताख्यात धर्म की साची कला भी प्राप्त नहीं कर सकता । 

राजर्षि नमि ने देवेन्द्र को उत्तर देते हुए अज्ञान साधना की व्यर्थता दिखाते हुए जो विचार रखे थे वे यहां शब्दशः 
मिल जाते हैं; केवल इतना भेद है। वहां अज्ञान साथना को धर्म को सोलहवीं कला के तुल्य भी नहीं माना गया है, यहां 
सोवी कला से भी अल्प माना है ।' 

टीका;---यो बाल आजीवको मासे मासे कुशाग्रेणवाहारमाहरति स स्वख्यातधमैस्य न शततमां कलामहँति। गताथेः । 


माममं जाणउ कोयी माहं जाणामि कंचि वि। 
ऊण्णातेणत्थ अण्णातं चरेज्ा सतह्मुदाणिय ॥ १५॥ 
अर्थ:--कोई मुझे नहीं जाने ओर में किसी को नहीं जानूँ। साधक भ्ज्ञात फे साथ अज्ञात होकर समाज में 
( भिक्षा के लिये ) विचरे । 
गुजराती भाषान्तर : 
पर भाणुस भने मोणणे नहीं जने छु पणु श्ैेन १७७ नहीं; साध ( शेग्र पोतानों परियय अर्या 
बथ२ रीते ) जरात भाजुस साथे जरशात जनीने ( [(ब॥॥ भारे ) सभा०२भां हरे. 
साधक साधना के पर बल जिये। कुल गोत्र या अपने पिता के इतिहास पर जीवन न बिताएं। साधक जन-संपक्क 
में आता है तब जब कमी कोई परिचय मांगता है तब वह अपने गोत्रादि से अपना परिचय देता है, तो गलती करता है । 
गोत्रादि बताकर भिक्षा भी न ले, अन्यथा साधक की यह भी आजीविका हो जाएगी । गोत्रादि के परिचय से संभवतः कोई 
उसका सगोत्री निकल आए और गोत्र-प्रेम को लेकर मुनि के लिये आहारादि बनाकर दे । 
मुनि अपना परिचय क्या दे 4 । उसका परिचय वह खये होता है । ग्रहस्थ दशा के परिचय पत्रों के आधार पर वह 
साधना के क्षेत्र में आगे नहीं बढ़ सकता । उनका उपयोग करने पर कदम कदम पर मोद्द उसे घेर लेगा । साधक की साधना 
बहिमुंखी न होकर अन्तमुखी हो । उसकी पाचन क्रिया इतनी तेज हो कि वह साधना के रस को भी पचा जाए। 








नाल अं भा अण 


१ मासे मासे उजोबाले कुसग्गेण तु भुंजण । न से सुयक्खायधम्मस्स कल अग्वेह सोलर्सि ॥ उत्तरा० अ० ६ गा० ४४ 
२ रागो य दोसो वि य कम्मबीयं कम मोहप्पभवं वयन्ति । 
कम्मं च जाई मरणस्स मूलं दुक्व॑ च जाई मरणं वयन्ति ॥ उत्तरा० अ० ३२ 


२७२ इसि-भासियाई 


साधना का रस पचाने की कला जानी थी भगवान महावीर ने । जब वे मुनि बनकर वन में घूम रहे थे उनसे पूछा 
जाता आप कोन हैं। तब उनका छोटा सा उत्तर होता“-में भिश्ठु हूँ ” | उनके पास अपने परिचय के इतिहास की कमी 
नहीं थी । वे बता सकते थे “ में क्षत्रिय कुंड के राजा सिद्धार्थ का पुत्र हूँ ।” क्षत्रिय कुण्ड के वर्तमान राजा नन्दिवधेन का 
में अनुज हूं। वे यह मी कह सकते थे फि वेशाली के राजा चेटक का में दोहितर हूँ । आज वे गणनायक हैं, उनकी किस्मत 
सूये की भांति चमक रहा है । परिचय इतनी विस्तृत सामग्री होने पर मी उनका वही छोटा सा उत्तर होता था-'मैं मिक्ष 
हूँ” । यहां तक की गुप्तचर के अभियोग में वे एकबार बांध दिये गये । कुए में भी उत्तर दिये गये। फिर भी पूछा गया तुम 
कोन होता तब भी वही उत्तर था “ में भिछ्ठ हूँ ” | यदि वे कह देते कि में मद्दाराजा सिद्धार्थ का राजकुमार हूँ, तो एक 
क्षण में बन्धन मुक्त हो सकते थे, पर उन्हें आत्मविज्ञापन नहीं करना था । साधना के रस को बाहर नहीं बिखेरना था । 
साधक जब मिक्षाचरी के लिये जाए तब खर्य भी अज्ञात रहे । और न उन कुलों के विशेष परिचय में उतरे । उसे 
उनके इतिहास से मतलब नहीं है; वह देखे कि भोजन शुद्ध है या नहीं । शुद्ध विधिपूर्वक दिया गया शुद्ध आहार उसे 
प्रहण करना है और इसी रूप में वद समुदाय में विचरे । 
टीकाः-परं तु मा मां करिचत्‌ जानातु मा चाह कंचिज्ञानामी व्यज्षातेनाज्ञातम थंसमुदा निक भिक्षालब्ध चरेत्‌। गताथे: । 
पंचवणीमगछखुद्ध जो भिक्‍खे एसणाए एसेज्जा । 
तस्स सुलद्धालाभा हणणादी विप्पमुक्कदोसस्स ॥ १६॥ 
अर्थः:--जो साधक भिक्षु बवान आदि पांच वनीपक से शुद्ध भिक्षा को एषणा विधि के साथ ग्रहण करता है। कर्म 
हनन के लिये भोजन करनेवाले अथवा निर्जीव भोजन करनेवाले दो रहित साधक के लिये लाभ छुलभ है । 


गुजराती भाषान्तर : 
व्ने साथ$ इनो विणेरे पांथ वनीपड्रोथी शुद्ध लिक्षने भेषणविधी साथे स्पी॥२ 3रे छे, अभेनाश भादे 
सोग/न $२नार। खगर निश्चय सोग/शन 3रनारा जेवा ने रहित साथडेने भा> क्षानर जल्‍ंत सड्ेथी छे 
साधक पहले बताई हुई अशुद्ध आजीविकाओं को छोड़कर जीवन निवोह के लिये शुद्ध भोजन ग्रहण करे उसके लिये 
आत्मिक लाभ सुलभ है। प्रस्तुत गाथा में भोजन विधि की शुद्धि के लिये निर्देश दिया गया है। प्रस्तुत गाथा और आगे 
आनेवाली १७ वीं गाथा बारहवें अध्ययन की प्रथम द्वितीय गाथा के रूप में विस्तृत अर्थ के साथ आचुकी है । 
जहा कवोता य कविजला य गावो चरंती हृह पातडाओ 
एवे झ्लुणी गोयरियं चरेज्ञा णो वीढ्वे णो विय संजलेज़्ा ॥ १७ ॥ 
अर्थ:--जैसे कपोत कर्षिजल ( जंगली कबूतर ) और गायें अपने प्रातः भोजन के लिये जाती हैं, गोचरी के लिये 
गया हुआ मुनि उसी प्रकार जाए। न अधिक बोले और इच्छित आहार की प्राप्ति न होने पर मन में जले नहीं । 
गुजराती भाषान्तर : 
ब्ेम अपिण्श््ष (अणूतर ) जने गायो पोताना सवारतों भोरा॥ शोघवा 3 भेणवा भांटे सवारे नि5णे छे तेवी 
० रीते जोयरी भारे गयेब साइणे पणु तेचुं ०४ मनुषरणु 3२वबुं न्नेर्श जे, बधारे मोक्षवुं नही, जने भनगभतो 
जाछार न भणवाने क्षीघे भनभां ०४ साधडे जणवु न ब्वे४ थे 
साधक भिक्षाचरी में शान्त मन से रहे । सरस पदार्थों का आकर्षण से उसे छुभाए नहीं और निरस पदार्थ उसके मन 
को उद्विम न करे । आगम में पाठ आता है असंभंतो अमुच्छिओ । असंत्रान्त और अमूर्छित हो गोचरी करे । 


एव से सिद्धे बुद्धे०। गतार्थः । 
इति इन्द्रनाग अहँतर्षि प्रोक्त 
एकचत्वारिशत्‌ अध्ययन 


ननाजाओ> 0-<+-- 
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१ लाभालमे सुद्दे दुक्खे जीविअमरणे तद्दा | 
समो निन्दापसंसासु तहा माणावमाणवे । उत्तरा० अ० १६ 


सोम अहंतार्ष प्रोक्त 
बयालीसवा अध्ययन 


बयालीस, तेंतालिस और चंवालीस ये तीनों अध्ययन केवल एक एक गाथा के हैं। संभव है काल के महाप्रवाह में अन्य 
गाथाएं लुप्त हो चुकीं हो और आज ये नामशेष रह गये हों । पर अमी हम यह नहीं कह सकते कि तीनों अध्ययन किस 
रूप में थे और प्रत्येक में कितनी गाथाएं थीं। आज तो हमें ऋजुसृत्र नय दृष्टि को मानते हुए इतने मात्र संतोष करना 
होगा । तीनों अध्ययन में क्रमशः सावयबृत्ति का द्याग, समत्व की उपासना ओर रागद्वेषविजय पर विचार मिलते हैं । 


अप्पेण बहुमसेज्ञा जेट्टमज्झिमकण्णसं । 
णिरवज्जे ठितस्स तु णो कप्पति पुणरवि सावजां सेवित्तण । 
सोमेण अरहता इसिणा बुद्त । 
अर्थ:---साधक ज्ये४ मध्यम और कनिष्ठ किसी भी पद पर हो वह अल्प से अधिक प्राप्त करने की चेश करे । 
निरवद् में स्थित साधक को पुनः सावद्य सेवन कल्पना नहीं है । सोम अहंतर्षि इस प्रकार बोले । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
साध$ ठथ्य, मध्यम जगर $निष्ठ जेभांथी ग्ोर्श पणु प६ पर छोथ ते वियार खने शान क्षेत्रभां १धारे 
जागण बंधी १६ सहणता भेणववानी शेशीश 3रत रछे; निरवधभां रे सा५५ सावधसेवननो वियार पशु 
इश्ता नथी, भेभ सोभ जरूतषि जोध्य।, 
साधक किसी भी रुप में हो । वह चाहे आचाये के रूप में हो, श्रुतधर के रूप में हो या लघु मुनि के रुप में क्‍यों न 
हो सदेव उसका एक मात्र प्रयत्न रहे कि वह अल्प से बहुत्व की ओर जाए। ज्ञान की अल्प किरण को विराट रूप दे । 
विचार के क्षेत्र में वह आगे बढे। में और मेरे के छुद्र घेरे को तोडकर विराट बने । अपने निकटवर्ती साधको ही नहीं दूरवर्ती 
साधकों को भी अपना माने । संप्रदार्योकी दीवारों को समाप्त कर दूसरी संप्रदाय के मुनियों को स्नेह का माधुये प्रदान करे । 
संघ में सभी मुनियों का मनोबल समान नहीं हो सकता । कोई महीने तक तप करते हैं तो कोई प्रतिदिन भोजन करते हैं, 
कोई स्थूल आचार में दढ होते हैँ तो कोई बाह्य आचार का इतनी कद्वरता के साथ इतना विशाल हो कि बह सबको किन्तु 
संघ का नायक या श्रुतवर का विचार क्षेत्र इतना विशाल हो कि वह सबको लेकर चले । विचार की इसी विशालता को प्राप्त 
करने का साधक के मन में संकल्प हो । 
भारतीय आचाय जब अपने शिष्यों को विदा करते थे । तब विदाई संदेश में उनका यही आशीर्वचन होता था “धर्म 
ते धीयतां बुद्धि: मनस्ते महृदस्तु च। 'शिष्य | किसी भी क्षेत्र में तुम जाओ, तुम्हारी बुद्धि धर्म के शासन में रहे । तुम 
अपने आपको न भूल जाओ ओर तुम्हारा मन विशाल हो । इतना विशाल हो कि उसमें तुम्हारे शत्रु का शत्रुत्व भी समा 
जाए ।' इसी विशालता साधक को प्राप्त करना है। 


साधना के क्षेत्र में साधक चारित्र की नन्‍्ही चिनगारी विशाल कर्म समूह को क्षय करे और लघु जीवन से सिद्ध स्थिति 
के विराट संकल्प को पूर्ण करे । साधक जितने अंश में निरवद् स्थिति को प्राप्त करता है उतने अंश में सम्यक्‌ चरित्र की 
समाराधना करता है। अतः साधक सावद्य से निरवद्य की ओर जाए। निरवद् से सावय की ओर आना पतन की दिशा हे । 
एवं से सिद्धे बुद्धे० । गतार्थः । 
इति सोम अहैतर्षे प्रोक्त 


बयालीसवों| अध्ययन 





यभ अहेतर्षि प्रोक्‍्त 
तेंतालीसवा अध्ययन 


लाभंमि जे ण सखुमणो अलामभे णेव दुम्मणो । 
से हु सेट्टे मणुस्साणं देवाणं सयक्कक ॥ १॥ 
जमेण अरहता इसिणा बुहतं । 


अर्थ--लाभ में जो सुमन ( प्रसन्न ) नहीं है और अलाभ में दुर्मन ( अप्रसन्न ) नहीं है । वही मनुष्यों में वेसा ही 
श्रेष्ठ है जैसा कि देवों में शतकतु ( देवेंद्र ) यम अद्वतर्षि ऐसा बोले । 


गुजराती भाषान्तरः -- 
० भाणुस क्षात थया पी. संतुष्ट थता नथी जने छानि थया पछी ना२० पशु न थाय ते स।घ५ हैपेभ। 
शत$0 ( देवेन्द्र ) परे ४ छ तेम०/ ते साध5 भाणुसोमा पणु औ४ छे जेम यम जरुतिये प्रीधु, 


जन सामान्य की मनः स्थिति कुछ इस ढंग की होती है कि इच्छित वस्तु की प्राप्ति होने पर आनंद की अनुभूति 
करता है और इच्छित वस्तु का अभाव उप्तके मन की प्रसन्नता छीन लेता है। किन्तु साधक की मनःस्थिति इससे सर्वथा 
भिन्न हो। अपने मन पर उसका इतना शासन हो कि प्रिय वस्तु उसके मन को हर्षित न कर सके, उसका वियोग उसकी 
मुस्कान छीन न सके । लाभ और अलाभ में जिसकी सम स्थिति रहती है वह मानव समाज में मह्दा मानवता प्राप्त करता 
है। वह समाज में ऐसा शोभता है जेसा कि देवसभा में देवेन्द्र । 


एवं से सिद्धे बुद्धे०। गतार्थः । 
इति यम अहतर्षिप्रोक्त 
त्रिचत्वारिशद्ध्ययन । 





वरुण अहैतर्षि प्रोकत 
चँवालीसवा अध्ययन 


दोहिं अगेहिं उप्पीलतेहिं आताजस्सण उप्पीलती 
रागंगेय दोसेय सेहु सम्मे णियच्छति ॥ १॥ 
वरुणेण अरहता इसिणा बुद्दतं। 


» अर्थ:--राग और द्वेष की उत्पीड़ना से जिसकी आत्मा उत्पीड़ित नहीं होती, वही सम्यक््‌ निश्चय करता है । 
ऐसा वरुण अद्देतर्षि ऐसा बोले । 


गुजराती भाषान्तर :-- 

राग सने हेषनी संवेहताथी बनीं जात्मा ६:णी थतो नथी ते साधप5 सारी रीते निश्चय 3२े छे शेभ 
बरुएु ज७तषि जो्ष्या, 

राग और द्वेष उत्पीड़नाओं की विषवेल के कटु फल हैं। दूसरा तो कटु हो ही पर पहले की कडवास भी कम नहीं 
है । वह मधुलिप्त विष है। रागी दोष नहीं देखता हे और दोषी गुण नहीं देखता । जिसके प्रति रागदृष्टि है उसके सो सौ 
दोष भी हमारी आंखे देखती नहीं है और जिसके प्रति द्वेष है उसके सो गुण में से एक भी नहीं दिखाई देता । बीड़ी 
पीनेवाले को उसका एक भी दोष नहीं दिखाई, देता । सास को बहू का एक गुण नहीं दिखाई । देता। बेटी के हाथ का बुरा 
काम मां की दृष्टि में अच्छा है; जबकि बहू के अच्छे काम में भी वह कोई एब जरूर निकालेगी । 

राग और हेष से प्रेरित दृष्टि वस्तु के खरूप का सही मूल्यांकन नहीं कर सकती। इसीलिये कहा गया है जो राग 
और हेष से परे हैं वेही वस्तु का खरूप समझ सकते है। राग द्वेष से रहित बुद्धि ही ठीक निणैय ले सकती है और वही 
निणेय ठीक होता है जब कि हमारा मन खस्थ और शानन्‍्त होता है । इसीलिये एक इंग्लिश विचारक ने कहा है १०४९८: 
॥96 & (60४०7 ज्ञाव७॥ एणप 976 तै0ज्ञा-687"6व॑, 

जब तुम खिन्न मन हो तब किसी प्रकार का निर्णय न लो । क्योंकि आवेश के क्षणों में लिया हुआ निर्णय ठीक नहीं 
होता । वस्तु के खरूप को समझने के लिये या सही निर्णय लेने के लिये हमें राग द्वेष रहित होना चाहिए । 


प्रभु मद्दावीर ने कद्दा है-- 

'राग और द्वैष कर्म के बीज हैं । कर्म का जन्म मोह से होता है, क्योंकि मोह खय॑ भावकर्म है और भावकर्म द्वव्य- 
कर्मो का प्रवेश द्वार है। द्रव्यकर्म जन्म और मृत्यु की परम्परा के मूल हैं और दुःख क्या है १ जन्म और मृत्यु के ही तो 
दूसरा नाम हैं ।' 

वीतराग आत्मा राग और द्वेष के पाश से मुक्त हैं। रागानुभूति की मोहक लहरें जिसकी आत्मदशा को खभाव 
स्थिति से विचलित नहीं कर सकती । 

पव॑ से सिद्धे बुद्धे० | गतार्थः । 

प्रोफेसर झुत्रिंग लिखते हैं ४२ व ४९ अध्ययन में स्पष्टीकरण विना के प्रकरण हैं। बयालीसवाँ अध्ययन का प्रथम 
पद बताता है जो अल्प से बहुत्व की ओर जाता है वह ईश्वरीय रूप का आभास पाता है। वह व्यक्ति ग्रेवेयक की तीनों 
पदवियों भी प्राप्त कर सकता है । 


हति वरुण अहेतार्षिप्रोक्त 
चैंवासलीसवों अध्ययन 


*्रदुंधवी 2४9० 


वेधमण अहदतर्षि प्रोक्‍्त 


पेंतालीसवाों अध्ययन 


दृष्टियां दो होती हैं । एक अन्तरृष्टि और दूसरी बहिरंष्टि। अन्तदेष्टि साधक आत्मिऋ सुख की परिधि को मानकर चलता 
है। बहिटष्टि मानव बाहर के सुख को प्रमुख मानकर चलता है। अन्तद्रेष्टा साधक के हृदय में बाहरी पदार्थों के मोह में 
आसक्ति नहीं होती । वह व्यक्ति के बाहरी रूप को ही नहीं, भन्तर को भी देखता है | मानव का बाहरी रूप असुन्दर हो 
सकता है, किन्तु वह हमेशा के लिये बेसा ही रहेगा । यह खीकार नहीं करता । इसी लिये पापी से पापी मानव में भी 
वह दिव्य मानवता का दशन करता है। उसके अन्तर की सोई हुईं मानवता को जगाता है। करुणा के कोमल हार्थों से 
कठोरता को धोने की चेष्टा करता है । अन्तद्रंश्टा साधक के हृदय में करुणा का ख्लोत वहता है । सब पर अपनी कहणा की 
धारा बह्ाता है । प्रस्तुत अन्तिम और सबसे बड़े अध्ययन से अन्तर्दशन की प्रेरणा प्राप्त होती है। उसका प्रथम 'छोक हैः--- 
अप्पं च आउं इह माणवाणं सुचिरं च काल णरयेसु वासो। 
सब्बे य कामा णिरयाण मूल को णाम कामेसु बुहो रमेज़ा ॥ १॥ 
अर्थ:--यहां मनुष्यों की आयु अल्प है और नरक में सुदीध काल तक वास होता है और सभी काम नरक के 
मूल हैं। फिर कौन बुद्धिमान्‌ काम वासनाओं में आनंद मानेगा ! । 
गुजराती भाषांतर :-- 
जा ६नियाभां भनुष्यना जायुप्यनी भर्याद। घणी० जेछी (रंडी ) छे जने न२४भां र२छेवानी $क्षमर्या६ धणु 
क्षंणी छे; जने जधी बासनओ्ी नर5ने थीघे छे, जम नणीने यो ३ भाणुस ॥भवासनाभा जास5त रछेशे 
मानव मन की भोगासक्ति दूर करने के लिये वासना विरक्ति के संदेश के साथ प्ररतुत अध्ययन का आरंभ होता है। 
मानव के अल्प सुख को नरक के अनंत दुःखों के साथ उपमित किया गया है। मानव की क्षणिक सुखानुभूति अपने 
पीछे नरकों की सागरोपमों की दुःखपरम्परा लिये चलती है । नहर को देख नदी की याद आ जाती है, फल को देख कर 
फूल की स्मृति हो आती है, ऐसे ही वासना भरे चित्त देखकर नरक की रुम्ृति हो उठती है। काम की ज्वाला से कम 
भयानक नहीं है। अन्तर इतना ही है एक स्थूल आग है, दूसरी सूक्ष्म है। भगवान महावीर ने काम को मार और नरक 
बताया है। अहंतर्षि कह रहे हैं सभी कार्मों का पयेवसान नरक में होता है । 
टीकाः--अल्पं व भायुरिह मानवानां सुचिरं च काले यावन्नरकेषु वासः। सर्वे च कामा नारकानां मूल को 
नाम बुधः कामेषु रमेत्‌ ? गतार्थ: । 
पा ण कुज्ञा ण हणेज़् पाणे, अतीरसे णेव रमे कदायी । 
उच्चावएहिं सयणासणेहिं वायु व्व जाल॑ समतिकमेज्ञा ॥ २ ॥ 
अथैः--साधक न पाप करे न प्राणियों की हिंसा ही करे । विषयों से उपरत साधक उच्च नीच शयनासनों में 
आनंदित न हो, किन्तु हवा की भांति जालका अतिक्रमण करदे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
साथ 5४ तररूचुं पाप न उरबु व्वेर्ठ 9, नह बोनी छिसा पणु 3रबी तब्ले्ठ जे, विषयोथी बेरा्य 
पाभेक्षा साथडने 8'था 3 नीया शयन मगर जासनभां जान॑ं६ 3 ६:ण न थवुं नर्ध जे, ०भ व्वणभांथी ७व॥ 
जारपार नीडणी जय छे तेभ जासश्षिथी ५२ 4र्ध ०४वुं प्नेध थे, 


प्रस्तुत गाथा में पाप और उसके कारणों से दूर रहने की प्रेरणा दी गयी है । मनुष्य पाप करता है और हिंसा भी 
करता है। उस हिंसा के प्रेरक तत्व हैं मनुष्य के मन फे लोभ और मोह | आखिर वह द्विंसा क्यों करता है! । किसी पदार्थ 
या व्यक्ति प्रति उसके मन में लोभ रहता है, उसे पाने की चेष्टा रहती है। अतः उसके विप्नभूत जो भी व्यक्ति होते हैं 
उन पथ के अवरोधकों को वह दूर करना चाहता है । उसके लिये वह हथियार का भी आश्रय लेता है। अतः मानव के 
मनके भीतर घुसकर देखा जाय तो ये लोभ और मोह के कीटाणु ही हिंसा को जन्म देते हैं । अतः विचारकों ने मोह 
को हिंसा का सूक्ष्म रूप बताया है। 


पैतालीसवॉ अध्ययन २७७ 


साधक को स्थूल हिंसा से बचना है तो सर्वप्रथम उसे मन में पेद। होने वाली सूक्ष्म हिंसा को रोक देना होगा । 
उसके लिये आसक्ति के पाश को छेरना होगा। वह समत्व का उपासक बने उसके सामने मनोज्ञ या अमनोज्ञ केसा भी भोजन 
आए उसे वह समभाव के साथ ग्रहण करे । सोने के लिये सुन्दर भवन मिले या वृक्ष की सूनी छांव, दोनो के प्रति उसके 
मन में एक्रधारा रहे । सप्रभाव की साधना के द्वारा साधक वायुसा अप्रतिबद्ध होगा और मोह की जाल को पारकर जाएगा 
फिर जाल पानी को भी नहीं रोक सकती, तो साधक तो हवा है दुनियां के जाल उसकी प्रगति में बाधक नहीं हो सकते । 
अतीरसे णेव” का पाठान्तर “अतीरमाणेव” भी मिलता है, उसका अर्थ होगा तीर तट को प्राप्त किये बिना आनंद न पाए । 
क्योंकि साधक के जीवन का लक्ष्य है भवसागर के तट पर पहुंचना। बिना तट पर पहुंचे बीच में आनंद केसा १ सागर 
की असीम जलराशि में पडे हुए मानव का एकमात्र लक्ष्य होता है तट पर पहुंचना । 
टीकाः--पाप न कुर्यान्न प्राणिनो हन्यादतिगतरसः न कदाचिदुच्या वचेषु शयनासनेषु रमेत्‌, किन्तु तान्‌ समति- 
ऋमेदू, वायुरिव जालम्‌ । गतार्थ: । 
वेसमणेण अरहता इसिणा बुह॒ते-- 
जे पुम॑ कुरुते पावं ण तस्स5प्पा चुत पिओ। 
अप्पणा हि कडं कम्मं अप्पणा चेव भुज्ञती ॥ ३॥ 
अर्थः--बैश्रमण अहेतर्षि बोले-जो पुरुष पाप करता है उसे निर्चयतः अपनी आत्मा प्रिय नहीं है, क्‍योंकि खकूत 
कर्म को आत्मा खतः भोगता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
वेश्रभणु जर्तषि मोल्या--०? भाणुस पाप रे छे तेने पोतानो खात्मा जय नथी; >म 3 ते जात्मा 
पोते 3रेक्ष इलोनो भोज पोते ०/ जने छे. 
पूर्व गाथा में पाप प्रवृत्ति के लिये निषेध किया था । यहां अहंतर्षि उसका हेतु बता रहे हैँ । जो पुरुष पाप प्रवृत्ति कर 
रहा है, गहराई से देखा जाए तो उसे अपनी आत्मा से प्रेम नहीं है, क्योंकि यह निश्चित है खक्ुत कर्म अवश्य उदय में 
आयेंगे और उस दिन उसे उनका प्रतिफल भोगना होगा, इस रूप में देखा जाए तो वह खय॑ अपने लिये कांटे बिछा रहा 
है। अथवा पापशील आत्मा के लिए पाप निश्चित रूप से प्रिय नहीं हो सकते । पाप परिणति कठु परिणाम लेकर आएगी। 
तब के पदार्थ जिसके अभाव में वह जीना दूभर समझ रहा है उनके सद्भाव में जीना कठिन हो जाएगा । 
साथ ही अशुभ प्रवृत्ति आत्मा लिये भी प्रिय न हीं हो सकती, क्योंकि वह विभाव दशा है और हर बुरे काम के लिये 
अन्तर्मन इन्कार करता है । 
पाव परस्स कुव्वंतो हसते मोहमोहितो । 
मच्छो गर्ल गर्सतो वा विणिधायं ण पसरसति ॥ ४ ॥ 
पच्चुप्पण्ण रसे गिद्धो मोहमह्लपणोल्लितो । 
दित्तं पावति उक्कंठ वारिमज्झे व वारणो ॥ ५॥ 
परोवधघाततल्िच्छो दप्पमोहबलुद्गु रो । 
सीहो जरो दुपाणे वा गुणदोसं न विदति ॥ ६॥ 
सवसो पावं पुरा किच्चा दुक्खं वेदेति दुम्मती । 
आसत्तकंठपासो वा मुकधारो दुहद्ठिओ ॥ ७॥ 
पाव जे उपकुब्वंति जीवा सोताणुगामिणो । 
बहूते पावर्क तेलि अणगाहिस्स वा अणं ॥ ८ ॥ 
अणुबद्धमप्पसंता पश्चुप्पण्णगबेसका । 
ते पच्छा दुकक्‍्खमच्छेति गलुच्छित्ता जहा झसा ॥ ९ ॥ 
आताकडाण कम्माणं आता भुंजति ज॑ फर्ल । 
तम्हा आतस्य अट्टा एपावमादाय वज्ञण ॥ १०॥ 


अपमथमन>त-4+--“*... करइकबारक-. 








१, मोर्व, 


२७८ इसि-भासियाईं 


ये सातों गाथाएं पनद्रहवें अध्ययन में कमशः ग्यारह से सत्रह के क्रम पर स्थित हैं । वहीं पर विस्तृतार्थ के साथ इनका 

विचार भी किया गया है | ' 
ज॑ँ हँता जं विवज्ञेति जं विस वा ण भुंजति । 
जे ण॑ गेण्हति वा वाल णूणमत्थि ततो भय॑ ॥ ११॥ 

अर्थ:--जिसे हिंसक छोड़ देता है, जिसको जो नहीं खाता है और जिस सपे को जी पकड़ता नहीं है, उसे उसको 
भय अवश्य है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 

गेने ला 3र२नार (पणु ) छोडी हे 8, ० ०/ढरने (० भाणुस ) भक्षणु 3२तो नथी जने ०? सायने 
(०? भाणुस ) पडडते नथी (ते भाणुसने ) ते वस्तुनी णी५ (क्षय ) रहा व०२ न २७े, 

अशुभ प्रवृत्ति की कभी उपेक्षा नहीं करना चाहिये। रोग की उपेक्षा की जाए तो वह एक दिन उग्ररूप ले लेता है 
और फिर उसका प्रतिकार दुःशक्य हो जाता है। विष वेल को समाप्त करना है तो उसकी जड़ को समाप्त करना होगा । 
हिंसक व्यक्ति जिसको मारता नहीं है, किन्तु यदि हिंसक की हिंसा बृत्ति नहीं मिटाई गई तो संभव है किसी अवसर को 
पाकर उसकी सोई हुई हिंसाश्त्ति में उभार आ सकता है और वह फिर से हिंसा करने के लिये आतुर हो जाए । घर में विष 
रखा हुआ है, यद्यपि खाया नहीं है पर उसे अलग नहीं किया; तो संभव है भूल से उसका उपयोग हो सकता है और बह 
अपनी मारकशक्ति का उपयोग कर देगा । दवा के बदले भूल में टिंक्चर पीने वाले अनेक पाये गये हैं दुसरी ओर घर के एक 
कोने में सांप बैठा है तो रात्रि को सारा घर सांपों का घर लगेगा । अथवा छुपा हुआ सप एक दिन प्रहार कर सकता है । 
अतः सपे को जब तक दूर न किया जाय तब तक उसका भय बना रहेगा। इन तीनों वस्तुओं का सर्वथा परिहार 
आवश्यक है, इसी प्रकार पाप की प्रत्त्ति का समूल परिहार करना चाहिये । 

टीका;--ये हन्ता अभियोक्‍ता विवजयति, यद्विषष नरो न भुनक्ति, य॑ वा व्यालरू गृह्ति नास्ति ततो भयम्‌ | 

टीकाकार भिन्न मत रखते हैं उनके अभिप्राय से जिसे मारनेवाला-अभियोक्ता छोड़ देता है। जिस विष को 
मनुष्य खाता नहीं है और जिस सपे को पकड़ लेता है उससे उस व्यक्ति को भय नहीं रद्दता । 

टीकाकार का आशय भी ठीक है किन्तु 'णुणमत्थि! में एक न और कहां से लाएंगे १ । 

धावंतं सरस नीर॑ सच्छे दाढि सिगिणं | 
दोसभीरू विवज्ञेति पावमेव विवज्ञण ॥ १२॥ 

अर्थ:--खच्छ मधुर जल की ओर दोइनेवाले डाढ और सींगवाले पशुओं का दोष भीरु व्यक्ति वजन कर देते हैं । 
ऐसे ही पाप को रोकना चाहिए। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

स्व्छ भीह। पाणी तर३ होडी ०/ना२ ६७ जने सींगवाणा। पशुझेन 3रपो5ड भाणुस णीणे छे भने तेथी ० 
छेथ्थी व्वय छे, तेषी ०४ रीते पापने पणु टरथी ० (जटडाववा भांडे ) व० उर्बा ब्लेध थे, ..' 

पिपासाकुल सपे या सींगवाले पशु जब पानी की ओर दौड़ते हैँ तब उनके बीच नहीं पड़ना चाहिये । क्योंकि वे 
अपने बाधक के ऊपर प्रह्दार कर सकते हैं, इसलिये दोष भीरु व्यक्ति उनको दूर से ही छोड़ देता है। इसी प्रकार विचारवाले 
साधक पापों को छोड़ दें । पाप से दूर होने के लिये पहली शर्त हे पाप को पाप माना जाए। दोष को दोष न मानना सबसे 
बड़ा दोष है। रोग. को रोग न मानना सबसे बड़ा रोग हे। क्षय केन्सर आदि बड़े रोग हैं, परन्तु उन पर काबू पाया जा 
सकता है, किन्तु जो रोग को जानता नहीं है या उसे खीकार नहीं करता उस रोगी का कोई इलाज नहीं है। इसी प्रकार 
पाप के प्रति उपेक्षा करनेवाला या उसे खीकार न करनेवाला एक नया पाप और करता है । 

पश्चिमी विचारक ल्यूथर ने कहा है--- 

]6 7#6008णा४07 ् थं॥ 48 086 06६7४ ० 88 ए०७४०07, ल्यूथर, पाप की स्वीकृति मुक्ति का 
श्रीगणेश है । पाप पाप है, चाहे वह किसी भी रूप में आये और वह हमारे मन की पवित्रता को उसी प्रकार हर छेता है 
जैसे नदिओं की उछलती हुईं लद्दरें तट की दरियाली को । 
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| यदि हाथों से पाप हो गया है तो उसके प्रति परचात्ताप होना चाहिये और पाप की प्रश्नत्ति से दूर ऊपर उठने की 
प्रतत्ति होनी चाहिये। पशु भी पानी में गिर जाता है तो वह भी उससे निकलने के लिये छटपटाता है, किन्तु जो मानव 
होकर भी अशुभ प्रश्नत्ति के बीच से निकलने की चेष्टा न करे वह पश्चु जगत से ऊपर नहीं ऊठा है फिर आहृति भले मानव 
की क्‍यों न हो । 
एक और इंग्लिश विचारक बोलता है-- 
दा 6 78 600 थिी। ॥0 8॥7॥, शिवीए6 ॥ ॥8 00 वतन लीं ॥86 ॥०७७, ए॥780॥॥२6 0 8, 
(0/ 27 60 ४0०२९, (>॥0०4॥|6 0 8 8|] &॥] ६0 08ए९-लॉगफेलो . 
पाप में पड़ना मानव खभाव है, उसमें इबे रहना शैतान सखभाव है, उस पर दुःखित होना संत खभाव है और 
पापों से मुक्त होना ईश्वर खभाव है । 
अद्देतर्षि उसी ईश्वर खभाव हैं कि प्राप्ति के लिये पाप के व्याग की प्रेरणा देते हैं । 
टीकाः-सरसं नीरं स्वच्छे प्रति धावनत दंध्विण छझांगिणं इवापद दोषभीरुणो विवजेयनिति एवं पाप बिवजयेत्‌। गताथेः । 
पावकस्मोदयं पष्प दुक्खतो दुक्खभायणं । 
दोसादोसोदथी चेव पापकज़जा पसूयति ॥ १३ ॥ 
अर्थ:--पाप कर्मोदयको प्राप्त करके आत्मा दुःख से और दुःख प्राप्त करता है। दोषी व्यक्ति और दोषों को ग्रहण 
करनेवाला पाप कार्यों को जन्म देता है । 
गुजराती भाषान्तर :--- 
पाप$भोना ठघ्यने आप्त 5री व ६:णथी जीवन ६:भोन पाने छे. होषी भाणुस णीव्व शेषोतों स्पी॥२ 
$२न२ ५५४भानि “नम जापे छे. 
अशुभ विपाक्रोदय के समय आत्मा दुःख का अनुभव करता है, पर एक दुःख नये दुःखों की परम्परा लेकर आता है। 
दुःख आने पर यदि मन शान्त है तो कर्मों का और तजन्य दुःख का क्षय करता है, किन्तु विपाकोदय के समय मन अशान्त 
हो गया और वह निमित्तों पर आक्रोश करने लगा तो दुःख भोग के समय नये कर्मों का उपाजन कर लेता है साथ ही 
भविष्य के दुःखों की नींव डाउ देता है। इसीलिये कद्दा गया है कि दोषी व्यक्ति नये दोषों को प्रहण करता है और इस 
रूप में वह पाप*कार्योा को जन्म देता है । 
टीका।--पापकर्मोी दय प्राप्य दुःखेन दुःखभाजन दोषेण च दोषोदयी पापकर्माणि प्रसूयते । गताथे: । 
उब्विवारा जलोहँता तेतणीए मतोटद्ठित । 
जीवित वा वि जीवाणं जीवंति फलमंदिरं ॥ १४॥ 
अर्थ--भूकंप से, जल समूह से, आग से अथवा तृण समूह से मरकर भी पुनः जीवों का जीवन आरंभ हो जाता है । 
फल का आश्रयस्थान कर्म यदि विद्यमान हैं तो जीवन भी चालू रहेगा । 
गुजराती भाषांतर :-- 
भू;पथी, पाणीना पूरथी, ागथी, धांसना राशिथी ( जणीने पणु ) 2बोचुं वन इरीथी शरू थाय छे. 
इक्षनुं जाश्रयस्थान३पी ऊर्भ ब्ते जस्तित्वमां झीय तो बन पणु थालू रढेशे, 
सौ पचास वषे का जीवन बिताकर प्राणी जब चिरनिद्रा में सो जाता है, तो स्थूल दृष्टि में ऐसा लगता है, कि जीवन 
समाप्त हो गया और ऐसा भी अनुभव होता है । भलाई की जिन्दगी बितानेवाले के भाग्य में दुःख ही दुःख है और दूसरों 
को सतानेवाला उनके आसुओं से क्रीड़ा करनेवाला मोज की जिन्दगी बिताता है। तब प्रइन होता है, फिर पाप और पुण्य 
जैसी वस्तु हे रही ? । और शुभ का प्रतिफल शुभ रहेगा और अशुभ का अशुभ इस सिद्धान्त की सत्यता पर भी प्रश्न चिह्न 
लग जाता है । 
इसी प्रश्न का समाधान प्रस्तुत गाथा में दिया गया है। भूकम्प, जल या अभि के द्वारा जीवनलीला समाप्त द्वो जाती 
है, किन्तु इसका अर्थ यद्द नहीं होता है कि जीवन तत्व सपाप्त हो गया । जीवन के नाटक का एक दृश्य समाप्त हुआ है पर 
पूरा नाटक नहीं । एक दृश्य को देखकर किसी निर्णय पर पहुंचना गलत है । सीता दरण के दृश्य को देखकर अच्छे कार्यो के 
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प्रति विश्वास खो देना एक गलती है| दृश्य बदलते हैं पर द्रश नहीं बदलता । इसीलिये एक जन्म के कृत पुण्य और पाप 
अन्य जन्मों में भोगने पड़ते हैं और इसीलिये अच्छी जिन्दगी बितानेवाडे को कदम कदम पर दुःख सहना पड़ता है । 
यह दुःख वर्तमान जीवन का नहीं, विगत जन्म का है । 
अतः अह्देतर्षि कह रहे हैं दुधेटनाओं से जीवन समाप्त हो जाए पर आत्मा समाप्त नहीं होता और जन्म मृत्यु की 
परम्परा तब तक चलती रहेगी जब तक कि फलमन्दिर कर्म मौजूद रहेंगे। 
टीकाः--ऊर्वीपाराजलोघान्तात्‌ तेजन्या वा दग्धात्‌ तृणगुच्छान्मृतोत्थितं उक्तस्थानेभ्यों म्॒त्वा प्रद्यागतमनश्वरं 
जीवानां जीषितं जीवादेव भवति फलमन्द्रि धान्यागारं कमैफलभाजनमिति इलेषः । 
अथोत्‌--प्रथ्वी के पार से जलराशि में अभि से जल कर तृण गुरुछ आदि हो झूत्यु पाकर पुनः आये हुए अन॑रवर 
जीवों का जीवन चाह रहता है। वह जीवन फल का स्थान धान्यागार कर्म फल का पात्र होता है जब तक फल का स्थान 
धान्यागार मौजूद है तब तक उससे धान्य की समाप्ति नहीं होती । उसमें धान्य डाला जाता है और निकाला जाता हैं अथवा 
उस धान्य को बोने पर वह सहख्रमुणित प्रतिफलित होता है और इस रूप में वह घान्यागार कभी क्षीण नहीं हो सकता । 
इसी प्रकार आत्मा कर्म बांधता है उन्हें क्षय भी करता है, किन्तु अपनी रागात्मक परिणतियों के द्वारा पुनः कर्म का बन्धन 
करता है इस रूप में कर्म का धान्यागार अक्षय रहता हैं यह एक शेष है । 
देजा हि जो मरंतस्स सागरंतं वसुंधर। 
जीवियं वा बि जो देज़ा जीवित तु स इच्छती ॥ १५॥ 
अर्थः--मरनेवाले को सागर पयन्त पृथ्वी या जीवन दिया जाए तो वह ( मरनेवाला ) जीवन ही चाद्ढेगा । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
भरनारने (छे८्थ्षी ढाक्तभां ) भेम पूछीबे 3 ह॒र्या ना छ3। स॒धी ध्रथ्वी तने ब्ने्ठ भे 5 शबबुं पसंध छे तो 
ते ( भरनार भाणुस पणु ) जनभाथी वन ( भारे &वर्षु ०४) पसंध छे अम 3छेशे, 
हर प्राणी में एक महत्वपूर्ण इच्छा है, वह है जीने की | यह एक ऐसी कामना है जो झत्यु के प्रथम क्षण तक प्राणी 
को छोडती नहीं है । मोत की सजा प्राप्त व्यक्ति को ससागरा पृथ्वी और जीवन दो में से एक का चुनाव करने के लिए कहा 
जाए तो वह जीवन ही चाहेगा । 
आगमवाणी बोलती है-प्राणिमात्र जीना चाहते हैं, मरना कोई भी नहीं चाहता, अतः निग्नन्थ घोर प्राणि का 
परित्याग करते हैं । प्रस्तुत गाथा महाभारत के निम्नलिखित इलोक से कितना साम्य रखती है । 
मरयेमाणस्थ हेमाद्ि राज्य चापि प्रयच्छतु । 
तदनिष्ट परित्यज्य जीवो जीवितुमिच्छति ॥-महाभारत । 
डीकाः--यदि यो म्रियमाणस्य वसुन्धरां प्रथ्वीं सागरान्तां दद्याज्जीवित वाइनयोरेकतरं वियस्वेति ततः स मरण- 
भीरुरजीघितमिच्छति ॥ गताथें: । 
पुत्त-दारं धण रज्ज॑ विज्ञा सिप्पं कला गुणा । 
जीविते सति जीवाणं जीविताय रती अय॑ ॥ १६॥ 
अर्थ:--पुत्र, पत्नी, धन, राज्य, विद्या, कला और गुण ये सभी प्राणियों के जीवित होने पर उनके जीवन को आनंद 
दे सकते हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- क्‍ 
छोरी, भरी, घन, राब््य, विद्या, 34 जने अएणु ने गधां आणिये बता छोय लां सुधी तेन। बनने 
जान६ पहुंथाडे छे. 
पूर्व गाथा में बताया गया था कि प्राणी ससागरा प्रथ्वी को छोडऋर भी जीना पसन्‍्त करता है । उसका हेतु यहां दिया 
है। पुत्र धन विशाल साम्राज्य का सभी जीवन के लिये है । जीवन है तभी तक इनका सद्भाव है। दो आखझें मूंद जाने 
पर चक्रवर्ती के साम्राज्य का भी क्‍या मूल्य है? इसीलिये मानव संपत्ति और जीवन के तोल में जीवन को महत्व देता है । 








१, सब्वे जीवा वि एूछन्ति जीविउं न मरिज्जिउं । तम्हा पाणिवहं थार निग्गंथा वज्जयन्ति णं ॥ उत्तरा, अ, ३५, «» 
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आहारादि तु जीवाण लोणए जीवाण दिज्ञती | 
पाणसंघारणट्वाय दुक्‍्खणिग्गहणा तहा ॥ १७॥ 
अर्थ:--लोक में प्राणियों के द्वारा दूसरे जीवों को आहारादि इसलिए दिये जाते हैं ताकि वे प्राण रक्षा कर सकें और 
दुःख का निग्नह कर सकें । 
गुजराती भाषांतर :-- 
खा ६ुनियाभां वो बड़े जीवन ०वोने जा७ढर विभेरे थे ०४ एराधाथी जपाव छे 3 तेओना आणुनुं संरक्षणु 
थर्श श0 जने ६:णनो अती४२ $री श्र, 

* मानव एक सामाजिक प्राणी है । वह समाज में जीता है । समाज से कुछ लेता है तो यह आवश्यक हो बह कुछ दे 
भी । जो केवल लेना ही जानता है वह राक्षस है, भले ही वह किसी भी कुल में पेदा हुआ हो और जो देना ही जानता है 
वह देव है । किन्तु मानव दे और ले के बीच पलता है । वह कुछ देता हैं तो कुछ लेता भी है। यह दे और ले की क्रिया 
सवासप्रक्रिया हेै। हम बवास के रूप में अच्छी हवा लेते हैं तो बदले में हवा छोड़ना न चाहे तो कब तक जीएगा'* हम 
दूसरे का सहयोग लेते हैं तो सहयोग देना भी आवश्यक हे । 

मानव का पहला कर्तव्य है वह पीड़ित का सेवा के लिये हाथ आगे बढ़ाये । दूसरे को गिरते हुए देखकर जो हंसता 
है तो वह रोम के पास बादशाह का वंशज है जो रोम को जलता देख रहा था और बांमरी बजाए जारहा था। यदि खडे 
रहे ही तो मिट्टी के ढेले हैं और घेरकर खडे हो जाते हैं | पश्ञु हैं, क्योंकि गाय मी घेरकर खडी हो जाती है, किन्तु जब 
हम गिरते हुए को थामने के लिये हाथ आगे बढाते हैं तमी मानव हैं । वाचक्रपुख्य उमाखाति भी लिखते हैं । एक दूसरे 
के लिए सहायक होना जीवों का लक्षण है ।' 
सत्थेण वण्हिणा वा वि खते दड्ढे व वेदणा । 
स५ देहे जहा होति एवं सब्बेसि देहिणं ॥ १८ ॥ 
अर्थ:--शख्र और अभम्मि से जैसे अपने देह में आधात, दाह, वेदना होती है, वेसे ही सभी देहधारियों को भी होती है । 
गुजराती भाषांतर :-- 
ग्भ शख्रोथी, जाज जने जाधातथी जणतरोी 3 ६णावा ०2१। ६२हे शरीरभां थाय छे तेवी ०४ रीते ७२०५ 
शरीरधारी (७१) ने थथ छे. 
विश्व की समस्त आत्माएं एक हैं, क्योंकि सबकी सुख और दुःख की अनुभूति एक जैसी है। मेरी अंग्रुलि में कोई 
सुई चुभता है तो पीडा होती है तो दूसरे की देह में सुई चुभेगी तो पीडा हुए बिना न रहेगी। इसीलिये आगमवाणी 
बोलती है-सभी आत्माएं एक हैं । सभी आत्माएं सुख चाहती हैं और दुःख से दूर रहना चाहती हैं वेसे ही विश्व की 
अनंत अनंत आत्माएं शान्ति चाहती हैं । इंग्लिश विचारक भी बोलता है-.0]) 9]004 8 ० ०0॥0 ०००परा'-स भी 
प्राणी एक हैं । 
पाणी य पाणिघातं च पाणिणं च पिया दया। 
सबव्वमेत विज्ञाणित्ता पाणिघातं विवज्जए्‌ ॥ १९ ॥ 
अर्थ;--प्राणियों को प्राणिघात अप्रिय है और समस्त प्राणियों को दया प्रिय है । इस सबको समझकर साधक 
प्राणिघात का परित्याग करे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
शवोने थत्रोनी छिसा गभती नथी जने गधां वोन ( भूत ) ध्या $६२ती रीते गमभे छे, जा वस्तु ध्यानभां 
राणी साध बनी (छिसानो ल।॥ $२वपे «्वे् भे, 
समस्त प्राणि अहिंसा आत्मा का अपना खभाव है। अतः वह सभी को प्रिय है । पश्ुु के सामने एक व्यक्ति घास ले 
जाता है और दुसरा छुरा लेकर खडा है। उसे पूछा जाय कि तुझे कौन प्रिय्र है ? यदि कुदरत ने उसकी बोलने की शक्ति दी 
होती तो वह कह उठता मुझे घास लिये खडा व्यक्ति प्रिय है। फिर भी उसकी जीभ न बोले, किन्तु उसकी आँखें तो बोल 
१. परस्परो ग्रहों जीवानाम्‌ -तल्वार्थसूत्र आ, पू सू. २१५ २. अहिंसा भूतानां जगति विदितं बह्म परमं न सा तत्पारंभो5स््यणुरपि 


च यत्राश्रमविधों ॥५ 
३६ 


२८२ इसि-भासियाईं 


ही देती है। हिंसा आत्मा का खभाव नहीं है; इसीलिये तो दूसरे को पेट में छुरा भोंकनेवाला भाग खडा होता है 
जब कि करुणा प्रेरित मानत्र उसके पेट पर पढ्टटी बांधता है वह हजारों के सामने खडा रद्द सकता 


हिंसा मन का विष है, तो अहिंसा आत्मा का अमृत है । साधक इस तत्व को समझे और हिंसा का परित्याग करे । तत्व 
समझकर अहिंसा का अनुपालन ही श्रेष्ठ हे, अन्यथा एकेन्द्रिय भी स्थूलरूप से हिंसा नहीं करता फिर भी अहिंसक नहीं कहला 
सकता। अहिंसा तत्तव को समझने वाला प्रव्यक्ष और परोक्ष दोनों हिंसाओं से बचेगा ।आज हम प्रत्यक्ष हिंसा से बचते हैं, किन्तु 
परोक्ष हिंसा के द्वार कितने खुले हैं । चमकीले बुट पहननेत्राला उसके लिये मारे जानेवाले पशुओं की हिंसा से बच नहीं सकता। 
इसी प्रकार महारंभ जन्य वस्तुओं का उपभोक्ता उस परोक्ष हिंसा का भागी होता है। भले ही हम मन को संतोष दे दें यह 
हिंसा हमारे लिये नहीं हुईं है। एक कम्पनी हिंसात्मक वस्तुओं का निर्माण करती है वह्द निमोण उपभोक्ताओं के लिये ही 
होता है, न कि अपने लिये । इस प्रकार अहिंसा की गहराइयों में जितना उतरते जाएंगे उतने ही हिंसा से दूर हटते जाएंगे । 
टीकाः- ये प्राणिनस्तांइच घाते च, प्राणिनां च प्रिया दया, सर्वमेतद्‌ विज्ञाय प्राणिधातं विवजेयेत्‌ । गताथे: । 
अहिसा सब्वसत्ताणं सदा णिव्वेयकारिका । 
अहिसा सब्वसत्तेस परं बंभमाणिदियं ॥ २० ॥ 
अर्थ*--अहिंसा समस्त प्राणियों के लिये शान्तिदायिका है । अहिंसा समस्त प्राणियों में अतीन्द्रिय परत्रद्म हे । 
गुजराती भाषान्तर ; 
अहिसा (भेटके फ्रर्ण पशु २2बनो घात न 3रपी ) जधां आशिमोन (मरणुनुं भय न छोवाथी ) शान्ति 
जापनारी छे, तेथी ०४ गधां आशियोमां जे ( जतीन्द्रिय ) ४द्रियोथी न जबुशवाय मेवुं अह्ष छे. 
अहिंसा आध्यात्मिक जगत का अम्नत है, उसकी आनंदानुभूति अन्तरिक्ष यात्रा के आनंद से कम नहीं है। मक्खन 
दही का सार है, इसी प्रकार अहिंसा तत्व विचारक महान सन्‍्तों के विचार मन्थन का मक्खन है। अहिंसा का अतीन्द्रिय ब्रह्म 
प्राणिमात्र में व्याप्त हैं। आचाये समन्तभद्र बोलते हैं ऋषियों की कल्पना भूमि में रमनेवाला परत्रह्म अतीन्द्रिय है, उसका 
केवल मानस प्रत्यक्ष हो सकता है, किन्तु यह अहिंसा का ब्रह्म हम सबकी आत्माओं में बोलनेवाला ब्रह्म है और यह सरस 
है, सुन्दर और साकार भी है । 
देविदा दाणाविदा य णरिदा जे वि विस्छुता । 
सबव्वसत्तदयोवेत॑ मुणीसं पणमंति ते ॥ २१॥ 
अर्थ:--समस्त प्राणियों के प्रति दयायुक्त मुनीबर को देवेन्ध दानवेन्द्र ओर ख्याति प्राप्त नरेन्द्र भी नमस्कार करते हैं । 
गुजराती भाषान्तर : 
जचां आणियो भारे ब्रेन जंतःडरणुभां ध्या बसे छे 0 भाणुसने देवेन्द्र, धानवेन्द्र जने असिद्धि पामेक्षा 
भरछान्‌ नरभ्रे४ पणु अ0।भ $रे छे. 
जिस साधक के हृदय में दया का झरना बह रहा है, देश और काल की दीवारों से ऊपर उठकर जिन्होंने आत्मा को 
देखा है उसके चरणों में देवेन्द्र और मानवेन्द्र श्रद्धा से झुक जाएं तो आइचय न होगा। हमारी दया का खोत प्राणिमात्र के 
लिये उन्मुक्त रूप से बहना चाहिये। में और मेरेपन को उस दया के ल्लोत के बीच चट्रूटान नहीं बनने देना चाहिए। यह 
मेरा है, मेरी समाज का है, मेरे प्रान्त और मेरे देश का है, इसलिये वह मेरी करुणा के कण पा सकता है, अन्य नहीं। मन 
की ये दीवारें करुणा की पवित्र धारा को अशिव बना देती हैं; जिम्त साधक का चिन्तन इन दीवारों से ऊपर उठता है जिसके 
हृदय में करुणा का सागर लहलहा रहा है वही विश्ववन्य हो सकता हे। 
तम्हा पाणदयटद्वाए तेल्लपत्तचरो जधा । 
पुगग्गमणीभूतो दयत्थी विहरे मुणी ॥ २२ ॥ 
अर्थ:--दयार्थी ( दयाशील ) मुनि प्राणियों पर दया के लिये तेलपात्र धारक की भांति एकाग्र मन होकर विचरे । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
ध्याशीक्ष (धयाए] ) भुनि वोविषे ध्याने भाडे तेवी ०” रीते समतोक्ष थित्तथी वर्त ०्2भ 3 छथी७०५ तेक्षथी 
भरेथी घडे भाथा 8५२ भुप्ठी याक्षनार भाणुस रस्ताभां (न ढोणाय थे हिसाणे ) जेड।यथित्त थर्् थात्षे छे. 





१, एगे आया-स्थानांग सूत्र अ०१ सू ० १ 
२, सब्वे सह साया दुक्खपडिकूला । 
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करुणा से अभिभूत साधक प्राणी दया के लिये सदेंव सावधान रहे, क्योंकि कदम पर हिंसा का साम्राज्य हैं। हिंसा 
प्रसाधन जितने भयानक बनते जाएंगे अहिंसा को उसका मुकाबला करने के लिये उतना ही सजग रहना होगा | उपग्रह के 
इस युग में अणुबमों का प्रतिकार अणुबम नहीं, अहिंता ही कर सकती है। अहिंसक को पूरी सावधानी के साथ चलना द्वोगा 
और पूरे जोश के साथ विश्व को संदेश देना है । /76 870 ]९४ |ए०९ जीओ और जीने दो । केवल ही नहीं देता है 
अहिंसा का अनुपालन करके प्रत्यक्ष उदाहरण प्रस्तुत करता हैं । अहिंपा के सिद्धान्त पुस्तकों में नहीं व्यक्तियों में जीते हैं । 
सिद्धान्त चाहे जितने ऊंचे हों किन्तु उनकी श्रेष्ठना उसके पालनकत्ताओं से व्यक्त होती है। क्योंकि जनता सिद्धान्त नहीं 
जीवन देखती हैं और जीभ की अपेक्षा जीवन का खर ऊंचा होता है। अहिंसा के लिये साधक उतना ही सावधान रहे 
जितुना कि तेल पूर्ण पात्र को ले जानेवाले । 

जेन कथा साहिद्य में चक्रवर्ती भरत की कहानी आती है । जब अयोध्या के उपवन में भगवान आदिनाथ ने विशाल 
परिषद के समक्ष देशना दी कि महारंभी और महापरिग्रही मरकर नरक में जाता है । तब एक व्यक्ति ने प्रइन किया “प्रभो ! 
ये चक्रवर्ती मरकर कहां जाएँगे १।” प्रभु ने उत्तर दिया “यह अल्पारंभी चक्रवर्ती इसी भव में संपू्णे कर्म क्षय कर निवाण 
प्राप्त करेंगे ।” प्रभु का उत्तर पाकर बंठते हुए व्यक्ति के मुंह से निकल गया “हां; पुत्र को मोक्ष न मिलेगा १” 


अस्पुट शब्द चक्रवर्ती के कानों से टकराये । उन्होंने सोचा इसे अभी भी प्रभु की बात पर विश्वास नहीं हैं । अगले 
दिन अनुचर को भेजकर प्रइनकतो को बुलाया । अनुचर को देखते ही उसके सामने मौत का चित्र घूम गया । सोचा चक्र- 
वर्ती के सम्बन्ध में प्रघन करके कितनी मूखता की। रोती हुईं पत्नी भी बोल उठी “तुम्हें ही क्या पड़ी थी प्रइन करने की !।”” का 
अनुचर ने उसे चक्रवर्ती के समक्ष उपध्ित किया । तो चक्रवर्ती ने तेल का पुरा भरा कटोरा हाथ में देकर कहा-“जाओ 
तुम अयोध्या में घूमो ।” और रक्षकों को आदेश दिया कि “सावधान रहना, तेल एक बून्द गिरते ही तो तुम्हारी तलवार 
इसका सिर धड से अलग कर देगी ।” 

प्ररनकतों ने सोचा मारना ही तो था और अभियोग भी ढूंढ लिया गया है। आज मौत सिर पर है। तेल कटोरा लेकर 
चला-तो कदम कदम पर मौत वाच रही थी । पर पूरी सावधानी के साथ तेल कटोरा लिये अयोध्या के बाजारों में घूमा । 
संध्या को जब सकुशल महलों में लोटा तो सोचा अब खतरा टला। तेल कटोरा नीचे रखकर संतोष की सांस ली । तो चक्क- 
वर्ती ने पूछा “अब बताओ, अयोध्या के बाजारों में तुमने क्या देखा?” 

वह बोला “क्षमा करें, अयोध्या के सारे बाजार इस तेल कठोरे में थे। जब सिर पर मोत मंडरा रही हो तब बाजारों 
के रंग में क्या रस होगा?” चक्रवर्ती ने कहा “भब तुम्हें अपने प्रश्न का समाधान मिल गया होगा।” उसने पूछा “यह केसा 
समाधान : मेरा तो प्राण सूख गये थे ।”” हंसते हुए चक्रवर्ती ने कहा “मैंने तुम्हें समाधान देने के लिये बुलाया था, मारने को 
नहीं । प्रभु वीतराग फे जिन शब्दों के प्रति तुम्हें अविश्वास था उन्हें ही मुझे सिद्ध करना था। अयोध्या के राग रंग तुम्हें 
ल॒ुभा न शके, क्योंकि मौत सिर पर झूम रही थी | | ठीक इसी प्रकार छः खंड का विशाल साम्राज्य भी मुझे लभा नहीं 
सकता । भले ही मेरे चारों ओर भोग और विलास नृत्य कर रहा हो ४” 

तेलपात्र घारक की यद्द कह्दानी एक ओर अनासक्ति का संदेश देती है दूसरी ओर सावधानी और एकाग्रता का 
देती है । अहंतर्षि हिंसा की साधना में उसी एकाग्रता की आवश्यकता पर बल दे रहे हैं । 

टीकाः--तस्प्ात्‌ प्राणिदयार्थमेकाग्रमना भृत्वा दयार्थी मुनिरप्रमत्तो विहरेद्‌ यथा करिचत्तेलपात्रधरः । गतार्थः । 

आएं जिणिद्भणितं सब्वसत्तानुगामिणिं । 
समचित्ताभिणंदित्ता मुच्यंती सब्वबंधणा ॥ २३ ॥ 

अर्थ--साधक प्राणिमात्र का अनुगमन करनेवाली जिनेन्द्र कथित आज्ञा को समचित्त से खीकार कर सभी बन्धनों से 
मुक्त द्वोता है। 
गुजराती भाषान्तर :-- 

साध अत्येड आणि 8प२ ध्या 3रनारी थ्टनेन्द्रनिइषित जाशाने जेड्रयित्त जनी संभीषा२ 3रीन 
अंधनीथी भुक्त णने छे. 

वीतराग देव की वह आज्ञा जिसमें कि साधक को प्राणिमात्र पर अनुकम्पा रखने का आदेश दिया गया है । साधक 
उसका सम्यक्‌ रूप से अमिनंदन करे और उसका अनुगमन कर सभी दुःखों से मुक्त हो सकता है। जिनेश्वर देव की आज्ञा 


२८७ इसि-भासियाईं 


किसी प्राणिविशेष पर अनुकम्पा रखने की प्रेरणा नहीं देती । कोई व्यक्ति हमारी जाति सम्ताज या प्रान्त का है, इसलिये हम 
उसपर अनुकम्पा करें और दूसरा इसलिये हमारी कणा का कण न पा सके कि वह हमारी जाति से बाहर का है । क्षुद्रता 
की ये दीवारें वीतराग-शासन में प्रवेश के लिये अवरोधक दीवारें बनकर खड़ी होती हैं । क्योंकि वहाँ तो अनंत अनंत 
प्राणियों के प्रति एक रूप में एक भाव से करुणा धारा बहाने का समादेश है। 
वीतमोहरस दंतस्स घीमंतसस भासितं जए । 
जे णरा णाभिणंदंति ते चुवे दुक्खभायिणो ॥ २७ ॥ 
अर्थ:--वीत मोह (वीतराग ) दान्त प्रज्ञाशील की बात को जो मनुष्य स्वीकार नहीं करते, वे निश्चयतः दुख 
के भागी होते हैं । 
गुजराती भाषांतर :-- 
पीतरा० झेटवे सुण, ६:ःण, भमत्वनी जासजिथी रहित, ६भनशीक्ष जने मुद्धिमान्‌ भाणुसनी 
बातोनों बे भाणुस स्वीधर 3२तो नथी ते भाणुस णरेणर &ः:णी बने छे. 
वीतराग देव की समस्त विधिनिषेधात्मक आज्ञाएँ साथक के लिये हितप्रद है । उन आज्ञाओं के पीछे वीतराग की 
कोई वेयक्तिक खार्थ आकांक्षाएँ नहीं हैं, क्योंकि वे खयं॑ मोहातीत है, जहां मोह की प्रेरणा है वहीं पर खार्थ की सृष्टि है । 
साथ ही वे दान्त इर्द्रियजेता हैं, उन्होंने खयं पहले उन आज्ञाओं का अनुपालन किया हैं। उसके बाद ही साधक के लिये 
विधान किया हैं। वे अनंत प्रज्ञाशील हैँं। केवलज्ञान के प्रकाश पुंज से उन्होंने साधक के लिये ज्ञान किरण दी हैं । उनके 
आदेश को ठुकराऋर हम उन्हें तो कष्ट नहीं दे सकते, क्योंकि वे तो वीतराग हैं; पर हां, उनके आदिशों की अवह्ेलना करके 
हम अपने आपको दुःख और बन्धनों की श्ंखला में बांध देते हैं । 
जेमिणंदंति भावेण जिणाणं तेसि सव्वधा । 
कह्लाणाईं सुहाइं च रिद्धीओ य ण दुल्लहा ॥ २५ ॥ 
अर्थ:--जो जिनेश्वरों की आज्ञा का भाव पूर्वक स्वैथा प्रकार से अभिनंदन करता है, उसके लिये कल्याण और 
सुख सं प्राप्त हैं । ऋद्धियों भी उसके लिये दुलभ नहीं हैं । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
के भाणुस व्टनिन्द्रनी जाराने अद्भाथी भानपूर्ष$ जभिनंध्न (स्तुति) 3रे छे, तेने सुण जने उध्याणु 
प्रशीश ($शु पए ) 3र्या ब१२ भणे छे. कद्धि खने सिद्धियें पणु तेने ६४स नथी, 
जो साधक वीतराग देव के आदेशों का यथोत्रित पालन करते हैं। उसके लिये वीतराग की वे कल्याणप्रद आज्ञाएं 
सुख की शाश्वत राह दिखाती हैं। आत्म शान्ति के साथ उसे अनेक लब्धियां भी प्राप्त हो जाय तो आश्रय नहीं, क्योंकि 
आत्म-तुष्ट के लिये लब्धियाँ चेरी बनकर हाथ जोड़े दोड़ी आती हैं । 
टीकाः--ये भावेनाभिनंदुन्ति जिनाज्ञां तेषां कल्याणानि सुखान्यद्धयइच सर्वथा दुलेभा भवन्ति । 
मंणं तथा रम्ममा्ं णाणाभावगुणोदय । 
फुल व पडमिणीसंड खुतित्थे गाहवजितं ॥ २६॥ 
रम्म मंते जिणिदा्ण णाणाभावगुणोदयं । 
कस्सेयं ण प्पिये होज्ञा इच्छिये व रसायणं ? ॥ २७॥ 
अर्थ--जैसे नानाविध भाव और गुणों के उदय से मन आनंद पाता है और जैसे ग्राह ( मगर ) वार्जित सतीर्थ 
विकसित पद्मिनियों के समूह से शोमित होता है, इसी प्रकार नानाविध भाव और गुण से उदित जिनेश्वरों का सिद्धान्त 
सुरम्य है। इच्छित रसायन की भांति जिनेश्वरों का यह दशन किसे प्रिय न होगा? 
गुजराती भाषांतर :-- 
बम जने॥ तररूना भाव जने शुशुना ठध्यथी यित्तमां जानंध थाय छे ०्भ॥ ॥७ ( भ०२ ) २६ित श्रे४ 
ती4 विद्यस पामेक्षा अभवोीथी सुशीकित गने छे; तेभ ०१४ नाना तरढूना शाव जने अुशोथी विद्यस पाभिक्षी 
<नेश्वरोनों सिद्धान्त जत्यंत श्भ्य छे, छण्छेवा रसायणुनी भाइ$ थनेश्वरोुं जा धशन शेने (अब न थशे 
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मधुर सौरभ सबका मन हर लेती है । इसीलिये खाद्य पदार्था में और खागत समारंभों में सरभित द्वव्यों का उपगयो 
होता है। पर यह बाहर की स॒वास है, किन्तु मन की पवित्रता सत्य और शील के गुण अन्तर की सौरभ है । अन्तर सौरभ 
से सुरभित व्यक्ति सर्वत्र प्रिय होता है और जिस सन्दर तीर्थ में मगर आदि नहीं है और पद्मचिनी समूह से जो खिल रहा 
है यह सबके लिये प्रिय पात्र होता हे । इसी प्रकार जिनेश्वर देव के शासन के जिस उद्यान में नानाविध भाव सद्गुणों के 
फूल महक रहे हैं वह किसे प्रिय नहीं होगा? हर को हृदय के व्यक्ति और श्रद्धा सर॒भित हृदय को वद्द आकर्षित करता है । 
जैसे व्याधि पीड़ित को इच्छित रसायण प्राप्त होती है तो वह कितना आनंदित होता है । वैसे ही जो विभाग दशाओं की 
व्याधि से पीड़ित हैं उसे आत्म-शान्ति की रसायन क्‍यों न प्रिय होगी? 
अण्हातो 7 सरं रम्मं वाहितो वा रुयाहरं । 
च्छुहितो व जहा55हारं रणे मूढो व बंदिय ॥ २८ ॥ 
वा्ण्ह सीताहतों वा वि णिवायं वा5णिलाहतो । 
तातारं वा भउव्विग्गो अणत्तो वा धणागम ॥ २९ ॥ 
अर्थः--अस्नात (स्नान नहीं किये हुए व्यक्ति ) के लिये जेसे सरोवर रम्य हे, रोगपीडित के लिए रोगहारक 
( वैद्य ) का घर (औषधालग ) प्रिय है। छुधित व्यक्ति के लिग्रे आहार प्रिय है। युद्ध में मूढ आकुल व्यक्ति सुरक्षित स्थान 
पसन्द करता है। शीत से पीडित व्यक्ति के लिए अभि प्रिय हैं। वायु से पीडित निवात स्थान चाहता है। भयोद्विग्न 
रक्षण को चाहता हे और ऋण से पीडित व्यक्ति धनप्राप्ति चाहता है। 
गुजराती भाषांतर :-- 
जभखसात ( भेटद्वे सन न 3रेक्षा भाणुस ) ने भादे सरोवर २भणीय छोय छे. ६२६थी छेराएु थयेक्षा ( ६) 
माएुस भार ६२६ने भटाइनार ( पेध ) ना घेर (६वाणाचनुं ) प्रिय छे, शूण बागेवषा भाणुसने जार भभे छे, ढंग 
(3३६४) भां जीवों भाणुस सुरक्षित (ब्य्यां भरणुनुं भय नहीं जेवा) स्थानने पसं६ ४२ छे. 2७थी 5८।णेक भमाणुसने 
जत्नि (गरमी ) गए गमभे छे. पवनथी पीडित भाणुस पवन वणभरनुं स्थण पसं६ 3रे छे. लयथी 869 (भयभीत ) 
भाएुस ओर्ण २७० उ3रनारने याडे छे जने ध्वाधर भाणुस व्यांथी ( 'ोर्ध पणु साधनथी ) द्षव्यप्रात्ति थाय ते 
भार डशीश ५रे छे, 
पूर्व गाथा के अनुसन्धान में प्रस्तुत दो गाथाएं आईं हैं। जिनेश्वर देव का शासन सम्यक्त्वशील आत्मा को उतना ही 
प्रिय है जितना कि अस्नात व्यक्ति को सरोवर, रोगी को औषधालय, छुधित को भोजन, युद्ध में कायर व्यक्ति को सुरक्षित 
स्थान । दूसरी गाथा में भी ऐसे ही मन के प्रिय पदार्थों का निरूपण है। ठंड से ठिदरते व्यक्ति को अम्मि प्रिय लगती' है । 
वायु से पीडित व्यक्ति को निवात वायु रहित स्थान प्रिय होता हैं। भय से उद्दिम बालक के सम्मुख उसके त्रायक अभिभावक 
आजाते हैं तो उसे कितने श्रिय होते हैँ?! ओर ऋण से दबा व्यक्ति जब चारों और से असहाय हो तब अचानक कहीं से उसे 
संपत्ति की प्राप्ति हो जाय तो वह धन उसे कितना प्रिय होगा, इसी प्रकार जन्म और मृत्यु की परम्परा से पीडित व्यक्ति को 
वीतराग का शाभन प्रिय होता है। अण्हातो का पाठान्तर तण्हातो मिलता है, उसका अर्थ हे तृष्णात प्यास से आकुल 
व्यक्ति के लिये सरोवर कितना सुरम्य होता है !। 
टीका;--अख्नातो वा रम्ये सरो व्याधितों वा रोगहरं वेयं, क्षुधितो वा55हारं, रणे मूढो ब्याकुलों वा बनिंद 
लुण्ठित वाहिं शीताहतो वापि निवात वाइनिलाहतख्रातारं वा भयोद्विप्त ऋणातों वा धनागमम्‌ । 
गंभीरं सव्वतोभदे हेतुमंगणयुज्जलं। 
सरणं पयतो मण्णे जिणिद्वयर्ण तहा ॥ ३० ॥ 
अर्थः--गंभीर सर्वतोभद्र हेतु भंग नय से उज्ज्वल जिनेन्द्र देव के वचनों के शरण जानेवाला भी ऐसा ही आनंद 
पाता है जैसे कि तृषात्त व्यक्ति पानी मिलने से आनंदित होता हैं । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
गंभीर, सर्म$ध्याणु५६ जेवा नयथी 8००4 णिनेन्द्रद्वना बयनोने भान जापनार भाणुस तरस 
क्षाणेक्षा भाणुसने पाणी भत्या पछी ०्2भ जयानड संतोष थाय छे तेषी ते ०/ रीते संतुष्ट गन छे. 


१, तण्दातो | णण्हयतो । २, अमृत शिशिरे वह्लिः अमृत क्षीरभोजनम्‌ ॥ 





जाओ अकिजाणणण। घट ण “लत ओम च्क्न, 


२८६ इसि -भासियाईं 


बीतराग देव का शासन आसन्नभवी को वैसा ही प्रिय होता है जैसा कि सात दिन के भूखे को मिशन्न भोजन । पूर्व 
गाथा के अनुसंधान में आई हुई यह गाथा जिनेन्द्रदेव की सौरभ को प्रकट कर रही हैं । पहले बताया गया है कि 
तृषार्त को सरोवर, व्याधि पीडित को वेद्य का घर और छुधित को आहार प्रिय हैं। इसी प्रकार मुमुछु को जिनेन्द्र देव 
की वाणी प्रिय हैं । 

प्रस्तुत गाथा में जिनेन्द्र देव की वाणी की विशेषताएँ बताई गई हैं । वाणी गंभीर है सर्वतो भद्र है । सबके लिये 
सब ओर से कल्याण प्रद है और वह वाणी हेतु भंग और नय से उज्ज्वल है | उसमें आत्मा के बन्ध और मोक्ष के यथार्थ 
हेतु बताये गये हैं । वीतराग की देशना हेतुपुरःसर होती है । 

देशना की धारा विविध भाव भंगिमा की तरंगों से लहराती है । वस्तु तत्व के विविध रूपों का विविध अपेक्षाओं से 
निरूपण करते हैं । अपेक्षा मेद से की गई व्याख्या भंग कहलाती है । 

स्यादस्ति, स्याज्ञास्ति, स्थादस्ति नास्ति, स्थाद वक्तव्यम्‌, स्थादस्ति अवक्तव्यम्‌, स्थान्नस्व्थवक्तव्यम्‌ , स्यादस्ति नारिति 
अवक्तव्यम्र्‌ - ये सप्तमंग हैं। वस्तु खरूप की व्याख्या कभी विधेयात्मक होती है कभी निषेधात्मक । इन्हीं के अपेक्षा भेद से 
सप्तमंग निर्मित होते हैं । आत्मा खरूप की अपेक्षा से अस्तित्व शील है तो जडादि पररूप की अपेक्षा से नास्तित्वशील है। 
दोनों की साथ विवक्षा करनेपर अस्तिनास्ति का तीसरा भंग तैयार होता है किन्तु चतुमुंखी ब्रह्म भी अस्तित्व नारितित्व की 
एक शब्द में विवक्षा नहीं कर सकता, अतः अवक्तब्य हो जाता है | अवक्तव्य के साथ अस्ति, नास्ति और अस्ति, नास्ति के 
विकल्प जोड़ने से सप्तमंग तेयार होते! हैं । नय-वस्तु के एक खरूप का विचार नय है और वरतुके संपूर्ण खरूप का निरूपण 
प्रमाण हे'। जब हम विचार करते हैं तो कभी हमारी दृष्टि वस्तु के मूल स्वरूप पर जाती है, तो कभी दम उसकी बाह्य 
पर्यायों पर विचार करते हैं। वस्तु के मूल स्वरूप का विचार द्रव्यास्तिक नय कहलाता है और उसके अवस्था भेद का विचार 
पयायास्तिक नय कहलात।' है। अमेदर॒ष्टि द्रव्यार्थि नय है और मेदगामी दृष्टि पयोय नय है वस्तु का सामान्यविशेषोभयात्मक 
निरूपण नेगम नय है, वस्तु के सामान्य अंश को स्वीकार करनेवाला संग्रह नय है । व्यवहार नय वस्तु के विशेष स्वरूपांश 
को ही प्रहण करता है। उसकी सृष्टि में सामान्य जैसा कोई तत्त्व नहीं है । 

वर्तमान और स्व को ग्रहण करनेवाली दृष्टि का नाम ऋजु सूत्र नय है। यह दृष्टि पर द्रव्य और उसकी अतीत 
अनागत पयोय को असत्‌ मानती है। एक ही वस्तु को लिंग मेद किया कारक भेद से भिन्न माननेवाली दृष्टि शब्द नय है । 
समभिरूढ और एवंभूत उसकी सूक्ष्मताओं को बताते हैं । पर्याय भेद से वस्तु में भेद माननेवाला समभिरूढ़ नय हे जो मुनि 
की साधु यति समी पयोयों को वह भिन्न मानता है । “एवं भूत ” नय काय में प्रव्ृत्त पयोय को ही वस्तु मानता है । 
मुनि वृत्ति में प्रवृत्त को ही वह मुनि मानता है। मुनि प्रवृत्ति से निरपेक्ष को वह मुनि स्वीकार नहीं करती । 

नेगम संग्रह और व्यवहार नय द्रव्यास्तिक नय के अन्तंगत हैं। ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरुढ और एवंभूत नय भेद- 
गामी पर्यायनय की दृष्टि को लेकर चलते हैं । इस प्रकार हेतु भंग और नय से उज्ज्वल जिनेन्द्र देव की वाणी की शरण 
जानिवाला असीम आत्मिक आनंद की अनुभूति करता हूं । 
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१, अत्थंतरभूणदिं य णियणदिं दोहि समयमाईहिं 
वयणविसेसाश्यंदव्वमव्वतब्व्य पडइ ॥ 
अद्ददेसो सब्भावे देसोउसब्भावपज्जवे णिययो । 
तं दविय मत्थि णत्थिय आएस विसेसियं जम्हा ॥ 
सब्भावे आइटगो देसो य उभयह जस्स | 


ते अत्थि अव्वतयं च होइ दवियं वियप्पवसा । 
-आ। सिद्धसेन दिवाकर, सन्मतिप्रकरणकाण्ड, कारिका १६-३८ 


२. सवांशग्राहि ज्ञानं प्रमाणम्‌, अल्पांशग्राहि ज्ञान नयः। ३, तित्थयरवयणसंगहपत्थारमूलवागरणी, दव्वदिद्वओ य पत्जवणयो य 
सेसा वियप्पासी । सन्मतिप्रकरणकाण्डकारिका ३ 

४, नेगमो मन्यते वस्तु तदेतदुभयात्मकम्‌ । निर्विशेष॑ न सामान्य विशेषोषि न तद्विना संग्रहों मन्‍्यते वस्तु सामान्यात्मकमेव हि। 
सामान्यव्यतिरिक्तोइस्ति न विश्येषो खपुष्पवत्‌ ॥ विशेषात्मकमेवार्थ व्यवद्दारस्य मनन्‍्यते। विशेषभिन्न सामान्यमसत्‌ खरविषाणवत्‌ ।। 
ऋजुसत्रनयो वस्तु नातीत॑ नाप्यनागतम्‌ | मन्यते केवल किन्तु वतेमान तथा निजम्‌ ॥ अर्थ शब्दनयानेकैः पर्यायैरेकमेव च | एकार्था: 
कुम्मभकलशघटा: घटपटादिवत्‌ | बूते समभिरूढोथ भिन्न पर्यायमेदतः । भिन्नार्था: कुम्मकरुशघटाः घटपटादिवत्‌ | एकपर्यायाभिधेयमपि वस्तु 
चर मन्यते कार्य खकीय॑ कुर्वाणो एवंभूतनयों भ्वम्‌ | -अश्रीविनय विजयजी नयक़रर्णिका, 


पैंतालीसंबाँ अध्ययन २८७ 


सारद वा जल॑ सुद्धं पुण्णं वा ससिमंडल॑ । 

जच्च - मर्णि अप वा थिरं वा मेतिणी तलं ॥ ३१॥ 
साभावियगुणोवेतं भासते जिणसासणं । 
ससीतारापच्छिण्णं सारद वा णंगणं ॥ ३२ ॥ 

अर्थ--शरद ऋतुका जल शुद्ध होता है पू्णेचन्द्र मंगल रम्य है। प्रकाश करती हुई मणि और विस्तृत मेदिनी तल 
स्थिर है। इसी प्रकार खाभाविक गुणों से युक जिनशासन शोभित होता है । जैसे चन्द्र और तारागण से व्याप्त शारदीय 
नभोइ्नन शोभित होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

शरइकऋतुनुं पाणी घएु शुद्ध छो4 छे, पूणुयद्रभ३4 पणु घए७ुं ०/ रभ्य धणाय छे, ॥४शथी यणडता रलो 
बने विशाल पृथ्वीतक्ष पणु स्थिर छे, रे येद्रभा जने नक्षतरशएुथी व्याप्त शरद्रऋतुभां भात्श शोले छे ते ० 
अमभाएं इध्रती अुणुथी युक्त ७नशासन सुशोक्षित छे. 

अहतर्षि जिनेन्द्रदेव के शासन को विविध उपमाओं से उपमित करते हैं । जेसे शारदीय जल शुद्ध होता है और 
मणि चमकती स्थिर पृथ्वी विविध वन उपवन साग और उपखंडों से शोभित होती हैं । इसी प्रकार वीतरागदेव का शासन 
नय और प्रमाग से शोमित है । 

दूसरी गाथा में वीतराग देव के शासन को चन्द्र और तारिकाओं से व्याप्त शरद के ख्छ गगन से उपमित किया 
गया हे । प्रस्तुत गाथाएं अहँतर्षि की काव्यात्मक प्रतिभा को अभिव्यक्त करती है। उसमें प्रकृति के मनोहर रूप के साथ 
वीतराग देव के शासन को रखा गया है । 

शरद का शान्त नभांगन सरससुघा वर्षाचन्द्र और मनोहारि नक्षत्रों से शोमित होता है। इसी प्रकार दशनादि आत्मा 
के स्वाभविक गुणों से जिनेन्द्र प्रभु का शासन शोभित होता है । 

सव्वण्णुस।सर्ण पप्प विण्णाणं पवियंभते । 
हिमचंतं गिरि पप्पा तरुणं चारु वागमो॥ ३३ ॥ 
सत्त बुद्धी मती मेधा गंभीरत्त च वड्ढती । 
ओसघ वा खुईं कन्ते जुज्जर बलवीरियं ॥ ३७॥ 

अर्थ--जिसने सवेज्ञ का शासन प्राप्त किया है, उस आत्मा का विज्ञान वेसा ही विकसित होता हैं जसा कि हिमालय 
में वृक्ष का सौन्दय बढ़ जाता है और जैसे पवित्र और तेजपूर्ण औषधि से बल और वीये की 'बृद्धि होती है इसी प्रकार 
जिनेन्द्र देव के शासन से ) सत्व बुद्धि मति मेधा और गांभीये की वृद्धि होती है । 
गुजराती भाषान्तरः -- 

० भाणुसे सर्पशनुं शासन भेणव्युं छे, ते जात्माचुं विशान पशु त० रीते विस पामे छे, वशभ 3 
हिभाक्षयभां पृक्षोनी निसभसुं६२ रमणीयता बचे छे जने ब्रेभ पवित्र खने ते+पूणु भोषधि (०/डीणुटी ) थी 
जभक्ष जने वीयनी वृद्धि थाय छे तेवी ० रीते (थरनंद्रद्वना शासनथी ) सत्व, शुद्धि, भति, भेषा शखने 
जंभीयनी बृ छि थ।य छे, 

सर्वज्ञ के शासन की एक महती विशेषता यह है कि उसमें ज्ञान के विकास का अवसर प्राप्त होता है वह इसलिये कि 
इसमें अंधविश्वास को अवकाश नहीं है और धर्म अंघ विश्वासों में नहीं पलता । अंधविश्वास को धर्म कहना सुरा को अमृत 
बताना है । धर्म और अंधविश्वास दो अलग राह पर जानेवाली दो चीजें हैं। में तो कहूंगा धर्म का सबसे बड़ा प्रतिद्वन्द्दी 
कोई है तो अंधविश्वास ही । धर्म की पविन्न देह को दूषित किसी ने किया हो तो वह अंध विश्वास ही हे। अंधविश्वास 
ने धर्म की रक्षा करने का ठेका अवश्य लिया था, पर वह रक्षक मूखे बन्दर जैसा था जिसने राजा के शरीर पर बेठी मक्खी 
को उड़ाने के लिये राजा को ही मार डाला। अंधविश्वास ने भी वही किया अश्नद्ध। की मक्खी को उड़ाने के लिये तलवार 
से धर्म के ठुकडे कर दिये उसकी आत्मा को विदाकर के उसके शरीर से चिपका हुआ है। आगमवाणी भी बोलती है- 


पण्णास्म्मिक्खिए धम्मं तत्त तत्त -विणिच्छिय ॥ -उत्तरा० अ० २३, 


१, जव्बमाणि, २, आज साइंस प्रथवी को खधुरी पर घुमती छुई मानता है |-जैनदशेन के अनुसार हर वस्तु सवपर्याय मे परिण- 
मनशील है फिर भी, जैन भूगोल पृथ्वी को स्थिर मानता है। 


२८८ इसिभासि-याई 


जैन दशन अंधविश्वासियों के नहीं अपितु अन॑त ज्ञानियों के धर्म को स्वीकार करता है | इसीलिये मंगलपाठ में बोला 
जाता है केवलप्रज्ञप्तिषर्म को स्वीकार करता हूँ । 
जो धर्म बुद्धि की तराजु पर तुला हुआ होता है वही तत्व और अतत्व का निश्चय कर सकता है जैसे हिमालय पर 
हुआ वृक्ष चारों ओर बहते हुए झरनों की तरी पाकर विकसित होता है। अथवा बफ समूह के ढेरों के बीच खड़ा बृक्षर 
हरितिम सौन्दय में मुस्कुरा ऊठता है हिमालय की तेजोमयी औषधियें मानव को नवीन स्फूर्ति और तेज प्रदान करती है 
इसी प्रकार वीतराग देव के शासन के निकट रहा हुआ भात्मा सात्विक बुद्धि और निर्मल प्रज्ञा के द्वारा आत्मा स्तरूप को 
पहचानता हैं । 
जैसे शुद्ध और तेजपुणे औषध शरीर को स्वस्थ और पुष्ट बनाती है इसी प्रकार हृदय की विशुद्धि प्रज्ञा में किशुद्धि 
लाती है और स्वस्थ बुद्धि में गंभीरता प्रवेश करती है । 
टीकाः--सर्वश्श[सन पुरुषेण प्राप्त यदि तदा प्रतिजम्भते-प्रकटी मवति यथा तरूणां चारुशगमों मनोज्ञः प्रादुर्भावो 
टइयते पुरुषेः हिमवन्त प्राप्ततद्भिः । सत्वादीनि वधनों यथा सुष्ठाक्रान्त सुप्रयुक्तरमोषध बलवीय योजयति शरीरेणेति 
शेषः । गतार्थः । 
पर्यडस्स णारिदस्स कंतारे देसियस्स य । 
आरोग्गकारणो चेव आणा-कोहो दुहावहो ॥ ३५ ॥ 
सासणं ज॑ णरिदाओ कंतारे जे य देसगा । 
रोगुग्घातो य वेज्जातो सब्वमेतं हिए हिये ॥ ३२६ ॥ 
अर्थ--प्रचण्ड राजा का तथा कान्तार अथीत्‌ संसार में गुरुका और आरोग्यकारक बेद की आशा का पालन न 
करना दुःख का कारण है । 
राजाओं का शासन, वन के मागेदशक अथवा संसार वन के मागेदशक गुरु उपदेश और वेद से रोग का उपचार यह 
सब हितप्रद है । 
गुजराती भाषान्तर : 
जक्षवान्‌ राब्वनो छु:भम, अन्तार खेटले जा लवबरूप व्रगक्षमां अुरुनी ने जारोग्य-६य४ पृ६२४नी 
जारानुं पाक्षन न उरबु से ६:णवुं 3२० थाय छे 
राब्तमीनुं शासन, हरंगक्षमां भागध्शन अरनार, सेंसाररूपी व्यगक्षमां जुरुनो ठपदेश लेने परध्चनी 
(६२६नी ) सारवार तेम०/ परढेश्टनी सूथना जा गधी बस्तुओे हित५६ छे. 
तेजखी राजा का आदेश न पालना दुःख को निमंत्रण देना है। शान्त प्रकृति के राजा का आज्ञा भंग इतना कष्ट प्रद 
हरा नहीं होता जब कि उग्र खभावी राजा अपनी आज्ञा को विफल जाते देख उम्रतर बन सकता है और कढोर दंड दे सकता 
है। बीहड़ वन में मागेदशक का आदेश न मानना अपने आपको विडम्बना में डालना है। इसी प्रकार वैद्य के पथ्यापथ्य 
का आदेश न मानकर हम रोग को दूना कर लेते हँ। इसी प्रकार खार्थ रहित जीवन बितानेवाले सन्तों के उपदेश की 
अत्रहेलना करके हम उनका कुछ न बिगाड़ेंगे, किन्तु अपने जीवन की सीधी राह में कांटे बिखेर लेंगे। 
दुनियां ने महापुरुषों को पूजा हे, उन्हें सुखादु भोजन दिया है, सन्दर वस्त्र दिये हैं, रहने के लिये विशाल भवन दिये 
हैं। मरने के बाद उनकी मूर्ति बनाकर पूजा है, उनकी चरण धूल को मस्तक पर चढ़ाया है। उनके पेर धोकर चरणाम्रत 
पिया है । उनके उपदेशों को शासत्र वाक्य मानकर कंठस्थ किये हैं । उनकी स्मृति में बड़े ग्रन्थ तैयार किये हैं । उनके लिये 
मानव लड़ा भिड़ा भी है। उसने सब कुछ किया किन्तु एक नहीं किया वह पथा कि उसकी बात नहिं मानी। और इसी लिये 
तो विश्व की अशान्ति समाप्त नहीं हो सकी । 
टीकाः--प्रचण्डस्य कऋरस्य नरेन्द्रस्य कान्तारे संसारे च देशिकस्य गुरोस्तथा वे्यस्थारोग्यकारण क्षाज्ञा क्रोधा- 
रोग्यागथर्थ प्रशस्तोग्राज्ञा दुःखावहा अमनोज्ञा दृश्यते परन्तु यन्‌ नरेन्द्राद्‌ य्व ये संसारे देशिकास्तेश्यः शासन वधाद्वा 
रोगोद्धातो रोगोन्मूलन सर्वमेतद्धिते हितमतिहितं भव॒ति। गतार्थ: । 


१, केवलिपण्णत्त धम्मं सरणं पवच्जामि | -- मंगलपाठ, आवश्यक सूत्र । 4 





न्‍७. कमाथभपान्‍्यकअकाजमबनंपपाफ्रम, 


पेंतालीसवाँ अध्ययन २८९, 


आणाकोबो जिणिदस्स सरण्णस्स जुतीमतो ॥ 

संसारे दुचक्‍खसंवाहे दुत्तारो सब्वदेहिणं ॥ ३७॥ 

तेलोकसारगरुअं चीमतो भासितं हम॑ ॥ 

सम्म॑ कारण फासेत्ता पुणो ण विरमे ततो ॥ ३८ ॥ 
. अर्थ--प्रण्यशील दरुतिमान जिनेन्द्र देव की आज्ञा की अवह्देलना इस दुःख पूर्ण संभार में सबके लिये दुःखप्रद होगी । 
त्ैलोक्य के सारभूत महान प्रज्ञाशील महापुरुषों ने जो कहा है और जीवन के लिये सम्यक्‌ है उसका जीवन से स्पशे करके 
फिर उससे पीछे न हटे । ह 
गुजराती भाषान्तर :-- 

जे पुएयबान व्टीप्यभान कन॑द्रव्वनी जारानी जवपदेक्षवा (जपभान) भा ६ल्‍णभय संसारभां जाने 

भा>े &:५६५४ थरशे, त्रेश्ीडथना सारलूत शरष्ठ मुद्धिमान्‌ भछापुरुषेये उल्यु छे जने को शबनयाता भांदे शत्यंत 
305४ छे भेनो श्थवनने स्पश अर्या पढी तेनाथी पाछत जसी ग्ट्वाय नही. 

वीतराग देव द्वारा निर्दिष्ट पथ जीवन शान्ति का शाश्वत पथ है | मोहातीत महा पुरुष, जीवन पथ के यथार्थ रश हैं । 
हम क्या हैं हमारा स्वरूप क्या है? यह आत्मा चनुर्दिक संसार में परिभ्रमण क्‍यों कर रहा है ! आत्मा का शुद्ध ख्रूप कया 
है वह केसे प्राप्त किया जा सकता है । इन सब प्रश्नों का समाधान वीतराग देव ने मोह और कपाय विजय के पवित्र संदेश 
में दिया है उसका अनुपालन न करके हम मोह की जाल में फंसते हैं और दुःख की परम्परा को निमंत्रण देते हैं । 

अहंतर्षि बता रहे हैं विद के सारभूत अन॑तज्ञानी महापुरुषों का संदेश है जो जीवन के लिये श्रेय म्वरूप है उसे 
ग्रहण करें ! इन्द्रियों के लिये जो प्रिय है वह प्रेथ कहलाता दे । इन्द्रियां उसी ओर दौड़ती हैं, किन्तु आत्मा को विकासोन्मुख 
बनानेवाली प्रवृत्ति श्रय है । साधक श्रय को पहचाने और दृढ़ मनोयोग के साथ उसका पालन करे। फिर कितने भी प्रलो मन 
सामने आवें, कितनी सी कठिनाइयां आएँ उससे पीछे न हटे । मुसीबतों और प्रोभनों को दखकर साधना से भटक जानेवाला 
साथक आत्मविदझास नहीं कर सकता । 

टीकाः--जिनेन्द्स्य शरण्यस्य द्युतिमतः संसारे दुःखसंबाहे सर्वदेहिनां दुस्तारों भवत्याज्ञाकोप उम्राज्ञा, तथा5पि 
त्रेलोक्य पार]रुचीमतो भावितमिद कायेन श्रोत्रेण सम्यक्‌ स्पृष्ठा गृहीत्वा यदि वा भाषितमाज्ञावन्‌ मस्तके गृहीत्वा न 
पुनस्तस्माद्‌ विरमेत्‌ । 

टीकाकार कहते हैं -- शरण्यभूत वीतराग देव की आज्ञा क्ठोर होने पर भी उसका अनुपालन आवश्यक है। आज्ञा 
उग्ने होने पर भी उसे सम्यक्‌ रूप से काया के द्वार अनुपालित करे । उससे विरत न हो । 

बद्धचिधो जथा जोधो वम्मारूढो थिरायुधो। 
सीहणायं विम्रृंचित्ता पलायंतो ण सोभती ॥ ३९ ॥ 
अगंधणे कुले जातो जधा णागो महाविसो । 
मुचित्ता सबिस भूतो पियंतो जाति छात्र ॥ ४० ॥ 

अर्थः--राज चिह्न बांधकर रथ में आहूढ़ स्थिरायुघ योद्धा सिंदन।द करके यदि रणभूमि से पलायन करता है, तो वह 
शोभास्पद नहीं हो सकता ! अगंभन कुल में पैदा हुआ विघधर यदि महा विष को छोड़६र पुनः उसे ग्रहण करता है तो 
हीनता को प्राप्त होता है । । 
गुजराती भाषान्तर $-- 

२४ थिन्डयुडत थर्श २५ 3५२ यदीने स्थिरायुध थे कषक्ष्बय्यों सिद्ना६3र्या पी (र२णुमूभी छो॥ी ) 
व्ये भाणी व्वय ते तेनी प्रीतन छाग्रे नर्एी, जगंघन इश्षभां ग्मन्भेवष खय$२ उरी नाथ जेरन गछार हेप्ठी धर्श 
व्ने पाएु तेने बर्श थे तो ते ( सापना वंश ) ने छीनत्व थप्त थाय छे. 

जधा सप्पकुलोब्भूतो रमणिज्ज पि भोयणं । 

वंतं पुणो सा भुंजतो घिद्धिकारस्स भायणं ॥ ४१॥ 
पवे जिणिदआणाए सब्लुद्धरणमेव य । 

णिग्गमो य पलित्ताओं सुहिओ खुहमेव त॑ ॥ ४२ ॥ 

अथ!--जैसे रुक्मि कुल में उत्पन्न सपे सुन्दर भोजन कर उसे वमन कर पुनः उसको खाता है तो घिक्कार 
का पात्र होता है, इसी प्रकार जिनेन्द्रदेव की आज्ञा का यथावत्‌ पालन करने से आत्मशल्यों का उद्धार होता है । संसार 
की आग से निकलकर वह सुखी होता है और यथार्थ में वही सुख है । 

३७ 


२९० इसि-भासियाईं 


गुजराती भाषान्तर :-- 

साप व्शभ रुडिभपंशमां ्सन्भेक्ष भनगभते भोरा॥ क्षण तेनी 8कदी 3रे छे जने ते ( बभन 3रेध| ) ०/ #री 
जाए नाणी पोते धिछ्छारनों श्ोग थर्ध पड़े छे, ते०र अभाए <नन्द्रधेवनी जाशानमुं पान उरवाथी जात्मशब्योनो 
35७0 थर्श व्वव छे,. संसारता तापथी छुटी ० ने सभी गनी व्यय छे ते ०४ साथु २५ $छेष।य छे. 

साधक श्रमग जीवन को अपनाकर आगे बढ़े, पर श्रमण जीव की कडढिनाइयों को देखकर अथवा भौतिक पदार्थों के 
आकषेण को लेकर पुनः संसार की संसक्ति में न फंसे । क्योंकि साधना से वासना की ओर लौटना साधक जीवन की बहुत 
बड़ी पराजय है । एक योद्धा युद्ध के लिये तैयार होता है। कटिब्रद्ध होकर कवच धारण कर सिंहनाद करता है । इतनी 
बीरता से आगे बढने बाद यदि वह युद्ध-भूमि से पठायन करता है तो उसके लिये बहुत बुरी पराजय होगी । 

साधक गंधनकुलछ का सर्प न बने, जो उगले हुए विष को पुनः निगल जाए। वह अगंधन कुल का नाग है जो वासन्ए के 
विष को उगल देने के बद हजार यंत्रणा देने पर भी त्यक्त विष को ग्रहण करने को तैयार नहीं होता। अगंधन कुल के सर्प का 
रूपक उत्तर।ध्ययन सूत्र में मी आता है। सती साध्वी राजमती साधना पथ से चलित रथनेमि को फटकार के स्वर में कहती है- 

ओ साधक | अगंबन नाग को जाज्वल्यमा न घूमकेतु के सदश दुःसह आग में गिरकर भस्म होना खीकार है। किन्तु वह वमन 
किये हुए विष को वह पुनः खीकार नहीं करता। अतः तुम गन्धन कुल के सपे बनकर वामित वासना को पुनः स्वीकार न कर*। 

यदि अगंधन कुल का सपे भी अपने वमित विष को पुनः ग्रहण करले है तो वह अपने कुल गौरव को समाप्त करता है। 
इसी प्रकार रक्मिकुलोत्पन्न सपे भी यदि सुन्दर भोजन करके उसका वमन करके पुनः खाता है वह घिक्कार का पात्र होता है । 

साधक अगंधनकुल का सपे है। वह आग की ज्वाला में झुलसना मंजूर करेगा पर सावना के पथ से विचलित न 
होगा; क्योंकि उसने भोग उन पदार्थों को अशिव समझकर परित्याग किया है। यदि वह उन्हें पुनः खीकार करता है तो 
वह वमित पदार्थों का ग्रहण है । 

जिनेन्द्रदेव की आज्ञा से शल्योद्धरण संभव है । साधक इसका सम्यक्र परिषालन करके इस दावानल अथवा 
प्रलिप्तता ( संसक्ति ) से निकल शाश्वत शान्ति पा सकता है। 

टीकाः--यथा योधो बद्ध-चिह्लो वर्मारूढ: स्थिरायुधः सिंहनादे विमुच्य पछायमानो न शोभते किन्त्ववमन्यतां 
गच्छति, यथा नागो भुजंगो महाविषो5गन्धनकुले जात: स्वविष मुकक्‍तवा भूयस्‌ तत्‌ पिबन्‌ छाघव याति, यथा च सर्प- 
कुलोर्भूतोी रमणीयम्पि भोजन घान्तं पुनभुजन घिक्‌ धिक्कारस्य भाजन भवति। अगन्धानास्तु नागा मरण व्यवस्यन्ति न 
च वान्तमापिबन्तीति विपरीतमादिशति जिनदासो दृशवेकालिक-चूणों; एवं जिनेन्द्राजया “सब्वत्थमात्मतस तपसा शल्यो- 
छारणमेव तथा प्रदीक्ताद्‌ गृहान्निगेत सुखी सुहित वा भवति । सुर्ख एवं तत्‌ | गताथेः । 

इंदासणी ण त॑ कुज्जा दित्तो वण्ही अणं अरी । 
आसादिज्ंतसंबंधो ज॑ कुज्जा रिद्धिगारवो ॥ ४३ ॥ 

अर्थ:--३नद्र का बज़, प्रज्वलित अप्रि ऋण और शत्रु इतनी हानि नहीं पहुँचा सकते जितना कि मन से आखादन 
लिया जाता हुआ ऋद्धि का गर्व । 
गुजराती भाषान्तर :-- 

एन्द्रभुं १२८, अब्म्पधित जसि, कण जने ६श्मन जाटथुं चुडसान ४री नहीं श४, ००थी ४ भनथी २१६ 
१र्ध क्षीघेक्षो क््ष्मी नो ज६७५४२ ! 

कहा जाता है इन्द्र का वज्ज मर्तों की मृत्यु की शरण पहुंचाता है और अमत्य को दा६ण दाह पहुँचाता है। प्रदीप 
आग ऋण ओर शत्रु ये सभी व्यक्ति को संकट के सागर में डाल सकते हैं, पर अहंतर्षि कह रहे हैं कि ये सभी आत्मा को 
उतनी पीड़ा नहीं पहुंचा सकते जितना कि मन में घुसा हुआ ऋद्धि का गौरव । गौरव का रौरव जिसके मन में धधक रहा है 
उसके सद्गुणों की राख बना देती है। संभूम चक्रवर्ती और रावण जैसे इस गौरव की आग में ही तो राख होगये । हिटलर 
ओर मुसोलिनी के गर्व ने जमंन और इटली का पतन करवाया था । 

एक विचारक ने ठीक कहा है : ऐ नदी ! तेरा पूर तीन दिन में उतर जाएगा, किन्तु अपनी संपत्ति के मद में तूने जो 
विनाश लीला खड़ी की है वर्षों तक दुनिया उसे भूछ न पाएगी। फुटबोल इसी लिये ठोकरें खाता है कि उसके पेट में 
मगरूर की हवा भरी रहती है | बाहुबली के छोटे से गे ने उनके लिये कैत्रल्य के दरवाजे बन्द कर दिये थे । उनके अहंकार 
की तुलना में हमारा अहेकार हजार गुना अधिक द्ोगा और फिर हम ज्ञान प्राप्त करना चाहते हैं । 

प्रभु महावीर से एक बार गोतम स्वामी ने पूछा था: 'प्रभो ! आपके अनुग्रद से मुझे चोदह पूर्व और चार ज्ञान प्राप्त 
हैं, केवलज्ञान में अब कितना शेष है १' तत्र प्रभु ने कहा था गौतम ! असंख्य योजन विस्तृत खयंभ्रमण सागर में से एक 

१ पक्व॑दे जलिये जोईं घूमकेउं दुरासयं । नेच्छन्ति वन्तयं भोत्तु कुले जाया अगंधणे । 
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चिडिया अपने चंचु में पानी लेती है बाद में वह सोचे अब सागर में कितना जल शेष रहा है ? बस, चिडियाँ के चोंच में 
जितना जल आता हे उतने ये तेरे चार ज्ञान और चौदह पूर्व हैं। केवल ज्ञान शोष असीम जलराशि है। जब ज्ञान की संपत्ति 
का गये मन में आने लगे तब इस लघुक्रथा को स्मृतिपथ में ले जाना चाहिए । गौतम स्वामी को यह उत्तर मिला है तब उनके 
पामने हमारा ज्ञान कितना है ! 

फिर हमारे ज्ञान की यह हालत है वैयाकरणों की सभा में तार्किक बन जाते हैं, तार्किकों की सभा में वैयाऋरण बनते हैं । 
जहां दोनों नहीं है वह वेयाकरण और तार्किक दोनों बन जाते हैं और जहां दोनों सामने हों तो न वैयाकरण रहते हैं, न 
तार्किक ही । 

एक इंग्लिश विचारक कहता है--- 

४[०॥ 876 ० 6प्रा ाव॑ड, 

]. प्ि6 ज्ञा0 [दा0फप़रड ॥00 पे |ता0 फ़8४ ]00 ॥6 रा0एफ४8 700, 

]6९ 78 & 00), शापषा) 77. 

2 36 शौी0 शाठज़8 700 शाते दता0फज़ड ]6 (0एछ8 ॥0., -76 8 छ]|6 ६68४९) गा ; 

3. 446 ९0 |ता0ज़ड छाते |ता०श़ड 70॥0 06 दा0ए8, 0 [8 88069,- ५७४२6 | ; 

4. 36 जश्ञग0 दा0फड छापे |ता0णड ॥6 रा09७, 0 78 एा8९ 0)0७छ ॥॥॥ ! 

१. जो जानता नहीं है और जो यह भी नहीं जानता कि वह जानता नहीं है वह मूख है, उसे छोड दो । 

२. जो जानता नहीं है पर वह अपने अज्ञान को समझता है वह साधारण पुरुष हे उसे सीखाओ। 

३. जो जानता है पर उसे भान नहीं है कि वह जानता है, वह सो रहा है उसे जाग्रत करो । 

४. जो जानता है और उसे ज्ञान है कि वह जानता है वह बुद्धिमान है उसका अनुसरण करो । 

विकास के इच्छुक को सत्ता संपत्ति और ज्ञान सब प्रकार के अहंकार से दूर रहना चाहिए । 

टीकाः--इन्‍्द्राशनिर्दीप्तो वह्िर ऋणमरिन तत्‌ कुयुग्रत्‌ कुर्यादास्वाद्यमान-सम्बन्धनमद्धिगारव॑ ऋद्धीनां 
बहुमान: । गतार्थ: । 

विसगाह सरछूढं विस वामाणुजोजितं। 
सामिसं वा णदीसोय ये साताकस्मं दुहंकरं ॥ ४४ ॥ 

अर्थ:---विष और ग्राह-मगर आदि से व्याप्त सरोवर, विष मिश्रित नारी (विष कन्या ) और मांस युक्त नदी स्नोत 
की भांति सुख के कर्म भी अन्त में दुःखकारक होते हैं । 
गुजराती भाषांतर :-- 

जेर खने भगर विशेरे छिख आशिणमोथी न्याप सरोवर खने जेरी नारी (विषद्चत्या ), भसिथुद्रत 
नददीसतनी व्रेभ सुणना डर्मी! पु छेष3 ६:णपयवसायी ( 6:णममा ० परिणाम थाय शेव। ) थाय छे, 

कर्म के दो प्रकार होते हैं । एक सातवेदनीय, दूसरा असातवेदनीय । एक का विपाक शुभ रूप में होता है दूसरे का 
अशुभ । प्राणी सुख रूप कर्म चाहता है; दुःखरूप नहीं । किन्तु कर्म चाहे सुखरूप हो या दुःखरूप उसका अन्तिम परिणाम 
दुःखरूप होता है। दुःख तो कटु है ही, किन्तु सुखरूप कर्म भी दुःख से मुक्त नहीं है। माता मरुदेवी को पूर्ण सातवेदनीय का 
उदय था और वे अपनी सुदीध आयु में एक दिन भी अखस्थ नहीं हुई; फिर भी जन्म और मृत्यु का दुःख तो था ही वियोग 
का मनस्ताप भी कहीं नहीं गया था, अतः सम्यग्दशनसंपन्न साधक न अशुभ कर्म चाहे न शुभ कर्म । वह तो सभी का अन्त चाहे। 

अहंतर्षि इसी कथा की सोदाहरण व्याख्या करते हैं-सुरम्य सरोवर को देख ग्रीष्म के ताप से क्लान्त मानव उसमें 
डुबकी लगाना चाहता है, किन्तु यदि उसका पानी विष मिश्रित है अथवा उसमें भयंकर ग्राह-मगर हें तो उसमें प्रवेश 
करने का कोई साहस नहीं करता और उसकी सारी बाह्य सुषमा असंदर हो जाती है । 

अथवा विषकन्या बाहर से अनिद्य सुन्दरी होती है, किन्तु उसका स्पशे प्राणापहारक होता है और जिस नदी के प्रवाह 
में मांस के टुकड़े डाले गये हैं वहां मी मत्यादि का आगमन अधिक होता है, किन्तु मांस-लोभ से आई मछलियां जाल में फंस 
जाती हैं। ये सभी वस्तुएं बाहर से सुन्दरता लिये हुए रहते हैं, किन्तु अंत में इनका परिणाम प्राणघातक हो सकता है । 
इसी प्रकार शुभ कर्म भी अशुभ विपाक लेकर आता हैं | सुख की घड़ियाँ मानव को कर्तव्यश्रष्ट बना देती हैं। कहा जाता है कि 
मनुष्य दुःख में पागल हो जाता है, किन्तु मनुष्य दुःख में नहीं सुख में पागल हो जाता है । सुख की अद्यधिकता उसकी 
विवेक ज्योति लुप्त कर देती है । दुर्योधन रावण और कोणि सुख के ही पागल थे । 

दुःख मानव की विवेक ज्योति को कायम रखता है। जैसे टेढीमेढी सड़क पर ड्रायवर सावधान हो जाता है । इसी 
प्रकार दुःख के क्षणों में आत्मा सावधान हो जाता है। दु-ख में मेरे तेरे के छुद्र घेरे समाप्त होकर आत्मीयता का प्रसार 
होता है। जैसे, रात्री के सघन अंधकार में सभी वस्तुएं एक हो जाती हैं। सुख व्यक्ति के मन में अहंकार पैदा करता हे । 
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जबकि दुःख अहँकारी को भी नत्न बनाता है। वेराग्य जन्मभूमि भी वेराग्य ही है। दो सम सखियों में ईष्यो जन्म लेगी, 
जबकि दो सम दुःखियों में सहानुभूति पैदा होती है। इस लिये अतहैर्षि कह रहे हैं साधक सुख के मोहक हरूप में न उलझे । 
टीकाः--सातकमेंट करण दुः:खकरं-दुरन्त भत्रति यथा सम्राह - शिंशुमारादिगम सरो बुद्ध विकसितोत्पलूं, 
वामया ख्रिया वा कामिनोनुयोजित बिषं सामिषं वा नदीखोतो मत्स्यप्लवनयोग्यम्‌। 
साताकमे-अथात इच्छित-युख रूप कर्म दुरन्‍्त होता है जेसे जिस सरोवर में कमल खिल रहें किन्तु उसके भीतर 
बड़े मगर हैं । श्री की सुन्दरता में सी कभी विष छिपा रहता है। रूपलिप्सा में आकुल कामान्ध व्यक्ति को वह कभी 
कभी अपने हाथों से विष दे देती है और रूप-गधुरिम। मृत्यु का निमंत्रण बन जाती है । जिस नददी के स्रोत में मांस के टुकडे 
बिखेरे गये हें वह मछलियों की क्रीड़ा के योग्य है ओर मछलियाँ मांस टुकड़ों से आऊष्ट हो वहां आती हैं; किन्तु दूसरे ही 
क्षण वे जाल में फंस जाती हैं । हर 
कोसी किते व्वाइसी तिक्खो भासच्छण्णो व पावओ । 
लिगवेसपलिच्छण्णो अजियप्पा तहा पुम॑ ॥ ४५॥ 
अर्थ:--जैसे तीक्ष्म तलवार कोष-म्य।न में रहती है ओर अम्मि भस्माच्छादित रहती हे इसी प्रकार अजितात्मा पुरुष 
भी नानाविध लिंग और वेश में छिपे रहते हैं । 
गुजराती भाषान्तर: -- 
गम ती&ए७ चारवाणी तक्षबर छ७भेश। 5ोश पा ) भां रढे छे, खने मश्वि पशु भस्म (२ण) थी ढ३येक्ष 
रहे छे ते अभाणे जख्सतित्मा (ब्रेनी ४६द्रियो पोताना आस जछार छे तेवो ) भाणुस जन तरछन। 
भछ।रना वेश खने विंगोथी संतडेशो छोय छे. 
म्यान तलवार नहीं है । उस सुन्दर-से म्यान के नीचे तीक्ष्ण तलवार छुपी रहती है और राख आग नहीं है, वह तो 
उसके नीचे दी हुई हे, इसी प्रकार शरीर आत्मा नहीं है। आत्मा शरीर में है पर शरीर से भिन्न है। 
उपनिषदों में शरीर को रथ बताया गया है और आत्मा को सारथि । यजुर्वेदीय कठोपनिषद में रथ और सारथी 
का सुन्दर रूपक दिया गया है वह यों है-- 
शरीर रूप रथ में आत्मा रथी है,बुद्धी सारथि है, मन लगाम है, इन्द्रियां घोडे ओर विषय उनके विचरने के मागे हैं | 
इन्द्रिय ओर मन की सहायता से आत्मा भोग करता है । जो प्रज्ञा संपन्न होकर संकल्पवान मन से स्थिर इच्द्रियों को सुमागे में 
प्रेरित करता है वही मांग के अन्त तक पहुंचता है जहां से पुनः लोटता नहीं है! । 
साधक आत्मा के खरूप को समझे । लिंग और वेश के बंधनों से ऊपर उठकर शुद्ध आत्मा के दशन करे | सत्य का 
शोबक लिंग और देश के आवरण को हटाकर पवित्र आत्मा को खोज लेता है । त 
टीकाः--को शीक्ृतः को दे निहित इृवासिस्ती ६णो भस्मान्छनन इव पावकम्तथा लिंगवेशपरिच्छननः कुसाधुरजिताप्मा 
टीकाकार कहते हें-कोश>म्यान में तलवार रहती है ओर भस्म के नीचे जाज्वल्यमान आग रहती है इसी प्रकार 
संयम के वेष के नीचे असंयमी आत्माएं रहती हैं । लिंग और वेश तो संयमी साधक का है, जिनके मनमें वासना की 
ज्वाला शान्त नहीं हुई है ऐसे व्यक्ति दुनिया के साथ छल करते हैं और अपने आपको भी धोखा देने की चेश करते हैं । 
दुनिया को धोखा दिया जा सकता है, किन्तु अपने आपको नहीं । 
जो वेश के प्रति वफादार नहीं है वे दुनियां के सबसे बढ़े मक्करार हैं। चोर चोर वेश में रहता है तो इतना बुरा नहीं ह 
जितना कि वह एक सभ्य व्यक्ति के वेश में आता हैं। ऐसे गोमुखी व्याप्रों से सावध।न रहने के लिये अहतर्षि प्रेरणा द रहे हैं । 
कामा मुसामुही तिक्खा, साताकम्माणुसारिणी । 
तण्हा सातं च लिग्घं च, तण्हा छिदति देहिणं ॥ ४६ ॥ 
अर्थः- काम तीक्ष्ण मषामुखी केची ( असल्यवादी ) है सातक्मोनुसारिणी हे। किन्तु यह तृष्णा देहधारियों से 
शांति और तृष्णा शीघ्र काट देती है । 
गुजराती भाषांतर :-- 
5% शेटले दी६१ बासन, भ्रषाभुणी खजेटक्षे ॥त२ (भोड़ मोक्षतार ) जा सात$र्भाचुसारी छे पशु ज। 
पृण्श। (त२२ ) शरीरघारीजोनी शांति जन तृण्शाने तरत ०४ न४ री ६ छे. 
मन की वासना तीक्ष्ण मृषामुखी है अथवा काम म्रषामुखी है। अर्थात जहां काम है वहां असत्य अवश्य रहता है । कामी 
व्यक्ति अपने पाप को छिपाने के लिये सो सो झूठ का आश्रय लेत। है। तृष्णा सुख चाहती है। तृष्णालू अपनी सुख और शांति के 
लिय्रे संपत्ति एकत्रित करता है। अनंत अनंत काल तक के लिये संपत्ति एकत्रित करना चाहता है। किन्तु यह तृष्णा देहधारियों 
की शांति को अविलम्ब भंग कर देती है । क्योंकि जिस मोटर में ब्रेक नहीं है वह ऐक्सीडेन्ट के खतरे से खाली नहीं है तो 


१ आत्मानं रथिनं विद्धि शरीर रथमेव तु । -- कठोप० ३१३, ै 
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जिसकी तृष्णा पर ब्रेक नहीं है वह मी अपने जीवन में ऐक्सीडेन्ट (दुष्वेटना) करता है । हिरोशिमा कोरिया, लाओस की युद्ध 
की ज्वाला उसी ऐक्सीडेन्ट से आयी हे । दुनियां के आधे से अधिक संघषे तृष्णा ब्रेक के अभाव की कहानी कह रहे हैं । 
एक इंग्लिश विचारक कहता है-- 
क्‍26॥06 8 +झैपराशांपरए्‌ ॥:8, ॥0 श्0 08 70 70ए९/ 568 तटुतां), इच्छा जलती हुई आग है । 
उसमें जो गिरा है वह फिर कभी उठा नहीं है ।-जेम्स आफ इस्लाम” चम्पतराय, 
स्‍््र्णण्गग के मोह ने सीता की हजार हजार विपत्तियों बीच पटका था ! सोने ने भाई के भाई चारे को भुलाया था। एक 
विचारक और बोलता है ।-। 46586 2०१, ॥0 ]88 ]67/5प्रछव60 ॥8॥ए ॥0॥ 7979 ध॥ 6९)),- प्लाटस, 
में सोने को धिकार करता हैँ , क्योंकि उसने अनेक मनुष्यों को पाप करने के लिये फुसलाया है । 
* इसीलिये अहंतर्षि तृष्णा से शांति के लिये खतरनाक बनाया है। भगवान महावीर ने अन्तिम देशना में फरमाया 
था-सम्पत्ति के द्वारा मानव शांति नहीं पा सकता । 
डटीकाः--कामा रूष। सुखिनो व्याजदीलाः तीट्ष्णाः सातकर्मा नुसारिणी तृष्णा चासातं च शीघ्र च तृष्ण कामशिछ- 
नत्ति देहिनाम्‌ | गतार्थेः । 
सदेवोरगगंधव्यं सतिरिकर्ख समाणुसं | 
वत्त तेहिं जगं किच्छे तण्हापासणिवंधण्ण ॥ ४७ ॥ 
अर्थ--देव नाग, गंधर्व तियेच, मानव के साथ संपूर्ण लोक का उसने परित्याग कर दिया हे जिसने तृष्णा का बंधन तोड़ 
दिया है । 
गुजराती भापान्तर ; -- 
कं भाणुसे तृ"ण। (विषपयासडित) डुं मंधन तोड़ी नाण्युं छे ते माणसे देव, नाथ, अंघ१, तिरयथ भानपीने 
साथे जा संपूए बोनी लाश 5री दीधघो छे. 
तृप्णा का गुलाम सारी दुनियां का गुलाम है, क्योंकि मन की तृष्णा उसे दुनियां की गुलामी करने के लिये प्रेरित 
करती है । अध्यात्म योगी कवि आनंदघनजी अपने आध्यात्म पदमें कहते हैं- 
आशा दासी के जे जाया, ते तिहुं जग के दासा । 
जिसने तृष्णापर विजय पाई है उसने देव गंध तियेच और मानव संपूर्ण लोक पर विजय पाई है “ निःस्पृहस्य तृण 
जगत्‌ । ? निरपृह के लिये सारी दुनिया तृण तुल्य है । 
अक्खोबंगो वणे लेवो, तावणं जं जउस्स य । 
* णामणं उसुणो ज॑ं च, जुत्त तो कज्ज-कारणं ॥ ४८ ॥ 
अर्थः--आंख में अंजन लगाना, त्रण ( घाव ) पर लेप करना जतु-लाख का तपाना ओर बाण का झुकाना इन 
सब के पीछे ठीक ठीक कायक्रारण परंपरा काम कर रही है । 
गुजराती भाषान्तर $:-- 
जांजणमां जग्रन जांत्खुं, अणु (६) 8१२ क्षेप क्षयाउपो, ०४6 खेटक्षे क्षाण तपावी गरभ अरबी खने 
जाए बांडो बाणती खेना पाछण शेर मोटी 4-$२ए"ु परंपर। $॥भ 3री २७) छे. 
तृष्गाशील व्यक्ति का जीवन सदेव भौतिक प्रग्नत्तियों में बीतता है, प्रातःसू्यं की प्रथम किरण के साथ उसकी निद्रा 
खुलती है और वह अपने बनाव सजाव में जूट जाता है । स्वाध्याय और ध्यान के महत्वपूर्ण समय का उपयोग वह श्वंगार 
प्रसाधनों में समाप्त करता है। कोई अपने समय का उपयोग दैनिक पत्र पढ़ने में लगाता है, तो कोई बूट पालिस में तो कोई 
नेत्रांजन में सुंदर समय को बरबाद करता है। बालों की सजावट और सनो पाउडर में घेटों छगा देनेवालों के पास प्रार्थना 
के लिये पांच मिनिट का समय नहीं मिलता । 
आंख का अंजन सौन्दय वृद्धि के लिये है। तो व्रथ लेप भी शारीरिक सुपमाबृद्धि के लिये है, व्रण लेप का एक अर्थ घाव 
पर लेप करना है, वह स्वास्थ्य के लिये अभिग्रेत है, किन्तु यहां उसकी एक दूसरी ध्वनि भी निकलती हं, चेचक आदि के 
द्वारा मुंह पर व्रणचिह्र-मुंहासे हो जाते हैं, उन्हें हटाने के लिये जो लेप किया जाता है वह रुपतृष्णा से प्रेरित है । 
जतुलाख का तपाना आजीविका निमित्तक है। किन्तु वह भी कमी कमी लोभ प्रेरित होता है। बाण को झुकाने 
की क्रिया भी किसी कारण से प्रेरित होकर की जाती है । 
उद्देश्य बिना की क्रिया पागलों की होती है । बुद्धिमान एक कदम भी बिना उद्देश्य के इधर से उधर नहीं रखता । 
किन्तु दर व्यक्ति के उद्देश्य विभिन्न होते है । एक ज्ञानी की समस्त क्रियाएं आत्म-साधना को लेकर होती हैं, जबकि रागी 
व्यक्ति की क्रियाएं अपनी रागपरिगति की पोषक होती हैं । 
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१ वित्तेण ताण न लगे पमत्ते 


२२४ इसि-भासियाईं 


टीकाः---सदेवो रगगन्धे सतियेक्‌ समानुर्ष जगत्‌ ताभ्यां शाततृष्णाभ्यां कृच्छ ब्र्त संभूत तृष्णापाशनिबन्धनं, 
के ते ! उच्यते-अक्षोपांजन व्रणे लेपो यच्च जतुनस्तापन यजन्न चेषोर्नामन यच्च ततो युक्‍ते कार्यकारणमिति । युग्मम्‌। गतार्थः। 
आहारादीपडीकारो सब्वण्णुवयणाहितो । के 
अप्पा हु तिव्ववण्हिस्स संजमटद्टाए संजमो ॥ ४९॥ 
अर्थ:--तीव आग को अल्प बनाने के लिये ( छुथा का ) प्रतिकार के लिये किया गया आहार सर्वज्ञ बचनों में से 
है और वह संयम के लिए है और हितप्रद है । 
गुजराती भाषान्तर : हे है कल रु 
लयु४२ जशजिने शभाववा भा ( भेटते पेटनी शूण शांत 3२१ भाडे ) जापेती भुरा४ सबरे जनुभोध्न जापिथी 
8, तेथी ६६०५ खेना ४द्चियोपर आग मभेणववा भांडे ते योग्य छे तेन/ भरेणर हितघ्ा२४ 4३ छे. 
पूर्व गाथा में बताया गया है । सराग आत्मा की हर क्रिया बन्धन रूप होती है । प्रइन होता है यदि क्रिया में पाप होता 
है तब संयमी जीवन जीनेवाला साधक आखिर करे क्या १ क्या उसे संयम लेते ही संधारा पचख लेना चाहिए ! पर ऐसा 
हो नहीं सकता। त्याग जीवन की कला सीखाता है, वह मृत्यु का वारंट लेकर नहीं आता । साधक खाता पीता भी है, किन्तु 
उसका भोजन शरीर के पोषण के लिये नहीं होता अपितु आत्म-विकास के लिये हैं । उसका सिद्धान्त है 
जीने के लिये खाता है खाने के लिये नहीं जीता । फिर उसका भोजन क्षुधा के प्रतिकार के लिये और पेट की तीत्र 
आग को मन्द करने के लिये होता है । संयम की रक्षा के लिये होनेवाला भोजन सर्वज्ञ द्वारा अनुमत है। 
टीकाः--भाव्मनो जीवस्य खल॒ तीत्रवह्ढेः संयमार्थ संयम आहारादि प्रतीकाररूपसर्वज्ञवचनेना5 $ख्यातः ॥ गताये:। 
हेम॑ं वा आयसं वा वि बंधर्ण दक्खकारणं। 
महग्घधस्सावि दंडस्स णिवाए दुक्खसंपदा ॥ ५० ॥ ेु 
अर्थ+-- बन्धन लोहे का हो या सोनेका वह दुःख का ही कारण होता है । दंड कितना मूत्य युक्त क्यों न हो उसके 
पड़ने पर दुःख अवश्य होता है । 
गुजराती भाषान्तर :-- 
जन्घन ( सांणण) कोढाबु छोथ 3 सोनानुं छेवटभां ते तो &:णन्रुं ०” आरणु गने छे. क्षाईदी ४०थी 
पशु ड्रीभतनी छो4 तेतो भार पड़े तो &ण्या १०२ रछे ०/ नएीं, 
शूखला की कडियां लोहे की हो या सोने की दोनों बांधने का काम करती हैं । बन्चन आखिर बन्धन ही है । धातु 
का परिवर्तेन उसकी बंधनशक्ति में परिवर्तन नहीं कर सकता | ऐसे ही एक सोने का डंडा है किन्तु वह सोने का है, अतः 
मारने पर उस से दुःख नहीं होगा ऐसा नहीं हो सकता । ४ 
इसीलिये आगम में पुण्य पाप दोनों वन्धहेतुक माने गये हैं। पुण्य सोने की शृंखला है और पाप लौहे की शंखला; 
पर दोनों का काये है बांधना। पाप कारागृह की काली कोठरी है तो पुण्य नजरकैद है । नजरकैद में व्यक्ति महलों 
में रहता है और महलों के पूरे आराम उसे मिलते हैं, किन्तु उसे मुक्ति नहीं मिल सकती । पुण्य दुनियां के पूरे सुख दे 
सकता है, किन्तु संघार की नजर केद से मुक्ति नहीं दे सकता। 
मुक्ति का खप्न द्रष्टा इंखला को तोड़ना चाहेगा, साधक झंखला से इसलिये प्य।र नहीं कर सकता कि वह सोने की है । 
टीका:--हेमें वा बन्धनमायसं वापि दुःखकारणसेव महाध्येस्थापि दण्डस्थ निपाते दुःखसंपद्‌ भवेत्‌ ॥ 
असज्जमाणे दिव्वम्मि धीमता कज्जकारणं । 
कत्तारे अभिवारित्ता विणीयं देहघारणं ॥ ५१ ॥ 
अर्थः--दिव्यभूमि में अनासक्त होकर बुद्धिमान काये और कारण को पहचाने | कर्ता अथात्‌ आत्मा का अनुसरण 
करके साधक देह धारण को दूर करे। 
गुजराती भाषान्तर :--- 
हिन्यक्षूमि (खेटके स्वणे) ना सुण खने यैनभां डाह्या भाणुसे जासक्त न ० रहेवु॑ बे थे, जने 
तेना आय तेभ०८ डआरणुनी सभण०४एणु री क्षेवी व्ले्धशे. 
पहले बताया गया है कि साधक बन्धन से मुक्त हो । बन्धन लोहे का हो या सोने का आखिर वह बन्धन ही है। अहंतर्पि 
सोने के बन्धन बता रहे हैं। पुण्य का मीठा फल खगे है और भौतिक सुख से आक्ृष्ट मन खग पाने के लिये आकुल रहता है । 
भहेतर्षि प्रेरणा के खर में कह रहे हैं-साधक ! तूं भूल रहा है गुलाब के नीचे कांटे है तो खग की रंगीन सुषमा के पीछे 
दुःख की काली छाया है। तूं दीघेद्रश बन। कार्य कारण की परम्परा को पहचान। आखिर देव भी लोभ और कषाय की गठरी 
उठाये घूम रहे हैं। वे भी मृत्यु की छाया से बच नहीं सके हैं। अतः जैनदशन ने खगे को कभी महत्व नहीं दिया है। खगे के 


१ प्रयोजनमनुद्दिश्य न मन्दो5पि प्रवतेते । बस कप 
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लिये की जानेवाली साथना का उसने स्पष्ट शब्दों में विरोध किया है। अतः पुण्य के मीठे सुफल के लिये आकुल न हो। क्योंकि 
झूल ती बांधता है और गति को रोकता है किन्तु फूल की पकड़ उससे ज्यादा होती है। शल तन को बिंधता है जबकि फूल 
णुज्ञ को बिंध देता है। लक्ष्य का राही साधक शूलछ से बचता है तो वह फूल से भी बचता है । दोनों में नहीं उलझता । 
इसी प्रकार साधक पुण्य और पाप दोनों से बचे । किन्तु इसका मतलब यह नहीं कि पुण्य और पाप दोनों समान हैं । 
दोनों में इतना ही अन्तर है जितना लोहे और का कि नौका में । पहली तो डूबो देनेवाली है, जबकि दूसरी नौका धर्म के 
तट पर लाकर छोडती है । तट पर पहुंचाना उसका काम है किन्तु तट पर पहुंचने के बाद उसे नोका छोड़ देना होगा । 
तीन परिणतियां हैं, एक अशुद्ध परिणति-दूसरी शुभ परिणति, तीसरी शुद्ध परिणति है । पहली गटर का पानी है । 
दूसरा रंग मिश्रित पानी है, तीसरा शुद्ध पानी है। पहलातो गनन्‍्दा है, तो दूसरा रंग मिश्रित है, अतः सदा पेय नहीं होता 
पर पेझ तो शुद्ध पानी ही होता है | पाप अशझुद्ध परिणति रूप गन्दा पानी है। पुण्य शुभ है पर रंग मिश्रित दें. जबकि आत्मा 
की शुद्ध स्वरूप में रमणता शुद्ध परिणति है । 
साधक कतो अथात आत्मा के शुद्ध स्वरूप को पहचाने । अशुभ से शुभ में आये और शुभ से भी ऊपर उठकर 
देह घारण की परम्परा के मूल का उच्छेद करे । देहाध्यास समाप्त होगा तभी देह धारण समाप्त होगा । 
टीकाः--दिव्ये कत्तयसाद्माने ब्रह्मणः प्रतिरूपे क्रियमाणे घीमता मुनिना कायेकारणमनिवाय निराऊत्य देहधारणं 
विनीत॑ प्रायोपगमादिना5पनीतम्‌ । 
अर्थात्‌ साधक काय कारण की परम्परा को रोकबर प्रायोपगमनादिके द्वारा देहधारण को समाप्त करे । 
सागरेणावणिज्जोको आतुरो वा तुरंगमे ॥ 
भोयणं भिज्जण्हिं वा जाणेज्जा देहरक्खणं ॥ ५१ ॥ 
अर्थः--सागर में नाविक नाव का रक्षण करता है। (लक्ष्य प्राप्ति के लिये) आतुर व्यक्ति घोडे की रक्षा करता है 
भिद्यक ( भूखा ) व्यक्ति भोजन की रक्षा करत। है, वेसे ही साथक देह की रक्षा करता है । 
गुजराती भाषान्तर +-- 
ध्यागां नाबि3 ( जनासी ) नावनुं रक्षणु »रे ७ (पोतानु ध्येय पूछो 5२१) व्याइक॥ भाणुस धोडानुं २७ण 
४रे छे; लिच४ ( भूणा भाणुस ) शोण्टननुं २७ए 3रे छे, ते ०४ अभाएे साध४ शरीरनुं २७ए $रे छे. 
साधक देह की आसक्ति नहीं रखता किन्तु देह तो रखता ही है। देह को वह साधन के रूप में स्वीकार करता है । 
नाबिक सागर की लहरों में नौका से प्यार करता है, क्योंकि वह जानता है कि नौका के द्वारा ही उसकी जीवन नेया तेर रही 
है। पर तट पर पहुंचने के बाद वह स्वयं नौका को छोड देता है। इसी प्रकार अपने लक्ष्य परपहुंचने केलिये आतुर व्यक्ति घोडे 
पर आहढ़ होता है पर लक्ष्य पर पहुंचने के बाद वह स्वयं घोडे से उतर जाता हैं। बुभुक्षित व्यक्ति आवश्यकता होने पर भोजन 
करता है और छुवबापूर्ति होने बाद स्वयं उससे मुंह मोड लेता हैं। इसी प्रकार साधक देह की रक्षा करता है पर उसका उद्देश्य 
देह रक्षण नहीं अपितु आत्म-रक्षा है, जबत्र तक देह के द्वारा देही को पोषण मिलता है तब तक वह शरीर की रक्षा करता 
है जब वह लक्ष्य पर पहुंच जाता है तो देह, छोड़ देता है। भगवान महावीर भी उत्तराध्ययन सूत्र में फरमाते हैंः-- 
साधक छ: कारणों से भोजन लेता है । क्षुत्रा की शान्ति, रब्नाधिकों की सवा, ईयो समिति, संयम मात्रा का निवाद 
प्राणरक्षा और धर्म चिन्तन के साधक भोजन ग्रहण करता है ।' 
टीकाः--यथा सागरेणावनेयाग: क्षातुरों रोगी पुरुषस्‌ तुरंग आरूढः तृप्तकेर्भोजने, एवं निरथ्थकमश्रद्धेय वा 
देहरक्षण जानीयात्‌। गताथे: । 
जात॑ जातं तु वीरिय सम्म॑ जुज्जेज्ज संजमे । 
पुप्फादीहि पुप्फाणं रक्खंतो आदिकारणं ॥ ५४ ॥ 
अर्थः--साधक अपने भीतर प्रकट होने वाली शक्ति का संयम में सम्यक प्रकार से उपयोग करे । पुष्पों का उपयोग 
करनेवाला पुष्प के आदिकारण बीज की रक्षा करता है । 
गुजराती भाषांतर :-- 
साथपे पोतानी जधर अ5४८ थनारी शश्तिनों संयभभां सारी रीते 8पयोग 3रवे ब्वेर्ध भे, ुक्ष वापरनार। 
भाणुसे इश्षनुं ०? ०/नन्‍भनुं 3२० णी४% तेनुं रक्षणु ४२वुं घंटे छे. 
शक्ति प्राप्त करने के लिए सब मचल रहे हैं ओर शक्ति ही जीवन ह, स्वामी विवेकाननद ने अपने शिकागो के भाषण 
में कहा था- 
800॥00॥ 8 6 ७ग॥ते ५९०|6९४४ 8 १९४४). शक्ति ही जीवन हैं और कमजोरी ही मौत है । 
इसीलिये शक्ति प्राप्ति की होड़ लग रही है। विश्व की बड़ी शक्तियां राष्ट्र की शक्ति बृद्धि फे करोड़ों अरबों रुपये खच कर 
रहे हैं । राकेट और उपग्रहों का निर्माण शक्ति प्रदशन के लिये ही तो है । 


नाजीओ घ  औलओ  पएप प:पि/भ/णपपपाआ। 














१ वेयण वेयावच्च श्रियट्राए य संजमद्धाए । तह पाणवत्तियाए छट्टे पुण पम्मचित्ताए ॥ उत्तराध्ययन अ. २६ गा, ३१ 


२९६ इसि-भासियाईं 


कोई हजे नहीं है हम सात्विक उपाग्रों से शक्ति प्राप्त करें । किन्तु प्रश्न यह है कि हम शक्ति का उपयोग किस ढंग से 
करते हैं । शक्ति की प्राप्ति उतना महत्व नहीं रखती जितना कि उसका विवेकयूर्ण उपयोग । शक्ति का सही उपयोग मानव को 
देवत्व की ओर ले जाता है तो शक्ति का अनुचित उपयोग राक्षसत्व की ओर । शक्ति का गलत उपयोग करके ही तो राव, 
राक्षम कहलाया और उसका सही उपग्रोग कर राम ने देवत्व पाया था । 
अहंतर्षि साधक को प्ररणा दे रहे हैं । तुम्हें शक्ति प्राप्त हुई है उसका उपयोग संथम में करें । ध्रीमद्‌ रामचन्द्रजी के 
शब्दों में कई तो “देह होय तो संयम ने माटे ।” संयम के लिये किया गया पुरुषार्थ आत्म-विकास में सहायक हं'ता है 
पुष्पों का आनंद लेनेवाला माली भी इतनी वुद्धि रखता है बीज-कली की रक्षा करता है। हमें भी अध्यात्मरस कर अनुभव 
करना है शक्ति को संयम लगाना होगा । बीज जब्र तक अपने आपको मिट्टी में गला नहीं देता तब तक पोभे और पुष्प के 
रूप में बदल नहीं सकत। । इसी प्रकार जब तक हम अपनी शक्तियों को संयम में परिणत नहीं होने नहीं देते तब तक धात्मा 
आत्मिक शान्ति को नही पा सकता । 
टीका:--जाते जाते वीये संयमेन सम्यक्‌ योजयेत्‌ तु पुष्पादिभिर मुकुलपुष्पफले रक्षन्निव पुष्पाणामादिकारणं 
बीजम्‌ । गताथेः । है 
एवं से सिद्ध वुद्धे विरते विपावे दत्ते दविए. 
अल्ू ताती णो पुणरवि इच्चत्थं हृष्वमागनछति त्ति बेमि । 
वेसमणिज्ज नाम अज्झयनं । 
इसिभासियाई समत्ताइं ॥ 


इति समाप्तानि ऋषषिभाषितानि । 
डॉक्टर झुब्रिंगू लिखते हैं :-- 

इस अन्तिम और विस्तृत अध्ययन में बहुत सी समस्याएं विन -सुलझी रह ज'ती हैं । चोदहवीं गाथा में बताया 
गया है कि प्रथ्वी के आखिरी छोर से सागर की झालर-सी लहरों से अथवा अभि में से प्राणियों का जीवन निमाण होता है । 
ऐसा लगता है कि झत्यु के बाद परिणाम के दिन वे फिर से जीवित होंगे। यह बात अस्पष्ट है और कृत कर्मों के पश्चात्ताप 
को रोकती हैं। आत्मा (कर्म ) फलों का जीवित भंडार है। इस बात का दूमरी रीति से वर्णन भी संभवित नहीं है । गाथा 
२२ में तेल पात्र घर की कथा आई है वह जातक १, ५०३ में आयी है। गाथा ३७ में बहुवचन के स्थान पर एक ववन 
चाहिये । प्रथम शब्द नरेन्द्र और जिनेनद्र का उल्लेख करता है | गाथा ३८ का पाठ सम्म॑ काएण फासित्ता पुणों न विरमे 
नतौ । ” का साम्य दशवेकालिक के निम्न पाठ से मिलता है- 

एवं खलभिक्‍्खु अहासुय सम्म॑ कायेण फासित्ता पालित्ता भवई। वहां “वहिया” अर्थ में शारीरिक शक्ति का 
उछेख किया गया है । यहां कारये-स्पशे काया के द्वारा स्पशना बताई गई है । 

गाथा ३९-४० में साधना की सिद्धि के लिये दष्टान्त दिये गये हैं | दशबे० अ० २ गा० में उसका साम्य है । किन्तु 
दशवैकालिक सूत्र में जहां अगधनकुल के सपे को अच्छे रूप में बताया गया है । वे गन्धन सप की भांति अपने विष को पुनः 
चूसते नहीं है । जबकि यहाँ उनके लिये घिक्कार जनक काय बताया है, रूप्पिदुल के सप के रूप में भी यहां कुछ परिवर्तन 
हैँ। ४३ वें इलोक में ऋद्धियों को हीन बताया गया है। गब और उसके उपयोग को खराब बताया गया है । 

४४ वी गाथा में बताया गया है कि प्रेमिका के हाथ से दिया गया विष भी मारक होता है । अथवा प्रेमी स्त्री प्रेम 
में विकल होने पर विष पिला सकती है ओर प्राण ले सकती है, इसी प्रकार नदी में तेरने के लिये मछली के कुछ गुण नहीं 
लिए तो डूब जावेगे और विष ग्राह की पकड़ में आ सकते हैं । 

पचासवें इलोक में बताया गया है बुद्धिशाली और खगं में जानेवाले प्रागी अपने विचार के अनुसार जीवन का 
निर्माण करते हैं और काय करने की शक्ति को रोकते है | हर रूप में वह ठीक नहीं है | एकाबन वें इलोक में भिजएहि 
पाठ आया है वह अनुचित है उसके स्थान पर तित्तेहिं चाहिये । 

त्रेपन4 इलोक में सम्ब्रोधन का समावेश किया गया है। विचारक अपनी गक्ति का संयम में प्रयोग करें, वेसे शनेः 
दाने: वह विकास करता है और उसके पत्र पुष्प और फलों का आम्बादन करता है । 

अन्त में डॉक्टर झुब्रिंगू लिखते हैं-'इसिमासियाईं” समझने का हमारा प्रथम प्रयास है । इसके प्रकाशन और 
अनुवाद के लिये थोडी आवश्यक सूचनाएं यहां दी गई हैं । 

इति वेश्रमण - अहँतार्षप्रोकत पंचचत्वारिशद्ध्ययनम । 


समाप्त ऋषिभाषितसंत्रम ॥ | 


परिशिष्ट नें, १ 
. इसिभासिय पढमा संगहिणी 


ऋषिभाषित सूत्र में जिन पेंतालीस अहंतार्षियों के जीवन-स्पर्शी संदेश को संग्रहीत किया गया है। प्रस्तुत ' 
सेंग्रहिणी गाथाओं में उनका नाम निर्देश किया गया है उसके पूत्र एक गाथा के द्वारा यह बताया गया है ये सब्री 
अहतर्षि किनके शासन में हुए हैं । क्‍ | 
पत्तेय वुद्धमिसिणो वीस॑ तित्थे अरिट्रणेमिस्स । 
पासस्स य पण्णरस वीरस्स विलीणमोहस्स ॥ 
अ्थेः-बीस प्रत्येक बुद्ध ऋषि प्रभु अरिश नेमि के तीथ में हुए हैं। प्रभु पाश्वनाथ के शासन में पन्द्रह और शेष 
विंगत-मोह वीरप्रभु के शासन में हुए हैं । 
अब पांच गाथाओं से अहेतर्षियों के नाम दिये जा रहे हैं । 
णारद-वजिय-पुत्ते असिते अंगरिसि-पुप्फसाले य । 
वकलकुम्मा केवलि कासव तह तेतलिसुते य ॥ २ ॥ 
अथः-अईतर्षियों के नाम इस प्रकार हैं-१. नारद २. वज्य पुत्र, ३. असित, ४. अंगरिसि, ५. पुष्प साल, 
६. वल्कल चीरी, ७. कुम, ८. केतलि (पुत्र ) ९. काश्यप, १०. तेतलि पुत्र । 
ज्तर्षियोना नामी नीये मुप्श्ण छ:- 
१ न२६, २ बज्व्श्यिपुन, 3 जपसत, ४ जणिरस्‌, प पुष्पसाक्ष, ६ वब्डक्षयीरी, ७ ०, ८ 5तथि (५०) 
८ अश्यप, १० तेतथ्षि५१, 
मंख ली जण्णभयालि बाहुय महु सोरियाण विदूविपू। 
वरिसकण्हे आरिय उवककलवादी य तरुणे य ॥ ३ ॥ 
अथेः- ११. मंखली, १२. यज्ञ, १३. भयालि, १४. बाहुक महु, १५. सोरियाण, १६. तिद्‌, १७. विंपू , 
१८. वरिस कृष्ण, १९. आये. २०. उत्कटवादी, २१. तरुण ऋषि। 
११ भेणली, १२ यश, १३ सयादी, १४ जाहु५ मु, १५ सीरियाणु, १६ विहू, १७ (५, १८ १रिस इ५श 
१८ जाये, २० 80४24।ही, २९ तरुणु ऋषि, 
गदभ रामे य तहा हरिगिरि अम्बड मयंग वारत्ता । 
तंसो य अद्द य वद्धमाणे वा तीस तीमे ॥ ४ ॥ 
 अथेः-२२ गदेभ. २३ राम अहंतषिं. २४ हरिगिरि. २५ अम्बड मातेग. २६ वार्ता. २७ शेस- 
२८ आदरक. २९ वद्धमान. ३० वायु । ये तीसंव अहेतर्षि हैँ । 
२२ १६श, २३ शभ भर्दतषि, २४ ७छरिणिरि, रप खंज३ भातेण, २६ वारत्ता, २७ शंस, २८ साई3५ 
है के (ि 
२८ वछधभान, 3० वा३. जा तीसभा ज&तपि छे. 
पासे पिगे अरुणे इसिगिरि अद्दालए य वित्त य। 
सिरिगिरि सातियपुत्ते संजय दीवायणे चेव ॥ ५॥ 
अथैः-३१ पाश्वै. ३२ पिंग. ३३ अरुण. ३४ ऋषिगिरि. ३५ अद्यालक, ३६ वित्त. ३७ सिरिगिरि 


३८ सातिपुत्र, ३९ संजय. ४० द्वीपायन । 
बडे ८ 


२९८ इसि-भासियाई 
3९ पथ, 3२ पिंग, 33 भरुएु, 3४ ऋषिणिरि, 3५ अद्दा8४, 3६ वित्त, ३७ सिरिजिरि, 3८ साति५१. 
३८ सं०/4, ४० दीपायन, ह 
तत्तो य इंदणागे सोम यमे चेव होई वरुणे य । 
वेसमेणे य महप्पा चत्ता पंचेव अक्खाए ॥ ६ ॥ 


अंथेः-उसके बाद ४१ इन्द्रनांग, ४२ सोम. ४३ यम. ४४ वरुण और॑ पेंतालीसवे भद्दात्मा तैश्रवणं 
अहर्ता्ष हैं । इस प्रकार पंतालीस अहंतर्षि हैं । 


पि (भ 
ते पी ४१ ४न्द्रनाग, डर सोभ, ४३ यभ, ४ढ १रुणु जने पिरताक्षीसभा भदात्म वेश्रवणु भर॑तति छे, 
अेपी रीते पिस्ताक्षीस जढतपिये। छे, 


ऋषिभाषित सूत्र में पेतालीस अहर्तार्ष प्रत्येक बुद्धों के प्रवचन हैं। समवायांग सूत्र में चोवालीस देवलोक 
च्यवित प्रत्येक बुद्धों के नाम हैं । 


#पिलाषित सूनभां पिस्ताणीस जर्ुतषि ढरजेड शुद्धना अक्यनी छे, समवायोंग सूतरभां युभाणीस 
टेववी४भांथी व्युत थयेवष ७&रखे5 भुद्चना न|भ छे, 


परिशिष्ट नं० २ 
इसिमासियाइं-अत्थाहिगारसंगहिणी 
प्रस्तुत सूत्र की ट्वितीय संग्रहिणी में अध्ययनों के नाम दिये गये हैं । 


अध्ययनों के नाम कंरण की विविध शेलियां होती हैं| कभी अध्ययन में वोर्णित विषय के अनुरूप अध्ययन 
काँ नाम॑ करण होती है तो कमी वक्ता के नाम पर भी अध्ययन का नाम होती है । तो कंभी अध्ययन की प्रथ॑म 
गांथा के प्रथम शन्द पर ही अध्ययन का नाम करण कर दिया जाता है । 


प्रस्तुत सूत्र में तीसरी शेली का आश्रय लिया गया है । अध्ययन के प्रथम शब्द के अनुरूप अध्ययनों का 
नामकरण किया गया है । 


द्वितीय सेग्रहिणी पंच गाथाओं में अध्ययनों के नाम दिये गये हैं । 


सोयदव्ब जस्स अविलेबे, आर्दाणरक्खि माणे य । 
तम सैब्वे आधपए जाव य संद्धेय णिव्वेय ॥ १ ॥ 


लोगेसणा किमंत्थ॑ जुत्त संतो तन्थेव वि 
विज्ा वेज्ले आरिय उक्केंल णाहेति जाणामि ॥ २॥ 


पडिसाडी ठवेगा दुवेमरणे सेब्वं तहेवे वेसे य। 
धम्मे य॑ सोह सोते संवेति अहसँव्वतो संमेलोर ॥ ३ ॥ 


किस 33 


| बाले य पंडित सहंणा तह कुप्पंणा य बोडबव्वा । 
तप्पत उर्देय य सुच्वा पावे तह इच्छणिच्छा य ॥ ४ ॥ 


अजीवओ य अप्पंजेण य एसितव्व बहुयंतु । 
लीभे दो ठाणेहिं य अंप्प पापाण हिसायु ॥ ५॥ 


- इसिभासित अत्थाहिगार संगहिणी समत्ता। 


अथः-ऋषिमाषित सूत्र की अर्थाधिकार संग्रहिणी के अनुसार पेंतालीस अध्ययनों के नाम इस प्रकार हैं । 
१. सोयव्वे, २. जस्स, ३. अभिलेव, ४. आदाण गक्खि, ५. माण, ६. तम, ७. सब्बं, ८. आराए, ९. जाव, 
१०. सद्धेय, ११. णिव्त्रेय, १२. छोकेसणा, १३. किमत्ये, १४. जुत्ते, १५. साता, १६. विसय. १७. विजा, 
१८. वज, १९. आरिय, २०. उक्कछ, २१. णाहंति जाणामि, २२. पडिसाडी २३. ठवण दुवेमरण, २४. सब्बं, 
२५. वंस, २६. धम्मे, २७. साहु, २८. सोत, २९. सर्वति, ३०. अहसब्बतो, ३१. समेलोए, ३२. किसी, 
३३. बलि, ३४. पंडित सहणा, ३५. कुपणा, ३६. तप्पत, ३७. उदय, ३८. सुव्बा, ३९. पाव, ४०. इच्छा- 
णिच्छा, ४१. आजीवओ, ४२. अप्पजिणय, ४३. लाभ, ४४. दोठाणहिं, ४५. अर्प्प पापाण हिंसायु । 


अत िनननन--+3+3>-म+ 3७-3५ «म+ जे कक पानका-प की मननानननानीन तक ४ अ न जलयणा। परिल।ग3++क बजथ 


१, शंखत्र परिक्षा अध्ययन-आचारांग प्र० अ० 
विनय श्रुत अध्ययन उत्तराध्ययन प्रथम अ० 

२, काविलीयमध्ययनम्‌, उत्तरा० अ० ८. 
शकस्तव, 

३. लोगस्स, नमोत्थुण, भक्तामर, 


३०० इसि-भासियाईएं 


+#पिभाषित सूतरनी जर्थाधि४२ संगदिजी भु०्श्ण पिस्ताधषिस जध्ययनोन। नाभे नीये भु०/ण० छे:- 

१, सी4न्बं, २. ०/स्स, 3, जनिद्वेत, . ४, जाध्णु रह्चिण, प. भाएु, ६. तभम, ७. सब्वे, ८. जाराओ, 
८, |१, १०, सदे4, ११. शिल्वेय, १२. थो४५७।, १३. भत्थं, १४. ७0, प५. सात, १९. विस्ध4, १७. वि००/, 
१८. १००४, ६६८, ज।रिव, २०. 8७4. २१. णुढूति व्वणुमि, २२. पहिसारी, २३, 4व७- हपेभरणे, २४. सण्व, 
२५. तस, २६. घम्म, २७, साई, २८. सोत, २८. संति, 3०. जढुसण्पती, 3१. समेधरीभे, ३२ शी, 
33. जाते, 3४. पित सढुणु।, 3५, डुष्पणल, 3६९. 8५पत, 3७, 3६4, 3३८. ३०१॥, 3८. ५१, 
४०. ४०७णि२छ,, ४१. जारी, ४२, जप्प०८एुय, ४३. काले, ४४. हो॥णु&, ४प. जप्पं पापाएु ढिस।थु । 


इस प्रकार सभी अध्ययनों का नाम प्रथम शब्द पर है कहीं कहीं इसका अपवाद भी हे जसे अध्ययन ४२ में 
गाथा का प्रथम पद है अप्पेण बहुमेसेजा, जबकि अध्ययन के नाम में कुछ अन्तर है। संभव है वह गाथा पूर्ति के 
लिये ऐसा करना पड़ा हो । ऐसे ही पेंतालीसव अध्ययन में गाथा के प्रथथ चरण और अध्ययन के नाम में भेद हैं । 


-हति ऋषिभाषितस्य अर्थाधिकार-संग्रहिणी संमाप्ता ॥ 





